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VORWORT 


Das vorliegende Werk, das hiermit an die Offentlichkeit tritt, verdankt 
sein Entstehen einer von dem + hochw. Pater General der Gesellschaft Jesu, 
Franz Xaver Wernz, ausgehenden Anregung. Sein erster Band sollte im 
Jahre 1915, dem Jahre, in dem der Orden den hundertjéhrigen Gedenktag 
seiner Wiedererrichtung feierte, als Jubilaumsgabe erscheinen, allein der 
Ende Juli 1914 ausbrechende Weltkrieg brachte die Absicht zum Scheitern. 
Der zweite Band, fiir den das Material bereits gesammelt war, entstand unter 
den Schrecken des Weltkrieges, an den bei der Arbeit immer wieder der 
Donner der Geschiitze gemahnte, der von fernher, aber deutlich vernehmbar, 
zum Ignatiuskolleg in Valkenburg hertiberbrandete. 


Gegenstand des Werkes, das ein in sich abgeschlossenes Ganzes bildet, ist 
nicht nur der christliche Altar als solcher, nach allen bei ihm in Betracht 
kommenden Beziehungen, das altare fixum wie das altare portatile, sondern 
auch die zum Altar gehérende Ausstattung. 


Ziel des Werkes ist nicht eine bloBe Zusammenstellung von Materialien, 
sondern eine Geschichte der Entwicklung des Altares unter umfassendster 
Ausniitzung aller noch vorhandenen Quellen dieser Geschichte, also sowohl 
der schriftlichen, wie z. B. der Bestimmungen der kirchlichen Gesetzgebung, 
der liturgischen Biicher, der Schriften der Kirchenvater und Kirchenhistoriker, 
der Erérterungen der Liturgiker und Kanonisten, der Angaben der Biographen 
und Chronisten, der Notizen der Inventare und ahnlicher, als auch der monu- 
mentalen, der Altarinschriften, der bildlichen Wiedergaben des Altares auf 
Malereien und Skulpturen sowie namentlich des reichen Bestandes an Altaren 
und Altarausriistungssticken aus der Vergangenheit. Was diese Quellen bis 
etwa zum 14. Jahrhundert an Stoff zur Geschichte des Altares und seiner 
Ausstattung bieten, mag er bereits veréffentlicht oder noch unver6ffentlicht 
sein, ist, soweit die Quellen bekannt und erreichbar waren, in allem Wesent- 
lichen und Beachtenswerten mdglichst vollstandig zur Verarbeitung gelangt. 
Insbesondere ist nichts von Belang auBer acht gelassen und tibergangen wor- 
den, was sich an Altaren und Altarfragmenten aus diesem Zeitraum erhalten 
hat. Das schriftliche und monumentale Material, das aus dem ausgehenden 
Mittelalter noch vorliegt, in gleicher Weise in die Geschichte des Altares 
hineinzuwirken, war dagegen wegen seiner auferordentlich groBen Fiille 
untunlich, Namentlich aber mufte unter der schier endlosen Reihe der 
Monumente notwendig eine Auswahl getroffen und die fiir die Entwicklung 
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des Altares wichtigen und charakteristischen Erscheinungen, das Haupt- 
sichliche, Bemerkenswerteste, Tonangebende aus der Menge des Zufalligen, 
Bedeutungslosen, Nebensiichlichen, der bloBen Wiederholungen herausgehoben 
werden. 

AuBer den Quellen wurde natiirlich auch berticksichtigt, was an Be- 
arbeitungen der Geschichte des Altares seit dem Ende des 16. Jahrhunderts 
entstand. Insbesondere wurden diese Bearbeitungen zu Rate gezogen, soweit 
sie Hinweise auf die Quellen enthalten. Nichts wurde indessen aus ihnen 
heriibergenommen, das nicht, soweit nur die Moglichkeit dafiir vorlag, an den 
Quellen selbst sorgfaltig auf seine Zuverlassigkeit nachgeprtuft worden ware. 
Dabei ergab sich allerdings in nicht seltenen Fallen, daf Angaben der 
Bearbeitungen ungenau, ja geradezu irrig und irrefluhrend waren, und da’ 
solche Fehler sich mehrfach wie Erbiibel von einer Bearbeitung auf die 
andere fortgepflanzt hatten, weil man sich nicht die Mithe gemacht hatte, die 
Zitate der benutzten Bearbeitung mit den Quellen selbst zu vergleichen und 
auf den Sinn zu priifen, den sie in diesen haben. Mifverstandnisse, Ungenauig- 
keiten und Irrtiimer dieser Art wurden in dem vorliegenden Werke meist 
nur stillschweigend berichtigt, ausdriicklich blo8, wenn besondere Umstande 
das als zweckmabig erscheinen lieBen. 


Von gréBter Wichtigkeit fiir die Geschichte des Altares sind die Altare, 
Altarfragmente und Altarausstattungsstticke, die sich aus der Vergangenheit 
in unsere Zeit gerettet haben. Sie bilden nicht blof eine nitzliche Erganzung 
der schriftlichen Quellen und ein wertvolles Anschauungsmittel zum richtigen 
oder besseren Verstandnis derselben, sie sind vielmehr in beider Beziehung 
geradezu notwendig und unentbehrlich. Darum hat auch der Verfasser die 
Miihe langer und anstrengender Studienreisen durch Deutschland, Oster- 
reich, die nordischen Lander, England, die Niederlande, Frankreich, Spanien 
und Italien nicht gescheut, um wenigstens die bemerkenswertesten und fiir 
die Geschichte des Altares bedeutungsvollsten Uberreste der Vergangenheit 
mit eigenen Augen zu sehen und zu untersuchen und um in dem fast uniiber- 
sehbaren Wald von Altaren, den die spdtmittelalterliche und die nachmittel- 
alterliche Zeit uns hinterlassen haben, den Entwicklungsgang festzustellen, 
den der Altar und sein Zubehér wahrend derselben in den verschiedenen 
Landern genommen hat. Die zahlreichen Abbildungen des Werkes, die zum 
weitaus gré8ten Teil auf photographischen Aufnahmen oder Skizzen beruhen, 
die er selbst an Ort und Stelle hergestellt hat, legen daftir reichlich Zeugnis 
ab. Freilich war nicht alles erreichbar. Die Ungunst der Jahreszeit und der 
Witterung, allzu gro8e Entfernung, mangelhafte Reiseverbindung und andere 
Umstande hinderten mehrfach eine Inaugenscheinnahme und eine person- 
liche Untersuchung. Indessen war der Verfasser in solchen Fallen bemiuht, 
durch Beschaffung von Photographien oder sonstigen zuverlassigen Abbil- 
dungen fiir Ersatz zu sorgen. Es baut sich auch deshalb dieses Werk fast 
noch mehr auf die monumentalen denn auf die schriftlichen Quellen auf. 
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Jedenfalls ist in ihm das Erbe an Altaren, welches sich aus der Vergangen- 
heit erhalten hat, in so griindlicher Weise und in solchem Umfang ver- 
wertet, wie es bislang niemals auch nur im entferntesten versucht wurde. 

Fur die Bentitzung der schriftlichen wie der monumentalen Quellen hat 
der Verfasser sich sorgfaltige Priifung, Wertung und Sichtung des in ihnen 
gebotenen Materials zur obersten Regel gemacht. Beziiglich der Datierung 
der Monumente, die oft nicht geringe Schwierigkeit bietet, sowie beziiglich 
der aus den Untersuchungen gezogenen Folgerungen und Ergebnisse, be- 
strebte er sich, wenn die Sache nicht geniigend klar lag, einer vorsichtigen 
Zurtickhaltung. Ein ;,k6nnte“, ein ,,mag“, ein ,,diirfte“ sind auch in einer 
Geschichte des Altares in manchen Fallen wissenschaftlicher als ein ,,ist‘‘; 
eine Wahrheit freilich, die nicht immer hinlanglich beobachtet wurde. Nicht 
ausreichend begriindete Verallgemeinerungen, die sich um so eher und um 
so leichter einzustellen pflegen, je mehr es an einer ins einzelne gehenden 
Sachkenntnis gebricht, wurden grundsatzlich vermieden. Liicken in der ge- 
schichtlichen Entwicklung des Altares und seiner Ausstattung durch Phan- 
' tasien und geistreiche MutmaBungen auszufiillen und kiinstlich Zusammen- 
hange zu schaffen, wo fiir den niichternen Forscher solche nicht ersichtlich 
sind, schien nicht angebracht. Man wird nicht selten schon zufrieden sein 
miissen, wenn es auch nur gelingt, den tatsachlichen Verlauf der Entwicklung 
des Altares geniigend festzustellen. Uber die Faktoren, die auf sie von Ein- 
flu8 waren und insbesondere iiber die Einwirkung, welche die jeweiligen 
4uBeren Verhaltnisse auf sie austibten, laBt sich vielfach wenig Zuverlassiges 
sagen, zumal fiir die altchristliche Zeit und das friihere Mittelalter. 

Ob und inwieweit die Aufstellungen des Verfassers Zustimmung ver- 
dienen, dariiber zu urteilen, ist nicht seine Sache, sondern die des Lesers. 
M6ge man sie, wo sie sich als unvollstandig erweisen sollten, erganzen, wo 
sie unzutreffend sind, richtig stellen! Niemand wird jede wirkliche Ver- 
besserung aufrichtiger begrii8en als der Verfasser, dem es nicht um Geltend- 
machung seiner persdénlichen Ansichten, sondern einzig um die Férderung 
der Wissenschaft zu tun war, und der sein Ziel erreicht sieht, wenn es ihm 
gelungen sein sollte, unter weitestgehender Verwertung des heute vorhandenen 
Quellenmaterials ein Geschichte des Altares zu schaffen, die nach den ver- 
schiedenen in Frage kommenden Seiten eine einlassige und solide Unterlage 
fiir weitere Studien darstellt. 

Sehr gro8es Gewicht wurde auf die Auswahl und Zusammenstellung 
der Abbildungen gelegt. Sie bestehen zum gré8ten Teil aus bisher unver- 
6ffentlichtem, im tbrigen aber aus weniger leicht zugaénglichem Material 
und sollen nicht blo8 eine I[llustration zu den Ausfiihrungen des Textes, 
sondern auBerdem eine zu diesem parallel laufende Geschichte des Altares 
im Bilde darstellen. Wiedergaben von Bildwerken mit Abbildungen des 
Altares finden sich nur in verschwindend geringer Zahl unter ihnen. Was 
uns in dem reichen Illustrationsmaterial des Werkes, uber 800 Abbildungen, 
immer wieder entgegentritt, sind die alten Altére und Altarausstattungs- 
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gegenstande selbst, welche die Vergangenheit der Gegenwart als lehrreiches 
Erbe hinterlassen hat’. 

Um die Arbeit nicht mit einem férmlichen Ballast von FuBnoten zu be- 
schweren, wurden diese auf das Unentbehrliche beschrankt. Alle den schrift- 
lichen Quellen entnommenen Angaben wurden stets mit genauesten Hin- 
weisen versehen, den als Material herangezogenen Monumenten jedoch ein 
Verweis nur beigefiigt, wenn der Verfasser sie nicht aus Augenschein kannte 
oder wenn ein besonderer Grund zu einem solchen vorlag, wie z. B. um einen 
Vergleich zu erméglichen oder um auf die Abbildung eines Monumentes auf- 
merksam zu machen, die in dem Werke selbst wegen Mangels an Raum oder 
wegen sonstiger Umstiande nicht gegeben werden konnte. 

SchlieBlich dringt es mich, den vielen, die mir auf meinen Reisen bei 
dem Studium der Monumente und der handschriftlichen liturgischen Bucher 
freundlichstes Entgegenkommen und bereitwilligste Unterstiitzung bewiesen 
oder mir in liebenswiirdigster Weise auf Anfragen Aufschlu8 gaben, auch 
an dieser Stelle meinen herzlichsten Dank auszusprechen. Aber auch dem Ver- 
leger, Herrn Guenther Koch zu Minchen, gebiihrt mein aufrichtigster 
Dank und hohe Anerkennung fiir den Opfer- und Wagemut, mit dem er unter 
den schwierigsten Verhaltnissen die Drucklegung des Werkes in so vollendeter 
Weise ermoglicht hat. Als ich auf meinen Studienreisen die verschiedenen 
Lander durchzog, war die Flamme des Weltkrieges noch nicht entfacht, 
hatten Haf und Abneigung, wie sie die Kriege mit sich bringen, noch keine 
Kluft zwischen Deutschland und einem grofen Teil der tibrigen Welt ge- 
schaffen. Gebe Gott, daB diese Kluft bald véllig ausgefiillt werde, nicht zum 
wenigsten auch zum Frommen der Wissenschaft, fiir die es ja nur im Schatten 
der Friedenspalmen ein gliickliches Gedeihen gibt! 


JosephBraunS. J. 


1 Gute Aufnahmen italienischer Altare und bei Giraudon und Neurdafn zu Paris, sowie bei 
Altarausstattungsgegenstande aus dem Mittel- | Brunon zu Troyes erhaltlich, worauf ich Inte- 


alter sind in grofer Zahl bei Alinari und Brogi __ressenten hier empfehlend aufmerksam machen 
zu Florenz und Moscioni zu Rom, franzésischer mochte. 
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(Bei Zeitschriften ist nur der volle Titel und der Ort des Erscheinens angegeben, 
bei den tbrigen Werken auch das Jahr des letzteren.) 
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Mediolan. iussu edita. Mediolani 1599. 

AA. SS. = Acta Sanctorum Bollandiana. Editio novissima. Parisiis 1863 ff. 
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Romae 1719—1728. 

Atz = Atz (K.), Kunstgeschichte von Tirol und Vorarlberg. Innsbruck 1909. 
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Beckett — Beckett Francis, Altartavler in Danmark fra den senere middelalder. 
-Kopenhagen 1895. 
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Butler — Butler (A. J.), The ancient coptic churches of Egypt. Oxford 1884. 

Cabrol, Dict. — Cabrol (Dom. Fern., O. S. B.), Dictionnaire d’archéologie chrétienne 
et de liturgie. Paris 1907 f. 

Caumont = Caumont (A. de), Abécédaire ou Rudiments d’archéologie. Caén 1870. 

Chev. Bayeux — Chevalier (UI.), Ordinaire et coutumier de l’église cathédrale de 
Bayeux. Paris 1902. 

Chey. Laon — Chevalier (Ul1.), Ordinaires de l’église cathédrale de Laon. Paris 1897. 

Civ. catt. — Civilta cattolica. Roma. 

Congr. archéol. — Congrés archéologique de France. Paris. 


Cs. SS. eccl. — Corpus scriptorum ecclesiasticorum latinorum. Vindobonae 1866 ff. 

D. C. = Du Cange, Glossarium mediae et infimae latinitatis, editio nova. Niort 
1883—1887. 

D. C. graec. — Du Cange, Glossarium mediae et infimae graecitatis. Lugduni 1688. 

Decret. auth. — Decreta authentica Congregationis SS. Rituum, edita sub auspiciis 
SS. D. Leonis PP. XIII. Romae 1898 ff. 

Decret. Grat. — Decretum Magistri Gratiani, Pars I des Corpus juris canonici, 


ed. A. Friedberg. Lipsiae 1879. 
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Dehaisnes Doc. — Dehaisnes (le Chan.), Histoire de l’art dans la Flandre, l’Artois 
et le Hainaut avant le XVe siécle, Documents. Lille 1886. 

Duch. — Duchesne (L.), Liber Pontificalis. Parisiis 1886 und 1892. 

Duch. Orig. = Duchesne (L.), Origines du culte chrétien. Paris 1908. 

Enlart — Enlart (Cam.), Manuel d’archéologie frangaise. Paris 1902—1903. 


Falke — Falke (O. von) und Frauberger (Heinr.), Deutsche Schmelzarbeiten des 
Mittelalters. Frankfurt a. M. 1904. 

Farcy = Farcy (L. de), La broderie du XIe siécle jusqu’a nos jours. Angers 1890. 

Farcy Suppl. = Farcy (L. de), La broderie, Supplement. Angers 1900. 

Florez — Florez (Henr., O. S. Aug.), Espaiia sagrada. Teatro geographico-historico 

_ de la iglesia de Espana. Madrid 1754 f. 

Funk — Funk (Fr. X.), Patres apostolici. I. Tubingae 1901; IT ibid. 1893. 

Gall. christ. — Gallia christiana in Provincias ecclesiasticas distributa. Paris 1870 f. 

Garr. — Garrucci (P. Raf., S. J.), Storia dell’ arte cristiana nei primi otto secoli 
della Chiesa. Prato 1872—1880. 

Gavanti — Gavanti (B.), Thesaurus sacrorum rituum cum novis observationibus 
C. Merati. Venetiis 1828. 


Gay — Gay (Victor), Glossaire archéologique. Paris 1887. 

Gerbert Mon. = Gerbert (Mart., O. S. B.), Monumenta veteris liturgiae alemanicae. 
St. Blasien 1777—1779. 

Goar. — Goar (Jac., O. Pr.), Euchologion sive rituale Graecorum. Paris 1647. 

Goldschmidt — Goldschmidt (Adolf), Die Elfenbeinskulpturen aus der Zeit der karo- 
lingischen und sachsischen Kaiser. Berlin 1914 f. 

Graz. Kirchenschmuck — Der Kirchenschmuck, Blatter des christlichen Kunst- 
vereins der Didzese Seckau. Graz. 

Gsell Mon. — Gsell (St.), Les monuments antiques d’Algérie. Paris 1901. 

Guidiol — Guidiol y Cunill (J.), Nocions d’arqueologia sagrada catalana. Madrid 1902. 

H. — Harduin (P. T., S. J.), Collectio conciliorum regia maxima. Parisiis 1715. 

Hartzh. = Hartzheim (P. J., S. J.), Concilia Germaniae. Coloniae Agrippinae 
17591775. 

Hefner — Hefner-Alteneck (J. H. von), Trachten, Kunstwerke und Geratschaften 
vom friihen Mittelalter bis zum Ende des 18. Jahrhunderts. Frankfurt a.M. 1879 
bis 1889. 

Hinschius Ps.-Is. = Hinschius (Paulus), Decretales Pseudo-Isidorianae. Leipzig 1863. 

Hipler = Hipler (Fr.), Die Altesten Schatzverzeichnisse der ermlandischen Kirchen. 
Braunsberg 1886. 

Hoffmann = Hoffmann (Rich.), Der Altarbau im Erzbistum Miinchen-Freising vom 
Ende des 15. bis zum Anfang des 19. Jahrhunderts. Miinchen 1905. 

Hibner = Hibner (Aem.), Inscriptiones Hispaniae christianae. Berlin 1871. 


Hiibner suppl. = Hubner (Aem.), Inscriptionem Hispaniae christianarum supple- 
mentum. Berlin 1900. 


Jahrbuch = Jahrbuch der k. k. Centralkommission zur Erforschung der Baudenk- 
male. Wien. 


Inscr. lat. Afr. = Corpus Inscriptionum latinarum, Inscriptiones Africae latinae. 
Berolini 1881 f. 
Inscr. lat. Gall. Narb. = Corpus inscriptionum latinarum, Inscriptiones Galliae 


Narbonensis. Berolini 1888. 

Jobst und Leiner = Jobst (F. u. C.) und Leiner (J.), Sammlung mittelalterlicher 
Kunstwerke aus Osterreich. Wien 1889. 

Kd. = Kunstdenkmalerstatistik der Rheinprovinz, Westfalens, Sachsens usw. 


Kirchenschmuck — Kirchenschmuck, herausgegeben unter der Leitung des christ. 
Kunstvereins der Didzese Rottenburg. Stuttgart. 
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Kraus Inschr. = Kraus (Fr. X.), Die christlichen Inschriften der Rheinlande. Frei- 
burg 1890. 

Kuhn Mal. = Kuhn (P. Alb., O. S. B.), Allgemeine Kunstgeschichte, Geschichte der 
Malerei. Einsiedeln 1909. 

Kuhn Plast. = Kuhn (P. Alb., O. S. B.), Allgemeine Kunstgeschichte, Geschichte der 
Plastik. Einsiedeln 1909. 

Kunstfreund — Der Kunstfreund. Neue Folge. Bozen 1885 ff. 

Labarte = Labarte (Jules), Histoire des arts industriels. Paris 1864 f. 

Laib = Laib (Fr.) und Schwarz (F. J.), Studien tiber die Geschichte des christ- 
lichen Altars. Stuttgart 1857. 

Lasteyrie — Lasteyrie (R. de), L’architecture religieuse en France a l]’époque romane. 
Paris 1912. 

L. D. = Sickel (Th. E. von), Liber diurnus romanorum pontificum. Vindobonae 1889. 

Le Blant Inscr. — Le Blant (Edm.), Inscriptions chrétiennes de la Gaule. Paris 1856. 

Le Blant Sarc. chrét. — Le Blant (Edm.), Les sarcophages chrétiens de la Gaule. 
Paris 1886. 

L. P. = Liber Pontificalis, ed. L. Duchesne. Parisiis 1886 und 1892. 

M. = Migne, Patrologia latina. Parisiis 1844—1864. 

Magistretti = Magistretti (M.), Monumenta veteris liturgiae ambrosianae. Ponti- 
ficale in usum ecclesiae Mediolanensis. Mediolani 1897. 

Mai Coll. nov. — Mai (Ang.), Scriptorum veterum nova collectio. Romae 1830—1838. 

Mai, Nova bibl. = Mai (Ang.), Nova Patrum bibliotheca. Romae 1852—1853. 

Mart. — Marteéne (E., O. S. B.), De antiquis ecclesiae ritibus libri tres. Antwerpiae 
1763—1764. 

Mart. Monach. — Marteéne (E., O. S. B.), De monarchorum ritibus libri quinque. Ant- 
werpiae 1764. Bildet den vierten Band der Antwerpener Ausgabe von Marténes 
Werk: De antiquis ecclesiae ritibus. 

Mart. SS. vet. = Marténe (E., O. S. B.) et Durant (U., O. S. B.), Veterum scriptorum 
amplissima collectio. Parisiis 1724—1738. 

Mart. Thes. — Marténe (E., O. S. B.) et Durant (U., O. S. B.), Thesaurus novus ance- 
dotorum. Parisiis 1717. 

Matthaei — Matthaei (Adalb.), Holzplastik in Schleswig-Holstein bis 1530. Leip- 


zig 1901. 
Mél. d’archéolog. — Mélanges d’archeologie et d’histoire (Ecole franc. de Rome). Paris. 
Mem. des antiqu. — Memoires de la Société des antiquaires de France. Paris. 
Melzger — Metzger (Max. Jos.), Zwei karolingische Pontifikalien vom Oberrhein. 


Freiburg 1914. 
Mg = Migne, Patrologia graeca. Parisiis 1857—1866. (Aber auch 2mal verdruckt ftir 
MG SS.) 


M. G. Capit. = Monumenta Germaniae, Legum sect. II, Capitularia regum Francorum. 

M. G. Conc. = Monumenta Germaniae historica, Legum sect. III, Concilia. 

M. G. Epp. = Monumenta Germaniae historica, Epistolae. 

M. G. Leg. Monumenta Germaniae historica, Leges, Series altera. 

M. G. SS. = Monumenta Germaniae historica, Scriptores. 

M. G. SS. rer. Lang. — Monumenta Germaniae historica, Scriptores rerum Lango- 
bardicarum. 

M. G. SS. rer. Merov. = Monumenta Germaniae historica, Scriptores rerum Mero- 
vingicarum. 

Mitt. — Mitteilungen der k. k. Zentral-Commission zur Erforschung und Erhaltung 


der Baudenkmaler. Wien. 
Mithoff — Mithoff (H. W. H. ), Kunstdenkmale und Altertiimer im Hannoverschen 
Hannover 1871—1880. 
Mol. = Moléon de (Lebrun-Desmarettes), Voyages liturgiques de France. Paris 1718. 
Monast. ang]. = Dugdale (W.), Monasticon anglicanum. Nova ed. London 1846. 
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Moroni Diz, — Moroni (G.), Dizionario di erudizione storico-ecclesiastico. Venezia 
1840—1879. ; : 
Miinzenberger-Beissel — Miinzenberger (E. F. A.) und Beissel (St., S. J.), Zur Kenntnis 

und Wiirdigung der mittelalterlichen Altare Deutschlands. Frankfurt 1885 f. 
Miintz — Mintz (E.) e Frothingham (A. L.), Il tesore de S. Pietro. Roma 1883. 
Mur. Ant. — Muratori (L. A.), Antiquitates italicae medii aevi. Mediolani 17381742. 
Mur. Sacr. — Muratori, Liturgia romana vetus. Opera omnia tom. XI. und XII. 

Napoli 1760. 

Myller = Myller (Jac.), Ornatus ecclesiasticus. Monachii 1591. 
N. Arch. — Neues Archiv der Gesellschaft fiir Altere deutsche Geschichtskunde. 

Hannover 1876 ff. 

Neumann, Reliquienschatz — Neumann, Der Reliquicnschatz des Hauses Braun- 

schweig-Liineburg. Wien 1891. 

Nuovo Bullet = Nuovo Bulletino di archeclogia cristiana. Roma. 

Otte — Otte (Heinr.), Handbuch der kirchlichen Kunstarchdologie. Leipzig 1883. 
Paukert — Paukert (Fr.), Altare der Gotik in Tyrol. Leipzig 1895 und 1897. 
Podlaha = Podlaha (A.) und Sittler (Ed.), Chramovy poklad u sy. Vita u Praga. 

Prag 1903. 

Potthast Bibl. = Potthast (A.), Bibliotheca historica medii avri. Berlin 1896. 
Realenc. = Kraus (Fr. X.), Realencyklopadie der christlichen Altertiimer. Frei- 

burg 1882—1886. 

Recueil — Recueil des notices et mémoires de la société archéologique du depar- 
tement de Constantine. Constantine. 

Renaudot — Renaudot (Euseb.), Collectio liturgiarum orientalium. Frankfurti 1847. 

Revoil — Revoil (H.), Architecture romane du Midi de la France. Paris 1873. 

Revue — Revue de l’art chrétien I—XXX. Paris 1857—1880; XXX—LIX. Lille 1883 

bis 1909; LX.f. Paris 1910. 
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EINLEITUNG 


I. GEGENSTAND 


Gegenstand der vorliegenden Arbeit ist der christliche Altar. 
Altar nennen wir dasjenige liturgische Gerat, auf und an dem sich die eucha- 
ristische Feier vollzieht. 

DaB es schon im christlichen Kult von Anfang an ein liturgisches Gerat 
gab, auf dem die Feier der Eucharistie vollzogen wurde, ist zweifellos und 
wird von niemand geleugnet. Dieselbe war in der Tat, wenn anders sie in 
geziemender Weise vor sich gehen sollte, ohne ein solches nicht méglich. Die 
Streitfragen, die sich an den Altar der erstchristlichen Zeit angekniipft haben, 
betreffen deshalb auch nicht sowohl die Existenz dieses liturgischen Gerates 
als vielmehr seinen liturgischen Charakter. War es urspriinglich lediglich 
liturgischer Tisch, eucharistische Tafel, auf der der Bischof die Konsekration 
des Brotes und Weines vornahm — wenn man nicht tiberhaupt eine solche 
leugnet — und dann das eucharistische Brot und den eucharistischen Wein 
zum Gedachtnis des Leidens Christi an die versammelten Glaubigen als Speise 
austeilte? Oder hatte das Gerat schon gleich anfangs den Charakter eines 
wirklichen #voraorjovoy {altare), eines eigentlichen Altars, wie wir ihn aus 
den alttestamentlichen und den heidnischen Kulten kennen, wenn auch das 
auf ihm dargebrachte Opfer seiner Besonderheit nach sich tiefgreifend von 
den jiidischen und heidnischen Opfern unterschied? 

Nach protestantischer Anschauung hat die Sakramentsfeier nur den 
Charakter eines Gedachtnismahles, selbst wenn man, auf dem Boden der Lehre 
Luthers stehend, wenigstens fiir den Augenblick des Genusses des Sakramentes eine 
wirkliche Gegenwart Christi in demselben annimmt. Sie ist nicht nur wesentlich, son- 
dern auch ausschlieBlich ,,.Herrnmahl™. Ein Opfer im Sinne einer realen Darbringung 
ist sie nicht, wie sie denn auch urspriinglich nicht als solches betrachtet wurde. Dieser 
Opferbegriff drang erst spater in die eucharistische Feier ein; er ist weder von 
Christus mit derselben verbunden worden, noch apostolisch. Es war eine Abkehr 
von der reinen Glaubenshinterlage Christi, eine Verirrung, wenn man das ,,Herrn- 
mahl“ unter Einwirkung, sei es des alttestamentlichen, sei es des heidnischen Opfer- 
kultus auch zu einem Opfer stempelte. Es ist klar, daB bei einer solchen Auffassung 
der eucharistischen Feier der Altar unmdglich als das gelten kann, was das Wort 
Altar nach dem gewohnlichen Sprachgebrauch besagt. Denn ist dieselbe kein Opfer, 
so kann natiirlich der Altar auch keine Opferstatte sein. Er ist vielmehr nur die 
mensa Domini, der Tisch des: Herrn, an dem sich das Herrnmahl vollzieht. Daf 
man in ihm auch einen Altar sah, begann erst, seitdem sich in nachapostolischer 
Zeit der Irrtum vom Doppelcharakter der Eucharistie in die Kirchenlehre einschlich. 
Vordem erblickte man in ihm lediglich einen Tisch. Wo daher bei den apostolischen 
Vatern von einem Altar (Svovaorjewr) die Rede ist, ist derselbe in tibertragenem 
Sinne zu deuten. 


Braun, Der christliche Altar I. 1 
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Nach katholischer Lehre ist die eucharistische Handlung heides, Op fer 
und O pfermah|l; Opfer, sofern Christus in der Wandlung von Brot und Wein und 
durch dieselbe unblutigerweise sein Kreuzesopfer erneuert; Opfermahl, sofern das 
eucharistische Brot und der eucharistische Wein, in denen und durch die sich das 
Opfer vollzogen hat, ibernatirliche, die Seele mit Christus vereinigende Speise ist. 

Ausdriicklich hat das Tridentinum im Kanon 1 der 22. Sitzung ausgesprochen, 
da®B die Messe ein verum et proprium sacrificium sei und sich nicht bloB damit be- 
gniigt, gegeniiber den Neuern des 16. Jahrhunderts ihren Charakter als Sthnopfer 
dogmatisch festzulegen. Eine Definition des Opfers im allgemeinen, wie des Meb- 
opfers im besonderen hat das Konzil freilich nicht gegeben. Was es unter verum 
et proprium sacrificium verstand, kann jedoch nach seinen sonstigen AuSerungen 
und nach der Lehre der damaligen Theologen nicht zweifelhaft sein. Da ins- 
besondere auch das MeBopfer eine reale Darbringung sei, und zwar eine Darbrin- 
gung von Christi Leib und Blut unter den Gestalten von Brot und Wein, erhellt mit 
Bestimmtheit aus C.1 der 22. Sitzung, wo das nicht als bloBe Begriindung, sondern 
als Lehrinhalt ausgesprochen wird’. 

Mit der Anschauung der katholischen Kirche stimmt tberein die Lehre der 
orientalischenRiten, und zwar insbesondere auch jener Zweige und Vertreter 
derselben, welche sich schon in altchristlicher Zeit von der Einheit der rémischen 
Kirche losgerissen haben und seit eineinhalb Jahrtausenden abseits dieser letzteren 
stehen. Denn auch nach ihrem Lehrbegriff ist die Eucharistiefeier nicht bloB ein 
Mahl, das Christus zu seinem Gedachtnis in seiner Kirche bis zum Ende der Zeiten 
zu halten gebot, sondern auch, ja vor allem ein wahres, eigentliches Opfer, eine reale 
Darbringung, die wirkliche, wenn auch unblutige Erneuerung des Kreuzesopfers. 

Wie es sich aber heute nach katholischer Lehre um den Charakter der Euchari- 
stiefeier verhalt, so verhielt es sich nach ihr im wesentlichen um diesen zu aller 
Zeit, und zwar namentlich auch schon in den Tagen der Urkirche. Die gegen- 
teilige Auffassung ist mit dem katholischen Dogma von der wesentlichen Unver~ 
anderlichkeit der von Christus durch die Apostel dem kirchlichen Lehramt anver- 
trauten Glaubenshinterlage nicht vereinbar. Wohl zeigt auch die katholische Lehre 
von dem Charakter der Eucharistiefeier einen Fortschritt, eine Entwicklung, aber 
nicht in Gestalt eines véllig neuen Dogmas noch auch in Gestalt einer Erweiterung 
des von den Aposteln tberkommenen urspriinglichen Lehrbegriffes durch Einfih- 
rung einer neuen, in diesem Begriff nicht gegebenen Idee, sondern nur durch klarere 
Erfassung und scharfere Ausgestaltung der in der apostolischen Glaubenshinterlage 
enthaltenen Wahrheit. Nach katholischer Lehre war demnach die Eucharistie schon 
zur apostolischen Zeit nicht bloB ein Mahl zur Erinnerung an des Herrn Opfertod, 
sondern auch ein Opfer, und zwar ein wahres und wirkliches Opfer im Sinne eines 
objektiven Opfercharakters und einer realen Darbringung Christi, nicht ein Opfer in: 
lediglich tbertragenem Sinne, etwa ein Lobopfer in Gestalt des subjektiven Gebets- 
lobes des das eucharistische Gedachtnismahl begehenden Bischofs, des um diesen 
versammelten Klerus und der an der heiligen Handlung teilnehmenden Gemeinde. 
Das Gerat aber, auf dem sich die eucharistische Feier vollzog, war, dem Charakter 
dieser letzteren entsprechend, nach katholischer Auffassung von Anfang an eine 
wahre Opferstatte, ein Altar im vollen und eigentlichen Sinne des Wortes. Freilich 
nur vorubergehend, wenn es bloB in einem vereinzelten Falle zur Darbringung des 
eucharistischen Opfers beniitzt wurde, wie das in der vorkonstantinischen Zeit haufig 
vorgekommen sein diirfte, dauernd dagegen, wenn es ein und fir alle Male fir die- 


q Uber die Lehre des Tridentinums hin- charakters der Messe betrifft nicht die Frage 
sichtlich der Messe als Opfer vgl. nament- ob diese eine reale Darbringung sei — dar- 
lich E. Dorsch, Der Opfercharakter der Eucha- _iiber_besteht bei ihnen kein Zweifel —, son-~ 
ristie (Innsbruck 1909) 105f. Die auch jetzt dern nur die andere, in welchem Akte der 
noch nicht entschiedene Kontroverse der Messe sich die eigentliche Opferhandlung voll- 
katholischen Theologen hinsichtlich des Opfer- _ziehe und worin das Wesen derselben bestehe, 
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sen Zweck bestimmt war und verwendet wurde, gleichviel, ob es nach Vollendung 
der Feier wieder beiseite getragen, oder ob es standig an seinem Platze belassen 
wurde. 

Von einer Begriindung der katholischen Auffassung der eucharistischen Feier 
mu hier abgesehen werden, da ja die vorliegende Arbeit kein Lehrbuch der Dog- 
matik sein soll, sondern nur eine Geschichte der Entwicklung des Altares nach 
seiner Form und seiner sonstigen Beschaffenheit bieten will. Zudem ist seit dem 
16. Jahrhundert bis in die letzten Tage hinein der Opfercharakter der Messe so oft, 
so ausgiebig und so grindlich klargestellt worden, daB es geniigen darf, auf die 
diesbeziiglichen Untersuchungen, Darlegungen und Erorterungen der katholischen 
Dogmatiker der Vergangenheit und Gegenwart hinzuweisen. 

Fiir die formale Entwicklung des Altars war zu aller Zeit bis zur Gegenwart 
nicht der Opfercharakter der Eucharistie, sondern ihr Mahlcharakter entscheidend. 
Welche Form man auch dem Stipes des Altares gab, als Ganzes war dieser stets 
ein Tisch. Fiir die im 4. Jahrhundert beginnende Verbindung von Altar und Reliquien- 
grab wurde dagegen umgekehrt vornehmlich die Eigenschaft der eucharistischen 
Feier als einer Opferhandlung sowie des Altares als der Opferstatte des christlichen 
Kultus bestimmend. Daf man gleichfalls im 4. Jahrhundert anfing, den Altar durch 
eine Weihe fiir seine Verwendung besonders zu heiligen, geschah mit Riicksicht 
auf beide in der eucharistischen Handlung enthaltenen Momente, namentlich aber 
mit Riicksicht auf den Umstand, daB derselbe bei der Eucharistiefeier Trager des 
Leibes und Blutes Christi wird. 


Der Aliar tritt uns in zwei Arten entgegen, als unbeweglicher 
Altar, altare fixum, immobile und als beweglicher,tragbarer 
Altar, altare mobile, portatile. Beide Arten hatten und haben ihre 
wesentlichen Eigenarten, ihre eigenen Formen, ihre Besonderheiten in der 
Ausstattung und in der Verwendung. Sie aber kommen darin iiberein, da’ 
sie aus Stein bestehen, ein Reliquiengrab enthalten und zu dem Zwecke des 
Gebrauches geweiht sein mussen. 


Der vorliegende erste Band gliedert sich demgemaB in fiinf Abschnitte. Der erste 
behandelt in zwei Kapiteln die Namen des Altars, des altare fixum, wie des altare 
portatile, und die Verwendung beider Altararten in der Gegenwart und 
Vergangenheit. Gegenstand des zweiten ist die Beschaffenheit des altare fixum. 
Er erortert in sieben Kapiteln das Material der altaria fixa, ihre verschiedenen 
Arten (Tischaltar, Kastenaltar, Blockaltar und Sarkophagaltar), die Beschaf- 
fenheit und Eigentimlichkeiten ihrer Mensa, die dekorative 
Behandlung ihres Stipes, ihre Zahl in den einzelnen Kirchen, den Ort 
ihrer Aufstellung, die Art derselben und die Richtung, die man ihnen zu geben 
pflegte. Der dritte bespricht in vier Kapiteln die Beschaffenheit des altare porta- 
tile, sein Material, seineGestaltundGr6Be, seine Arten (Tafelportatile, 
Kastenportatile und altarfoérmiges Portatile) und seine ornamentale Ausstat- 
tung, letztere unter besonderer Wtrdigung der Ikonographie des reichen bildlichen 
Schmuckes, mit dem man im Mittelalter den Tragaltar zu verzieren liebte. Im 
vierten Abschnitt kommt in sechs Kapiteln das Altargrab zur Darstellung. Das 
erste behandelt den heutigen Brauch, das Alter des Altargrabes und die 
Namen desselben, das zweite seine drei Arten (das Bodengrab, das Stipesgrab 
und das Mensagrab) sowie das Sepulcrum der Portatilien; das dritte 
seinen Verschlu8, das vierte seinen Inhalt, das fiinfte das Altargrab in 
den Riten des Ostens, das sechste endlich den Ursprung des Altargrabes. 
Der letzte Abschnitt ist der Altar weihe in Gegenwart und Vergangenheit gewid- 
met, und zwar sowohl der Weihedesaltarefixum, wie derjenigen des Por- 
tatiles. Ein SchluSkapitel behandelt die Symbolik des Altares. 
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Einleitung 


Eine Geschichte des christlichen Altars, wie sie sich heute schreiben lab, ist 
vorwiegend eine Geschichte des abendlandischen christlichen Altares. Fir eine Dar- 
stellung der Entwicklung des Altares in den Riten des Ostens fehlt es allzusehr andem 
dazu erforderlichen Quellenmaterial. Die schriftlichen Quellen flieBen fiir sie nur sehr 
sparlich, die monumentalen aber versagen fast vollig. Namentlich fehlt es an Altaren 
und Altarzubehér aus Alterer Zeit so gut wie ganz, oder es ist doch wenigstens, 
was davon noch etwa vorhanden sein sollte, unver6ffentlicht und unzuganglich. 
Es darf darum nicht auffallen, wenn das vorliegende Werk sich fast nur mit der 
Geschichte des abendlandischen Altares beschaftigt, diejenige des Altares in den 
Riten des Ostens aber nur wie nebenher behandelt ist. Wo es an dem ndotigen 
Material zu einer ausgiebigen Darstellung mangelt, ist eine solche ersichtlich un- 


moglich. 
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Aus der vorkonstantinischen Zeit liegt fiir eine Geschichte des 
Altares nur duBerst diirftiges Material vor, reicheres haben wir aus der nac h- 
konstantinisch-altchristlichen Zeit und dererstenHAalfte 
des Mittelalters, wenngleich es selbst fiir diese Periode noch manche 
Liicke aufweist. Sehr reich flieBen die Quellenin der zweiten Halfte 
des Mittelalters, die Neuzeit bietet aber eine geradezu unutber- 
sehbare Fiille von Material fiir die Geschichte des Altares, das freilich von 
ungleich geringerem Wert und ungleich minderem Interesse ist als dasjenige, 
was uns das christliche Altertum und das Mittelalter hinterlassen haben. 


Nur sehr sparliche Ausbeute liefern, wie schon gesagt wurde, die Quellen 
fiir die Geschichte des Altares in den Riten des Ostens; so sparliche, daB 
wir die Entwicklung und den Wandel, welcher sich hier von der altchrist- 
lichen Zeit an bis zur Gegenwart vollzog, kaum anders als nur in seinen 
Hauptziigen zu erkennen und zu verfolgen vermégen. Ungleich besser steht 
es um das Material, das uns die Quellen fiir die Geschichte des Altares im 
Abendlande liefern. Zwar lassen auch diese im einzelnen noch manche 
Frage, die sich uns aufdrangt, und die wir nur allzu gern gelést sehen méch- 
ten, ohne Antwort, doch ist schon das Bild, das wir aus den Quellen der 
altchristlichen und der Karolingerzeit vom abendlandischen Altar gewinnen, 
so reich, daB es weit mehr als eine bloBe Umrifskizze ist. Fiir die zweite 
Halfte des Mittelalters und die Folgezeit aber lassen die Quellen auch beziig- 
lich der Einzelheiten des Bildes nur sehr wenig von irgendwelchem Belang 
mehr vermissen. 


Ihrem Charakter nach lassen sich zwei Arten von Quellen unter- 
scheiden, literarische und monumentale, Schriftwerke 
und Denkmaler aus der Vergangenheit. 


1, Literarische Quellen. An literarischen Quellen 
kommen fiir die Geschichte des Altares in Betracht: erstens kirchliche 
Bestimmungen hinsichtlich des Altares, seiner Beschaffenheit, seiner 
Weihe, seiner Ausstattung und seiner Verwertung, zweitens die litur- 
gischen Biicher, drittens die Schriften der Vater, der 
Liturgiker, Kanonisten und Historiker, viertens Inven- 
tareund Aahnliche Dokumente. 


II. Quellen a 


A. Kirchliche Bestimmungen. 

Kirchliche Bestimmungen iber denAltar finden sichinden Kanones und 
Statuten der Konzilien und Synoden, in den Sammlungen des kanonischen Rechtes, 
in den Entscheidungen der Ritenkongregation sowie in papstlichen Schreiben und 
Bullen. 

Die Kanones der allgemeinen Konzilien enthalten fast nichts fir die 
Geschichte des Altares, ungemein viel dagegen die Verordnungen partikularer 
Synoden. Schon partikulare Synoden des 4. und 5. Jahrhunderts, wie die Synode 
von Laodicea (3. Viertel des 4. Jahrh.) und das 6. Konzil von Karthago (401) erlieBen 
auf den Altar beziigliche Kanones. 

Manche dieser partikularen Synoden waren lediglich Did6zesansynoden, 
so namentlich zahlreiche Synoden des spateren Mittelalters und der nachmittelalter- 
lichen Zeit. Andere umfaBten eine ganze Kirchenprovinz, Provinzialsyno- 
den, oder ein mehrere Metropolitanverbande umschlieBendes gréBeres Lander- 
gebiet, Territorialsynoden. Am wertvollsten sind die Kanones der Terri- 
torialsynoden, da sich aus ihnen ergibt, was innerhalb eines gréferen Lander- 
gebietes beziiglich des Altares Vorschrift war. 

Natiirlich kénnen auch Kanones partikularer Synoden tiber ihren nachsten Bereich 
hinausgehende, ja allgemeine Geltung haben, weil sie ein auch anderswo oder ein 
allgemein verpflichtendes Kirchengesetz wiedergeben oder weil sie, sei es durch 
einen ausdriicklichen Akt der mafSgebenden kirchlichen Behorden oder durch Ge- 
wohnheit iiber ihren urspriinglichen Bezirk hinaus oder gar allgemein bindende 
Kraft erhalten haben. Ob und inwieweit das jedoch zutrifft, muB in jedem einzelnen 
Falle festgestellt werden. Es ware durchaus verkehrt, den Kanon einer Partiku- 
larsynode ohne weiteres zu verallgemeinern, ohne geniigenden Anhalt ihm tber das 
Gebiet hinaus, fiir das er erlassen wurde, Geltung zuzuschreiben; durchaus verkehrt 
z. B. wollte man aus Kanon 14 der Synode von Agde (506), demzufolge der Altar 
nicht blo&8 durch Salbung mit Chrisam, sondern auch durch die bischdfliche Seg- 
nung geheiligt werden sollte’, folgern, der von ihm geforderte Ritus der Altarweihe 
sei damals auch schon zu Rom in Brauch gewesen und habe auch hier in einer 
Salbung des Altares und einem bischéflichen Segensgebet bestanden; durchaus ver- 
kehrt, wollte man aus Kanon 26 der Synode von Epaon (517): Altaria nisi lapidea 
chrismatis unctione non sacrentur’, schlieBen, es seien im Beginn des 6. Jahrhunderts 
bereits allenthalben die Altare aus Stein gemacht worden. Und doch ist diese Regel 
in bezug auf die Bestimmungen, die von Didzesan-, Provinzial- und Territorialsyno- 
den hinsichtlich des Altares getroffen wurden, nicht immer geniigend beachtet wor- 
den, indem man die von ihnen erlassenen Vorschriften hinsichtlich des Altares 
ohne Grund als Echo und Ausdruck der allgemeinen Praxis hinstellte. 


Keine der altchristlichen und mittelalterlichen Synoden zeichnet in ihren Kano- 
nes und Statuten ein vollstandiges Bild des Altares. Es ist vielerlei, was sie tiber 
denselben sagen. Aber es sind stets nur Einzelheiten. Immerhin sind sie auch so 
fur die Geschichte des Altares von gro ter Bedeutung, zumal sie der offizielle 
Ausdruck der den Altar betreffenden kirchlichen Praxis sind. ? 

Die ersten umfassenden Bestimmungen tiber den Altar, seine Beschaffenheit, 
seine Einrichtung und seine Ausstattung erhalten wir erst in nachmittelalterlicher 
Zeit in der durch die 3. Mailander (1573) Provinzialsynode veranlaBten Instructio 
fabricae ecclesiae des hl. Karl Borromaus, in der auch der Altar nach 
allen Seiten hin eine eingehende Behandlung findet. Was die Instructio von ihm 
sagt, ist kaum etwas Neues; sie gibt vielmehr den Brauch und das Recht wieder, 
die damals in der Mailander Kirchenprovinz in Kraft waren, nur merzt sie MiB- 
brauche, die sich allmahlich eingeschlichen hatten und die Wiirde des Altares beein- 
trachtigten, aus, indem sie zugleich sehr eingehende praktische Anweisungen fiir eine 
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seiner Heiligkeit entsprechende Herstellung, Ausrustung und Behandlung des Altares 
gibt. Eine allgemein verpflichtende Kraft hatte die Instructio des hl. Karl nicht, 
denn wenn sie auch von Rom approbiert wurde, so blieb sie doch nur partikular- 
rechtlichen Charakters. Immerhin wurde sie iiber die Grenzen der mailandischen 
Kirchenprovinz hinaus wenigstens insofern von Bedeutung, als man ihre so prak- 
tischen Anweisungen anderswo zum Vorbild fiir Verordnungen ahnlicher Art nahm. 
So ist, was die Prager Synode von 1605° iiber die Einrichtung der Kirchen und 
insbesondere den Altar vorschreibt, nur ein Auszug aus der Instructio, der Ornatus 
ecclesiasticus des Regensburger Generalvikars Myller* aber ist geradezu eine unter 
Beriicksichtigung deutschen Brauches veranstaltete ausfiihrliche Verarbeitung der- 
selben. Einen besonderen EinfluB erlangte sie dadurch, da8 Gavanti die hauptsach- 
lichsten ihrer Bestimmungen betreffs des Altares in seinen erstmalig 1628 zu 
Mailand erschienenen Thesaurus sacrorum rituum auinahm. 

Die mittelalterlichen abendlandischen Kanonessammlun- 
gen, wie Reginos von Prim De ecclesiasticis disciplinis®*, Burchard von Worms 
Decretorum liber’, Ivos von Chartres Decretum’ und Panormia® u. a., Gratians 
Decretum sowie die spateren Bestandteile des Corpus juris canonici bieten fur 
die Geschichte des Altares sehr geringe Ausbeute. Was sie tiber diesen zu sagen 
haben, beschrankt sich auf einige wenige Punkte, wie das Material des Altares, die 
Notwendigkeit seiner Weihe, seine Exekration, den Gebrauch des Portatiles, und 
bringt zudem nicht einmal etwas Neues. Indessen sind sie insofern nicht ohne Be- 
deutung, als sie bekunden, daB das, was sie an Bestimmungen tber den Altar ent- 
halten, nicht mehr bloB den Charakter einer partikularrechtlichen Verordnung 
hatte, sondern inzwischen mehr oder weniger in den allgemeinen Brauch tbergegan- 
gen, allgemein geltendes kirchliches Recht geworden war. 

Wertvollere Angaben zur Geschichte des Altares als die abendlandischen 
Kanonessammlungen enthalten einige orientalische Sammlungen dieser 
Art, wie die Kanones Jakobs von Edessa (ca. 700)®, das Buch der Fiihrungen des 
Syrers Gregorius Barhebraus*, die Kanones und Quaestiones ecclesiasticae des 
nestorianischen Patriarchen Johannes Bar Abgar (ca. 900)*4, der Kommentar zu den 
Kanones der Apostel, Synoden und Vater des antiochenischen Patriarchen Theodor 
Balsamon (f ca. 1204)*#, die koptischen Kirchenrechtssammlungen**, wie der Nomo- 
kanon des Michael von Malig", des Ibn al-Assal*® u. a. sowie die Sammlung 
armenischer Kanones bei A. Mait®. Leider ist das Alter mancher der in diesen 
Sammlungen sich findenden Kanones unsicher, da ihre Uberschriften, in denen sie 
einem bestimmten Patriarchen oder sonst einer Autoritat zugeeignet werden, sehr 
unzuverlassig sind. Immerhin geben sie eine Praxis beziiglich des Altares wieder, 
die eine geraume Strecke weiter in die Vergangenheit hinaufreicht als die Samm- 
lungen selbst. 

Die Entscheidungen, welche die am 22. Januar 1588 von Sixtus V. eingesetzte 
Kongregation der hl. Riten seit ihrem Bestehen hinsichtlich des altare fixum 
und portatile gegeben hat, haben fiir die Geschichte des Altares nur insoweit Be- 
deutung, als sie bekunden, was zur Zeit, da sie erfolgten, nach maBgebender rémi- 
scher Anschauung Geltung hatte. Ubrigens entstammen bei weitem die meisten erst 
dem 18. Jahrhundert. Was noch heute von ihnen in Krait steht, ist in der authenti- 

°C. 12f. (Hartzh. VIII, 689 £.). Bibl. 


11 Assemanni, orient. 


III 1 (Romae 


“ Minchen 1591 (lat. et germ.). 

> M. 132, 185 f. 

8 M. 140, 537 f. 

7M. 161, 9f. 

8 Ibid. 1037 f. 

® C. Kayser, Die Kanones Jakobs von Edessa 
(Leipzig 1886). 

‘0 A. Mai, SS. vet. nova collectio X 2 (Romae 
1838) 1 f. 


1725) 238 f. 

12 Mg. 137 und 138. 

‘8 Vel. tiber die koptischen Kanonessamm- 
lungen W. Riedel, Die Kirchenrechtsquellen 
des Patriarchats Alexandrien (Leipzig 1900). 

‘4 Oriens christ. V (1906), 70 f.; VII (1907), 1 f. 

‘> Herausgegeben und iibersetzt von Guidi 
(Rom 1897, 1899). 

18 SS. vet. nova collect. X 2, 269. 
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schen Ausgabe derselben enthalten, die unter dem Titel Decreta authentica Con- 
gregationis sacrorum Rituum ex actis eiusdem collecta ejusque auctoritate promul- 
gata seit 1898 in sechs Banden erschien. Fir die Geschichte des Altares hat man 
‘indessen auch die in den Alteren Sammlungen sich findenden, in der neuen aber 
ausgelassenen Entscheidungen zu beriicksichtigen’’. ; 

Die papstlichen Schreiben und Bullen kommen fir die Geschichte 
des Altares in Betracht, sofern sie Antworten auf Anfragen enthalten, die an den 
Apostolischen Stuhl beziiglich des Altares gerichtet wurden, oder sofern sie, wie 
Briefe des Registers Gregors d. Gr. oder Formeln des Liber diurnus, die Erlaubnis 
zur Vornahme von Kirchen- und Altarweihen oder zur feierlichen Rekondition von 
Reliquien geben. Die Papstregesten des 13., 14. und 15. Jahrhunderts gewahren 
uns insbesondere einen lehrreichen Einblick in die keineswegs gesunde Entwicklung, 
welche damals das Portatilienwesen nahm. 


B. Liturgische Bicher. 


Von den mittelalterlichen liturgischen Biichern sind die sog. rdmi- 
schen Ordines*, die Consuetudinarien, Ritualien, Caremonia- 
lien und Ordinarien sowie die ausgebildeten Missalien fir die 
Geschichte des Altares bloB von beschrankter Bedeutung. Wir erhalten durch sie 
fast nur iiber den Gebrauch des Altares sowie allenfalls tber seine Ausstattung 
Auskunft und selbst das nur in recht geringem MaBe. Von grofem Wert sind da- 
gegen manche der Sakramentare der vorkarolingischen, der karolingischen und der 
ottonischen Zeit sowie namentlich die mittelalterlichen Pontifikalien wegen der in 
ihnen sich findenden Ordines der Altar- und Portatileweihe. Geben die Sakramen- 
tare uns ein Bild des Ritus dieser Weihen in seiner Alteren Form, so ermdglichen 
die Pontifikalien, die Entwicklung desselben nach allen seinen Teilen und seinen 
mannigfachen Umwandlungen vom 9. Jahrhundert an bis zur Herausgabe des all- 
gemein verpflichtenden rémischen Pontifikales durch Klemens VIII. (1596) zu ver- 
folgen. AuBerdem finden sich in ihnen manche bemerkenswerte Angaben tber die 
Beschaffenheit des Altares und der Portatilien sowie namentlich des Sepulcrums, 
des Reliquiengrabes, derselben. Leider ist bisher nur ein kleiner Bruchteil der noch 
erhaltenen zahlreichen mittelalterlichen Pontifikalien im Druck ver6ffentlicht und 
auch wenig Aussicht vorhanden, daB es damit bald besser werden wird’. 

Im Osten haben sich nur wenige mittelalterliche liturgische Handschriften 
gerettet, welche den Ordo der Altarweihe enthalten. Von Jakob Goar wurden zwei 
lehrreiche griechische Ordines der Altarkonsekration herausgegeben, von denen 
einer eine Handschrift aus der Wende des 8. Jahrhunderts, der andere dem 13. Jahr- 
hundert entstammt?®. Ein armenischer Altarweiheritus aus dem 9.—10. Jahr- 
hundert wurde von Conybeare*! ver6ffentlicht, ein mittelalterlicher syrischer von 
Angelo Mai*’, und von Eusebius Renaudot?*. 


C. Vater, Liturgiker, Kanonisten und Historiker. 


Von groBter Wichtigkeit ist, was uns die Schriften der Vater und altchrist- 
lichen Kirchenhistoriker des Ostens und Westens sowie sonstige 
Schriftwerkeausaltchristlicher Zeit, wie Itinerarien, Urkunden, bio- 


*7 Es sind besonders Alois Gardellini, De- 
creta authentica C.S.R. Vol. 1—4 (Rom 1856) 
und Wolfg. Mithlbauer, Decreta authentica, C. 
S. R. Vol. 1—4 (Miinchen 1865 f.); Supplemen- 
tum Vol. 1—3 (Miinchen 1876 f.). 

18 Naheres tiber die rémischen Ordines in 
J. Braun, Die liturgische Gewandung im Okzi- 
dent und Orient (Freiburg 1907) 6. 

19 Fiir die vorliegende Arbeit wurde der 
Ordo der Altar- und Portatileweihe von etwa 


120 mittelalterlichen Pontifikalien aus Deutsch- 
land, Italien, Frankreich, Spanien und Eng- 
land durchgesehen. 

20 Euchologion graecum “(Paris 1647) $32 f., 
845 f. 

*1 Rituale Armenorum (Oxford 1905) 3 f. 

*2 SS. vet. nova collectio X 2 (Romae 1838) 9. 

*8 Liturgiarum orientalium collectio II (Frank- 
furt 1847) 57. 
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graphische Darstellungen, profangeschichtliche Werke u. a., iiber den Altar, sein 
Material und seine sonstige Beschaffenheit, seine Weihe, seine Ausstattung und die 
EinschlieBung von Reliquien berichten. Unter den biographischen Darstellungen 
nimmt als Quelle zur Geschichte des Altares eine besonders wichtige Stellung der 
Liber Pontificalis mit seinen Vitae der rémischen Papste der altchristlichen Zeit 
ein“. Es sind freilich immer nur vereinzelte Angaben, was wir in allen vorhin 
genannten Schriften tiber den Altar erfahren, dieselben sind jedoch um so kost- 
barer und schatzenswerter, als die sonstigen Quellen aus altchristlicher Zeit, schrift- 
liche wie monumentale nur sehr dirftige Ausbeute liefern, ja zum Teil ganz ver- 
sagen. 

Mittelalterliche Schriftwerke, die uns mehr oder weniger reichen 
Stoff zur Geschichte des Altares bieten, sind die Traktate der Liturgiker, die kano- 
nistischen Kommentare der Kanonisten, die Heiligenleben und andere Vitae, die 
zahlreichen Chroniken, die Notae dedicationis und sonstige den Altar betreffende 
Dokumente. 

Was die Liturgiker, angefangen von Hrabanus und Amalarius bis zu 
Durandus und den liturgischen Schriftstellern des ausgehenden Mittelalters von dem 
Altar sagen, ist auffallend gering®. Sie behandeln den Altar recht stiefmitterlich. 
Fiir seine Geschichte bieten sie darum auch sehr wenig von Belang. Selbst die 
verhaltnismaBig weitlaufigen Erérterungen, welche Sicardus von Cremona’ und 
Durandus?’? dem Altar widmen, sind zwar an mystischen Deutungen reich, enthalten 
aber sachlich iber den Altar nur wenig Bemerkenswertes. 

Am eingehendsten behandeln die mittelalterlichen Liturgiker noch die Altar- 
weihe, doch sind ihre Ausfiihrungen meist nur Jangere oder kiirzere Ausziige aus 
dem einfluBreichen anonymen Tractatus dededicationeecclesiae, einer 
sehr weitschweifigen mystischen Auslegung des gallikanischen Kirch- und Altar- 
weiheritus der Karolingerzeit”®. 

Auch die mittelalterlichen Kommentare der Liturgie, die wir 
aus dem Osten besitzen, wie die wohl dem 8. Jahrhundert entstammende ‘Jotoe@ia 
éxzAnovaoctixy, die bereits im 9. Jahrhundert von Anastasius Bibliothekarius fir 
Karl den Kahlen in das Lateinische tibersetzt wurde”, ihre beiden jiingeren Bear- 
beitungen, die Mvotix) Osweia® und eine von Angelo Mai, ihrem ersten Heraus- 
geber, irrig dem hl. Sophronius von Jerusalem (+ 638) zugewiesene Erklarung 
der Messe, die in Wirklichkeit erst dem 11.—12. Jahrhundert angehdrt*, die 
Traktate des Metropoliten Simeon von Saloniki (f 1429) Desacrotemplo 
und De divino temp1lo®, das syrisch-nestorianische ,,Buch der VAater*s“, die 


24 Beste Ausgabe nebst eingehenden Kommen- 
taren von L. Duchesne in zwei Banden (Paris 
1886 und 1892). Die noch immer wertvolle Aus- 
gabe Bianchinis ist bei M. 127 und 128 abge- 
druckt. Die neueste von Mommsen begonnene 
ist noch nicht vollendet. 


*> Uber die mittelalterlichen Liturgiker vel. 
J. Braun, Die liturgische Gewandung 8f. und 
Handbuch der Liturgik von Thalhofer-Eisen- 
hofer (Freiburg 1912) 109f. 


*6 Mitralis 1. 1, c. 3 (M. 213, 18). 
*7 Rationale divin. offic. ]. 1, c. 2. 


*8 Zuerst veréffentlicht von Marténe in De 
antiquis ecclesiaesritibus 1, 2, c. 13 app. zu 
ordo 11; Il, 276. Der Traktat entstammt dem 
ihm zugrunde liegenden Ritus der Altar- und 
Kirchweihe nach zu urteilen der karolingi- 
schen Zeit; jedenfalls ist er aber vor dem 11. 
Jahrhundert entstanden, da er sich bereits in 
einem heute der Staatsbibliothek zu Bamberg 


angehérenden Pontifikale Heinrichs II. (Cod. 
n. 53, f. 44 sq.) findet. Von dem ersten Her- 
ausgeber wurde er ohne geniigenden Grund 
Remigius von Auxerre (+ 908) zugeschrieben. 
Die neuerdings geaduferte Vermutung, der 
Traktat sei ein Werk Ivos von Chartres (geb. 
um 1040), widerlegt sich ohne weiteres durch 
die Tatsache, daB er uns bereits im Pontifikale 
Heinrichs II. begegnet. 

28 Der griechische Text im Jahrbuch von 
Odessa IV 2 (1894) 178 f., die lateinische Uber- 
setzung des Anastasius in Revue de l’Orient 
chrétien X (1905) 309f., 350 f. 

30 Mg. 98, 383f. Da die Schrift die Ankunft 
des Antichrists auf das Jahr 6500 = 992 nach 
Christus festsetzt, mu sie noch vor diesem 
Termin geschrieben sein. 

31 Mg. 87, 3981 f. 

32 Mg. 155, 305 und 697. 

33 Dom Jean Parisot, Le Livre des Péres in 
La Science cath. 1890, 450. 


II. Quellen 9 


um 1000 geschriebene anonyme syrisch-nestorianische Expositio officii 
ecclesiae™, die Expositio liturgiae des Syro-Jakobiten Dionysius Bar 
Salibi (ca. 1070) und ihre unter dem Namen des Johannes Maro gehende maroni- 
tische Bearbeitung, die Expositio ministerii oblationis® sowie des 
Nerses von Lampron (jf 1198) Kommentare zur heiligen und 
gottlichen Liturgie® bieten nur sparliches Material zur Geschichte des 
Altares, das zudem zeitlich wie 6rtlich weit auseinanderliegt. 

Was die Kanonisten beziiglich des Altares sagen, bewegt sich in den 
engen Gleisen der mittelalterlichen Kanonessammlungen und des Corpus juris cano- 
nici. Ihre Ausfiihrungen sind jedoch insofern fiir die Geschichte des Altares von 
Wert, als sie zeigen, da8 hinsichtlich verschiedener den Altar betreffender Punkte 
noch im ausgehenden Mittelalter keine tibereinstimmende Auffassung bestand. 

Manches vortreffliche Material zur Geschichte des Altares findet sich in den 
mittelalterlichen Heiligenleben, wie sie bei Surius, De probatis Sanctorum 
historiis, in den Acta Sanctorum der Bollandisten, in Mabillons Acta Sanctorum 
ordinis s. Benedicti und in Mignes Patrologia latina ver6éffentlicht sind. Freilich 
mu man sie mit einiger Vorsicht beniitzen. Vollen Wert haben sie nur, wenn 
ihre Verfasser Zeitgenossen des betreffenden Heiligen waren oder ihm doch zeit- 
lich nahe standen, wenn sie bei ihren Berichten mit kritischem Sinne zu Werke 
gingen und moglichst zuverlassige Quellen bentitzten. Heiligenleben, die langere 
Zeit nach dem Tode ihres Helden geschrieben wurden, sind nicht nur oft von 
Legenden stark entstellt; auch haben die Verfasser wohl aus Mangel an Kenntnis 
der Vergangenheit die zu ihrer Zeit beziiglich des Altares herrschenden Gepflogen- 
heiten in die Vita hineingetragen. Nattrlich haben in solchen Fallen ihre Angaben 
fir die Zeit des Heiligen keinen Wert, doch konnen sie sehr lehrreich sein fiir die 
Zeit des Schreibers, weil sie zeigen, wie man es damals beziiglich des Altares, seiner 
Beschaffenheit, seiner Einrichtung, seiner Ausstattung hielt. 

Von sonstigen mittelalterlichen biographischen Schriften sind namentlich reich an 
interessanten Angaben tber den Altar und seine Ausstattung des rémischen Papst- 
buches Vitae der Papste des 8. und 9. Jahrhunderts, namentlich diejenigen Gre- 
gors IIIJ., Hadrians I., Leos III., Paschalis I., Gregors IV., Leos IV. und Nikolaus’ I. 


Von den mittelalterlichen Chroniken liefern besonders die Kloster- 
chroniken und Bischofschroniken manchen schatzenswerten Beitrag zur 
Geschichte des Altares, wie die Historia episcoporum Autissiodorensium, die Gesta 
episcoporum Halberstadensium, die Gesta episcoporum Cenomanensium, die Gesta 
episcoporum Cameracensium, die Gesta abbatum s. Albani, die Gesta abbatum Tru- 
doniensium, Sugers von St-Denis Liber de rebus in administratione sua _ gestis, 
das Chronicon Casinensis monasterii, das Chronicon Laureshamense, die Casus 
monasterii Petrihusensis, die Casus s. Galli, Hariulfs Chronicon Centulense, das 
Chronicon Hildesimense, das Chronicon Virdunense, des Gervasius Tractatus de 
combustione et reparatione Cantuariensis ecclesiae und zahlreiche andere. 

Die sehr wichtigen Notae dedicationis geben authentischen Aufschluf 
uber Altarweihen, tiber die Zahl der Altare, ihre Aufstellung, ihre Patrone und 
Titel, sowie tiber die Reliquien, die oft in grofer Zahl bei der Konsekration in 
ihnen beigesetzt wurden. Zahlreiche solcher Notae werden aufgefiihrt bei Pott- 
hast, Bibliotheca historica medii aevi II, 860 f. 

Was die mittelalterlichen Historiker und Biographien des 
Ostens tber den Altar zu sagen wissen, ist wenig und dazu wenig erheblich. 


34 C. SS. christ. orient., SS. Syri ser. 2, t. 91 38 Ein fast unersetzliches Hilfsmittel zum Stu- 
(Romae 1913). dium der mittelalterlichen Heiligenleben bildet 

** C. SS. christ. orient., SS. Syri ser. 2, t. 93 die Abteilung Vita in Aug. Potthasts Biblio- 
(Paris 1903). theca historica medii aevi II (Berlin 1896), 1131. 

36 Ass. cod. liturg. IV 2, 227 f. 89 Vgl. Potthast, Biblioth. medii aevi I, 247 f.; 


37 Ed. Venetiis 1847. 509 f.; 603 f. 
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D. Inventare und andere Dokumente. 


Eine sehr schatzenswerte Erganzung der bisher genannten schriftlichen Quel 
len bilden die kirchlichen Inventare, d. i. die Verzeichnisse der in den Kircher 
vorhandenen Wertgegenstande. Wertvolle Inventare liegen schon aus dex 
Karolingerzeit vor, bis zum 13. Jahrhundert ist jedoch ihre Zahl nur mabig grob 
Aus dem spateren Mittelalter besitzen wir dagegen eine stattliche Reihe der inter 
essantesten Schatzverzeichnisse, die sich vor den alteren, meist sehr knapp gefaBter 
auch dadurch auszeichnen, daB sie haufig sehr eingehende Angaben tber die ir 
ihnen enthaltenen Gegenstande machen. Von den altaria fixa und ihrer Beschaffen. 
heit ist allerdings in ihnen nie die Rede, haufig jedoch von den altaria portatilia 
fir deren Geschichte sie daher sehr wertvoll sind, zumal sie nicht selten ausfihr 
liche Beschreibungen der in ihnen genannten Portatilien geben. Noch wichtiger sin¢ 
sie fiir die Kenntnis der textilen Ausriistung, die dem Altar im Mittelalter zutei 
wurde. Sie sind fiir diese eine der vorziiglichsten Quellen, ja geradezu unersetzlich” 

Auch die mittelalterlichen Gabenverzeichnisse",Testamentemit Ver 
machtnissen kirchlicher Einrichtungsgegenstande* und Kirchenrechnungen* 
enthalten manchen schatzenswerten Beitrag zur Geschichte des Altares, freilicl 
ahnlich wie die Inventare fast nur zu der des Portatiles und der textilen Ausstattung 
des altare fixum. 


2, Monumentale Quellen. Die monumentalen Quellen umfassen 
drei Klassen von Denkmialern, erstens Inschriften, zweitens Bildwerke, drit- 
tens ganz oder doch wenigstens in Bruchstiicken erhaltene Altaére und Altar. 
ausstattungsstiicke aus friiherer Zeit. 


A. Inschriften. 


Wertvolle Quellen zur Geschichte des Altares sind nur jene Inschriften., 
die uns ber die Entstehungszeit eines Altares oder eines Portatiles Auskunft geben 
sei es daB sie dieselbe ausdriicklich nennen, sei es daf sie Angaben enthalten, aus 
denen sich die Entstehungszeit irgendwie erschlieBen 1aBt; ferner Inschriften, welche 
die Weihe eines Altares oder Portatiles bezeugen; Inschriften, welche mitteilen 
welchen Titel ein Altar erhalten hat, oder welche Reliquien in ihm geborgen wurden 
endlich Inschriften, welche den Namen des Stifters eines Altares, eines Portatile: 
oder des Meisters, der diese schuf, verewigen. Inschriften anderer Art, wie z. B. di¢ 
an Altaren und Portatilien haufigen religidsen und erklarenden Inschriften, sinc 
keine direkten Quellen, doch konnen sie indirekt fiir die Datierung eines Altare: 
oder Portatiles und damit fiir die Geschichte des Altares iiberhaupt dadurch wichtis 
werden, da8 die Eigenart ihres Inhaltes, ihres Baues (leoninische Verse) oder ihre: 
Schriftcharakters auf ein bestimmtes Datum hinweist. 

Die Inschriften sind in zweifacher Hinsicht fiir die Geschichte des Altares vor 
Bedeutung. Erstens erméglichen sie, mit Sicherheit festzustellen, welche Form 
welche Beschaffenheit und welche Eigentiimlichkeiten der Altar und das Portatile 
zur Zeit der Entstehung der durch sie datierten Altare und Portatilien aufwies 
Zweitens sind wir an der Hand der durch eine Inschrift zeitlich festgelegten Altars 


4° Eine sehr reichhaltige, wenn auch nicht 
ganz vollstandige Zusammenstellung der bis 
1895 veréffentlichten mittelalterlichen u. nach- 
mittelalterlichen Inventare, kirchlicher wie 
nichtkirchlicher, bietet nebst knapper Inhalts- 
angabe und Verweisen auf die Werke, in denen 
dieselben herausgegeben wurden, Ferd. de 
Mély et Ed. Bishop, Bibliographie générale des 
inyentaires imprimés (Paris 1892—1895). 

41 Besonders interessant sind das Gabenver- 
zeichnis im Register von Rochester (Registrum 


Roffense) in Revue XXXVII (1887), 332 f. unc 
das Gabenverzeichnis yon Exeter in Ordinal 
Exoniense II (London 1909) 546 f. 


*? Vgl. z. B. das Testament des Grafen Eber 
hard von Cysoing bei Dehaisnes, Doc. 10, fer 
ner SS., Wills and Inventories of the Norther1 
Counties of England (London 1835) sowie SS 
Testamenta Eboracensia I, IJ, III (London 183! 
1855 1864). 

“3 Vel. z. B. die zahlreichen Kirchenrechnun 
gen bei Dehaisnes 1. c. 
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und Portatilien imstande, mit mehr oder weniger Sicherheit und Genauigkeit das 
Alter anderer zu bestimmen, die gleichen oder verwandten Charakter zeigen, eine 
Inschrift oder sonstige Anhaltspunkte fir eine Datierung jedoch vermissen lassen. 
Inschriften, die uns von der Weihe eines Altares, seinem Titel und den in ihn nieder- 
gelegten Reliquien Mitteilung machen, sind von Bedeutung ftir die Geschichte der 
Altarweihe. 

Die Inschriften, die zu den Quellen der Geschichte des Altares zahlen, sind um 
so wertvoller, je alter sie sind. Von besonderer Wichtigkeit sind deshalb In- 
schriften aus altchristlicher oder frihmittelalterlicher Zeit. 


B. Bildwerke. 


Die Bildwerke sind als Quellen zur Geschichte des Altares von geringerer 
Wichtigkeit, als man vielleicht anzunehmen geneigt ist, weshalb sie auch in dem 
vorliegenden Werke nur in verhaltnismaBig sehr bescheidenem Umfang verwertet 
worden sind. Denn erstens sagen sie uns nur wenig tiber die Entwicklung des 
Altares, des altare fixum wie des altare portatile. Darstellungen des Portatiles sind 
auBerst selten, das altare fixum aber ist auf den Bildwerken in der Regel derart 
von der Altarbekleidung verhillt, daB seine Form und sonstige Beschaffenheit nicht 
oder doch nicht gentigend zutage tritt. Zudem haben die Bildwerke, auf denen der 
Altar wiedergegeben ist, nur fiir die altere Zeit, namentlich fiir die altchristliche, 
groBere Bedeutung, da sich aus der zweiten Halfte des Mittelalters eine so grofe 
Zahl wirklicher Altaére vollstandig oder in Bruchstiicken erhalten hat, daB Ab- 
bildungen uns nichts Neues zu berichten vermégen. Wichtiger als fiir die Geschichte 
des Altares selbst und des Portatiles sind die Bildwerke ftir die der Ausstattung des 
Altares, zumal seiner textilen Ausriistung. 


Zweitens ist es haufig genug nicht mdglich, zu der so wiinschenswerten, ja not- 
wendigen Kliarheit beztiglich der Entstehungszeit cines Bildwerkes zu gelangen, | 
weil es an entscheidenden inneren oder aufferen Anhaltspunkten fir eine sichere 
Feststellung derselben mangelt. Man wird sich daher nicht selten mit einer un- 
gefahren Datierung sowie mit einer groBeren oder geringeren Wahrscheinlichkeit 
derselben bescheiden missen. 

Drittens leiden die Bildwerke sehr gewohnlich an groBer Ungenauigkeit, ja 
Fehlerhaftigkeit, oft sind sie geradezu naiv primitive Schépfungen, die kaum zu- 
verlassiger sind als das Gebilde des Griffels eines Schulkindes. Stehen sie aber 
hoher, so fehlt es meist an geniigender Beobachtung der Wirklichkeit; nicht das 
Auge, nicht der Blick auf den Altar und seine Ausstattung haben den Pinsel, die 
Feder oder den Meifel geleitet, sondern die ttberquellende, von Lust und Laune 
beherrschte Phantasie des Ktinstlers und eine riicksichtslose, tiber alle Schranken 
sich hinwegsetzende Neigung zum Stilisieren. Daber naturgemaB die bei mittel- 
alterlichen Darstellungen des Altares standig wiederkehrenden Verst68e gegen die 
’ Perspektive, die immer bei ihnen wiederkehrenden Verzeichnungen, die bei ihnen 
fast gesetzmaBig erscheinenden Unstimmigkeiten in bezug auf Verhaltnisse, MaBe 
und sonstige Einzelheiten. Nichts ware unzutreffender, als in den Altaren und der 
Ausstattung derselben, wie sie uns in den Schdpfungen der mittelalterlichen Minia- 
toren, Glasmaler, Bildhauer, Zeichner und Maler entgegentreten, so etwas wie 
Photographien von Altaren usw. zu sehen. Deshalb sind die Wiedergaben von 
Altaren, die uns auf den Bildwerken des Mittelalters begegnen, bis zur SpAatzeit 
desselben, in der erst eine Besserung eintritt, meist héchstens hinsichtlich ihrer 
Gesamterscheinung und ihrer hauptsachlichsten Elemente zuverlassig, wahrend sie 
im ubrigen weniger Glauben verdienen. Je willktrlicher die Darstellungen im 
einzelnen aber sind, je mehr Phantasie und Laune des Kinstlers in ihnen durch- 
scheint, je zahlreicher und offenkundiger die Ungenauigkeiten sind, an denen sie 
leiden, um so weniger konnen sie natiirlich fiir die Geschichte des Altares in 
Betracht kommen. 
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C. Altare und Altarausstattungssticke. 


Die gréBte Wichtigkeit fiir die Geschichte des Altares haben von den monu 
mentalen Quellen die ganz oder bruchstiickweise erhaltenen Altare und Por 
tatilien aus friherer Zeit. Selbst die ausfiihrlichsten Angaben der schriftliche: 
Quellen und die besten, zuverlassigsten Abbildungen stehen, so wertvoll sie aucl 
sind, doch an Bedeutung weit hinter den Altaren, Altarfragmenten und Portatilie 
zuriick, welche sich aus der Vergangenheit in die Gegenwart gerettet haben. Wa 
uns die schriftlichen Quellen meist nur kurz, ja oft bloB andeutungsweise von den 
Altar und seinem Zubehér zu berichten wissen, was auf den Bildwerken nur 21 
haufig recht ungenau und noch haufiger ungentgend wiedergegeben ist, sehen wi 
ja in ihnen leibhaftig vor uns. 

Die geringste Wichtigkeit haben die Altare und Portatilien, welche uns das 16 
17. und 18. Jahrhundert hinterlassen haben. Was wir aus dieser Zeit an Portatilie 
noch besitzen, ist durchweg von wenig Bedeutung, Altare aber haben sich aus ih 
in einer geradezu endlosen Reihe erhalten, so daB von ihnen fiir die Geschichte de 
Altares nur das fiir diese Bemerkenswerteste, nur das, was sich durch seine Eigen 
art auszeichnet oder fiir vieles andere typisch ist, in Betracht gezogen werden kanr 

Von grofer Bedeutung fiir die Geschichte des Altares ist, was wir noch au 
der zweiten Halfte des Mittelalters und dem 16. Jahrhundert an Altaren un 
Portatilien besitzen. Einmal, weil deren Zahl, so groB sie auch verhaltnismaBig is! 
gegeniiber der Menge derselben, die wir aus nachmittelalterlicher Zeit iberkomme: 
haben, gering ist; dann weil sich unter ihnen eine ungemein grofe Zahl vo 
Stiicken befinden, welche fiir die Geschichte des Altares von besonderer Wichtigkei 
sind; endlich, weil sie uns ein im wesentlichen vollstandiges Bild der Entwicklun; 
geben, welche der Altar und das Portatile in der zweiten Halfte des Mitte! 
alters nahm. 

Mittelalterliche Altare finden sich, abgesehen von England und Hollanc 
allenthalben in bemerkenswerter Zahl; besonders groB ist diese jedoch in Deutsch 
land, und zwar sind es hier nicht blo& katholische Kirchen, in denen sich viel 
Altare aus dem Mittelalter erhalten haben, sondern auch einst katholische, nu 
aber lutherische Kirchen. Portatilien haben sich aus dem Mittelalter fas 
nur in Deutschland erhalten. 

Aus der ersten Halfte des Mittelalters und der altchristlichen Zeit hat sic 
im ganzen nur eine beschrankte Zahl yon Altaren und Altarfragmenten 
wie Sockel, Stipites, Mensen, Konfessioanlagen erhalten, die freilich ebendeshal 
ausnahmslos von gréfter Wichtigkeit sind. Ein allseitig vollstandiges Bild de 
Entwicklung, die der Altar im Verlauf des ersten Jahrtausends erfuhr, vermége 
sie uns nicht einmal in Verbindung mit den Angaben der gleichzeitigen schrif 
lichen Quellen zu vermitteln, doch ist der AufschluB, den wir durch sie tiber di 
Geschichte des Altares erhalten, hinreichend befriedigend, zumal wenn er durch da 
erganzt wird, was uns die tibrigen Quellen vom Altar zu erzahlen wissen. Fas 
nichts ist von Portatilien aus dem frihen Mittelalter, gar nichts von solche 
aus altchristlicher Zeit auf uns gekommen. 

Was an Altaren aus der ersten Halfte des Mittelalters und der altchristliche 
Zeit noch vorhanden ist, befindet sich hauptsachlich in Italien, Siidfrankreic 
und Sudspanien; Ciborien und Ciborienfragmente aus dieser Periode begegnen un 
lediglich in Italien.: 

Wie bei den Bildwerken, so ist auch bei den Altaren und den Altarausstattung: 
sticken, welche die Vergangenheit zuriickgelassen hat, eine genaue und sicher 
Datierung nicht immer méglich. Haufig fehlen nicht bloB alle auBeren Anhalt: 
punkte fiir eine Datierung, wie chronistische oder urkundliche Angaben, Inschrifte 
u. a, eS reichen auch die inneren Datierungsmomente, die stilistische un 
formale Beschaffenheit, zu einer befriedigenden Altersbestimmung nicht imme 
aus. So kénnen zahlreiche Blockaltare des 11. Jahrhunderts ihrer Form und Be 
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schaffenheit nach sehr wohl erst im 15. oder 16. Jahrhundert entstanden sein, wie 
umgekehrt manche solcher Altare aus dem ausgehenden Mittelalter sich beziglich 
Form und Beschaffenheit kaum oder gar nicht von Blockaltaren des 11. Jahr- 
hunderts unterscheiden. 

Man wird daher auch bei Altaren und Altarausstattungsstiicken der Ver- 
gangenheit nicht selten von einer genauen, sicher bestimmten Datierung absehen 
und sich mit einem Ungefahr sowie mit einer gréBeren oder geringeren Wahr- 
scheinlichkeit begniigen miissen. Insbesondere hat man sich aber vor zwei Fehlern 
in acht zu nehmen. Erstens wird man sich vor Uberdatierungen zu hiiten haben. 
Die Versuchung zu ihnen liegt nahe und ist besonders da grof, wo irgendein 
Interesse vorliegt, einem Monument ein moglichst ehrwiirdiges Alter beizulegen. 
Zweitens darf man auf alte Altare und Altarausstattungsgegenstande, die man 
nicht hinlanglich zu datieren vermag, keine sich als sicher gebenden Behauptungen 
aufbauen. Man braucht gewiB Denkmaler, deren Alter nur mangelhaft bestimmt 
werden kann, in einer Geschichte des Altares nicht unberiicksichtigt zu lassen, 
allein man darf sie nur nach dem wahren Wert, den sie fiir dieselbe haben, ver- 
wenden. Es kénnte iiberfliissig erscheinen, daB hier auf die beiden Fehler auf- 
merksam gemacht wird; denn es ist ja doch selbstverstandlich, daB Uberdatierungen 
ebenso unwissenschaftlich sind, wie Aufstellungen, die mit dem Anspruch der 
Sicherheit auftreten, in Wirklichkeit sich jedoch auf mangelhafte Datierungen sttitzen. 
Wie indessen die Erfahrung lehrt, hat man in der Geschichte des Altares weder 
den einen noch den anderen Fehler immer gentigend vermieden. 


Ill, BEARBEITUNGEN 

1 Bearbeitungen der Geschichte des Altares bis 
zum zweiten Viertel des 19. Jahrhunderts. Das Mittel- 
alter hat sich nicht mit der Geschichte des Altares beschaftigt. 
Hoéchstens, dafS man aus praktischen Griinden auf den einen oder andern 
alten Kanon, der vom Altare handelte, hinwies. Eine geschichtliche Betrach- 
tung des Altares und eine Darstellung seiner Entwicklung lagen den Ideen des 
Mittelalters, das sich ganz in der Gegenwart bewegte, ganz in dem augen- 
blicklichen Streben und Ringen aufging, allzufern. 

Erst das 16. Jahrhundert brachte in diesem Verhalten einen Wandel. 
Hauptanla8 hierzu war der Gegensatz, in den die religidsen Neuerer aller 
Schattierungen zur katholischen Lehre von dem MefSopfer und dem bestehen- 
den katholischen Kultus traten. 

Ein eucharistisches Opfer gab es nach ihnen nicht. Die Messe war in ihren 
Augen Gdétzendienst, der Altar als die Statte dieses Gotzendienstes fiir sie der 
argste Greuel. Die Messe wurde deshalb von ihnen entweder ganz abgeschafft 
oder doch aller jener Teile beraubt, in denen ihr Opfercharakter zum Ausdruck 
kam, vor allem des Kanons mit der Wandlung, die Altare aber wurden entweder 
zerstort oder doch wenigstens entweiht und ihrer Bestimmung entzogen. Fir die 
katholische Wissenschaft war dieses Vorgehen der Neuerer ein fortdauernder 
Antrieb, in den Schacht der Vergangenheit hinabzusteigen, sich aus ihr die zum 
Schutze der katholischen Glaubenslehre und zur Verteidigung des katholischen 
Kultus erforderlichen Waffen zu holen und an der Hand der geschichtlichen Zeug- 
nisse nachzuweisen, daB die Messe keine willkiirliche Schépfung der Kirche, kein 
Werk des finsteren Mittelalters, kein Abirren von der urspriinglichen Lehre und 
Ubung der apostolischen Zeit ist, sondern in ihren wesentlichen Teilen in die 
Tage der Urkirche hinaufreicht und zu dem, was sie spater war, lediglich durch 
eine von inneren und auBeren Umstanden bedingte naturgemaSe Entfaltung der 
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in der apostolischen Liturgie enthaltenen Keime wurde; nachzuweisen auch, daB 
die Kirche im Einklang hiermit den Altar von der Zeit der Apostel an als Statte 
des eucharistischen Opfers betrachtet und behandelt hat, und daB sie, sobald die 
auBeren Verhaltnisse es gestatteten, ihm eine seiner hohen Bedeutung entsprechende 
Ausstattung gab. Es kann also keineswegs iiberraschen, daB man im 16. Jahr- 
hundert auch der Geschichte des Altares seine Aufmerksamkeit schenkte und ibn 
nicht mehr lediglich vom Standpunkt der Praxis und des kirchlichen Rechts sowie 
nach seiner Symbolik besprach. 

Eigene, die ganze Geschichte des Altares umfassende Werke entstanden bis 
zur Mitte des 19. Jahrhunderts auf katholischer Seite jedoch nicht. Uber das 
Portatile liegt eine groBere, noch immer wertvolle Monographie vor, die freilich 
entsprechend ihrer Entstehungszeit an ermiidender Breite leidet, Johannes Bapt. 
Gattico, De oratoriis domesticis et altari portatile (Romae 1746). Vom Hoch- 
altar, dem Chorschlu& und dem Lettner handelt Johannes Bapt. Thiers in 
Dissertations ecclésiastiques sur les principaux autels, la clotire de chceur et les 
jubés des églises (Paris 1688). Im tbrigen ist, was uns die katholischen Liturgiker 
und Archdologen bis in das 19. Jahrhundert hinein tiber die Geschichte des Altares 
zu sagen haben, liturgischen und archaologischen Schriften allgemeinen Charakters 
eingefiigt. Hervorgehoben seien: Stephan Durant, De ritibus_ ecclesiae 
catholicae (Romae 1591), Jos. Vicecomes, Observationes ecclesiasticae t. IV 
(Mediolani 1615), Caesar. Boulenger, Opuscula (Lugduni 1621), Jacobus 
Goar, Euchologion sive rituale Graecorum (Paris 1647), Johannes Card. 
Bona, Rerum liturgicarum libri duo (Romae 1671), durch weitlaufige Kommentare 
erweitert in der Ausgabe des Zisterziensers Robert Sala (Aug. Taurin. 1747f.), 
Johannes Mabillon O. S. B., Museum italicum t. II (Paris 1689) und De litur- 
gia gallicana (Paris 1684), Edmund Marténe O. S. B., De antiquis ecclesiae 
ritibus (Rouen 1700f., Antuerpiae 1737f.), Eusebius Renaudot, Collectio 
Liturg. orientalium (Paris 1716, Francofurti 1847), Dominicus Giorgi, Litur- 
gia romani pontificis (Romae 1731f.), Leodegar Mayer O. S. B., Explicatio 
compendiosa caeremoniarum, earum praecipue, quae ad sacram liturgiam spectant 
(Tugii 1737), Joseph Catalani, Commentaria in Pontificale romanum 
(Romae 1738 f.), Benedictus XIV., De sacrificio missae (Romae 1748), Laurent. 
Selvaggio, Antiquitatum christianarum institutiones (Neapoli 1772), Martin 
GerbertO.S.B., Vetus liturgia alemanica (St. Blasien 1776), Aurelius Pelli- 
cia, De christianae ecclesiae politia (Neapoli 1777), Augustinus Kratzer 
O. S. Dom., De apostolicis necnon antiquis ecclesiae occidentalis liturgiis (Augustae 
Vindel. 1786) und als Beispiel aus der Frithe des 19. Jahrhunderts Anton Joseph 
Binterim, Vorzigliche Denkwiirdigkeiten der christlichen Kirche (Mainz 1825). 

In keinem dieser Werke hat die Geschichte des Altares die eingehende Be- 
handlung gefunden, die sie verdient hatte. Es werden nur gewisse sie betreffende 
Hauptfragen erortert, und selbst diese nur meist recht kurz. Nebenfragen, so 
interessant und berticksichtigenswert sie auch sein mochten, sind nicht in die 
Untersuchung hineingezogen. Ein erheblicher Fortschritt der einen Darstellung 
gegenuber der anderen, der jiingeren gegeniiber den Alteren, tritt auch nicht zutage. 
Vielfach sind die Ausfihrungen lediglich eine Wiederholung dessen, was bereits 
von anderen uber denselben Punkt gesagt wurde. Selbst Irrtiimer, die leicht hatten 
vermieden werden kénnen, sind oft genug heriibergenommen worden, so daB sie 
wie eine Erbschuld sich von dem einen Werk in das andere fortgepflanzt haben. 
Als Quellen sind vornehmlich die Alteren Synodalkanones und die Schriften der 
Vater beniitzt. Die Synodalstatuten der spateren Zeit, die liturgischen Biicher, die 
Liturgiker und Kanonisten, die Chroniken und Heiligenleben sind sehr ungentigend, 
die Inventare und ahnliche Dokumente gar nicht verwertet. Doch muBS zur Ent- 
schuldigung gesagt werden, daSf vieles hiervon nicht ausgeniitzt werden konnte, 
weil es noch nicht aus dem Dunkel der Archive und Bibliotheken an das Tageslicht 
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gezogen und verOffentlicht worden war. Immerhin ist auch dasjenige, was bereits 
herausgegeben war, nicht hinlanglich beriicksichtigt worden. Ganz vernachlassigt 
sind die reichen monumentalen Quellen, die Inschriften, Bildwerke und Uberreste 
alter Altare und alter Altarausstattungsstiicke, obwohl schon im 17. und 18. Jahr- 
hundert sehr vieles davon ebenso bekannt war wie heute, ja manches noch vor- 
handen und leicht zuganglich war, was seitdem zugrunde gegangen ist und was wir 
nur mehr aus Inyentaren oder sonstigen Beschreibungen kennen. 

In der Art der Beniitzung der Quellen machen sich nicht selten erhebliche 
Mangel bemerklich. Man 1laft es an einer kritischen Prifung des Wertes ihrer 
Angaben fehlen, nimmt unechte oder zweifelhafte Quellen als echte und zuverlassige, 
fragt nicht nach der Entstehungszeit der Quelle, z. B. einer Chronik oder der Vita 
eines Heiligen, kimmert sich wenig darum, untersucht nicht, ob der Schriftsteller 
geniigend vertrauenswirdig ist oder nicht. Man wiirdigt die Angaben der Quellen 
nicht immer hinreichend in dem Zusammenhang, liest darum aus ihnen heraus, 
was sie in keiner Weise sagen, ruft sie zu Zeugen fir Dinge an, von denen sie in 
Wirklichkeit mit keiner Silbe sprechen. Man tbertragt Auffassungen und Ge- 
pflogenheiten, die dermalen maSgebend waren, ohne weiteres in die Mitteilungen 
hinein, die wir durch die Quellen tiber den Altar erhalten, deutet diese nicht nach 
dem Brauch, der zur Zeit ihrer Entstehung herrschte, sondern nach der Praxis, die 
im 16. und 17. Jahrhundert bestand, wie z. B. beziiglich des Materials des Altares, 
des Ritus der Altarweihe, der Notwendigkeit der Reliquienbeisetzung. Endlich neigt 
man dazu, was die Quellen sagen, zu verallgemeinern. 

Indessen duirfen wir tiber diese Fehler nicht zu streng urteilen. Sie waren 
nach dem Standpunkte der Wissenschaft im 17. und 18. Jahrhundert zum Teil nur 
schwer vermeidlich. Es ware unbillig, wollte man Wert und Unwert der Dar- 
stellungen des Altares, wie sie sich in den Werken der damaligen Liturgiker und 
Archaologen finden, nach dem heutigen fortgeschritteneren Stande des historischen 
Wissens bemessen. Zudem kommt es nicht sowohl darauf an, was denselben tber- 
haupt fir eine Bedeutung zukommt, sondern darauf, was sie ftir die Zeit ihrer Ent- 
stehung waren. Ubrigens wurde auf alle Falle und trotz aller Fehler in ihnen zum 
mindesten eine wertvolle Grundlage fiir den weiteren Aufbau der Geschichte des 
Altares geschaffen. 

Auch auf protestantischer Seite beschaftigte man sich im spaten 17. und in 
der ersten Halfte des 18. Jahrhunderts wiederholt mit der Geschichte des Altares. 
Es waren vornehmlich lutherische Gelehrte, die derselben ihre Aufmerksamkeit 
zuwandten, wie ja auch die Lutheraner sich bei weitem nicht so radikal in der 
Abschaffung des Altares bewiesen wie die Kalviner und Zwinglinianer. So verfaBte 
Gottfried Voigt eine Thysiasteriologia sive de altaribus veterum christiano- 
rum (Hamburg 1709). S. T. Schoenland schrieb: Historische Nachrichten von 
den Altaren (Leipzig 1716), Johann Treiber: De situ veterum altarium versus 
orientem (Jena 1668), Balth. Bebel: De aris et mensis eucharisticis (Argentorati 
1666), Joh. Georg Geret: De veterum christianorum altaribus (Onoldini 
{Anspach] 1755), J. L. Kaiser: De altaribus portatilibus (Jenae 1695), Chri- 
stian Wildvogel: De juribus altarium (Jena 1716). Voigts Thysiasteriologia 
ist die ausfuhrlichste und umfassendste dieser Schriften, die tibrigen sind zumeist 
bloB Dissertationen. Der Anglikaner Joseph Bingham handelt vom Altar in 
seinen Origines ecclesiasticae or the Antiquities of the christian church (London 
1708 f., Halae 1724f.); er spricht jedoch nur von dem Altar der altchristlichen Zeit. 
In bezug auf Umfang und Art der Bentitzung der Quellen zeigen die nichtkatholi- 
schen Untersuchungen tber den Altar dieselben Mangel, wie die gleichzeitigen katho- 
lischen. Andere Fehler, an denen sie leiden, haben ihren Grund in ungeniigender Kennt- 
nis des katholischen Kultus und in dem voreingenommenen Standpunkt der Verfasser. 


2. Bearbeitungen seit dem zweiten Viertel des 19. Jahr- 
hunderts. Einen neuen Aufschwung nahm die wissenschaftliche Beschif- 


tigung mit der Geschichte des Altares seit etwa dem zweiten Viertel des 19. J ale 
hunderts. Manche Umstiande wirkten anregend und befruchtend auf sie ein. Die 
zu neuem Leben geborene und immer reger sich betatigende Pflege der christ- 
lichen Kunst, die zum Gegenstand namentlich auch den Altar hatte und darum 
der Vergangenheit desselben, die so viel Lehrreiches, Vorbildliches und Ane 
regendes bot, ein erhéhtes Interesse entgegenbrachte; das zu einer bis dahin 
beispiellosen Rihrigkeit und Eindringlichkeit sich steigernde kunsthistorische 
Studium, fiir das gerade der Altar in mehrfacher Hinsicht manches hoéchst 
Beachtenswerte darbot; die stets wachsende Wertung des Schatzes von Denk- 
malern, welche sich als stumme und doch so beredte Zeugen des Hochstan- 
des der religiés-sittlichen Kultur sowie der kiinstlerischen und technischen 
Errungenschaften friiherer Zeiten in die Gegenwart gerettet haben; die immer 
mehr sich durchringende Erkenntnis von der Wichtigkeit archaologischer 
Untersuchungen, zu deren Férderung eine grofe Zahl von Vereinigungen und 
Zeitschriften ins Dasein traten und die sich bald allenthalben zu hoher Blite 
entfalteten; endlich das wieder erwachte und rasch erstarkende Interesse fir 
die geschichtliche Entwicklung der Liturgie sowie alles dessen, was in 
naherer Beziehung zu dieser steht; alle diese Momente waren ebensoviele 
Veranlassungen, sich einem eingehenderen Studium der Geschichte des 
christlichen Altares zuzuwenden. 

Weitgehendste Férderung erfuhr dasselbe durch die Herausgabe zahl- 
reicher neuer wertvoller Quellenwerke, durch den auBerordentlichen Fort- 
schritt des Verkehrswesens und die mit ihm gegebene bedeutende Erleich- 
terung von Studienreisen zum Zwecke personlicher Inaugenscheinnahme und 
Untersuchung der fiir die Geschichte der Entwicklung des Altares und seiner 
Ausstattung bemerkenswertesten Monumente, durch Anlegung zahlreicher, 
groBartiger Sammlungen von Werken der Vorzeit seitens der kirchlichen, 
staatlichen und stadtischen Behérden sowie seitens mancher Privaten, endlich 
und zwar ganz besonders durch die so bedeutungsvolle Erfindung und auBer- 
ordentliche Vervollkommnung der Photographie und der auf ihr beruhenden 
Reproduktionsverfahren, welche durch die hohe Naturtreue, mit der sie ihren 
Gegenstand wiedergeben, allen ein vorziigliches Mittel zum Studium der 
Monumente darbieten, die nicht in der Lage sind, diese an Ort und Stelle 
einer Priifung zu unterziehen. 

Was die Lehr- und Handbicher der Archaologie, die litur- 
gischen Werke, die Kunstgeschichten und die theologischen 
sowie archaologischen Nachschlagewerke iber die Geschichte 
des Altares sagen, beschrankt sich meist auf eine bald kirzere, bald weitlaufigere 
Feat Cues et cael Meee oe dieselbe. Besondere Quellenforschungen liegen 
lich von eee ae a eae aes a ea Mor areca a ae 
Heranziehen des noch erhaltenen Rennes ate Y av mee eee 
tungsstticken zeichnen sich aus: Jules Corb ei ne Histoire an ee 
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aan. Re iene UC du Sccremen! de Veucharistie (Paris 1885 f.), Viollet-le- 
(Paris dgeRiy una Diets sae Heese du Xle au XVIe siécle 
vingienne a la Renaissance (Paris 18721), C ee ee jee Pevedue pestle: 
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francaise (Paris 1902), Reusens, Elements d’archéologie chrétienne (Aachen 
1885), José Gudiol y Cunill, Nocions de arqueologia sagrada catalana (Vich 1902), 
Hans Hildebrand, Sveriges Medeltid, kulturhistorik skildering (Stockholm 
1896 f.), Heinrich Otte, Handbuch der kirchlichen Kunstarchaologie (Leipzig 
1883), Franz Xaver Kraus, Geschichte der christlichen Kunst (Freiburg 1897 f.) 
und G. Jakob, Die Kunst im Dienste der Kirche (Landshut 1901). Viollet-le-Duc und 
Enlart haben nur franzésische DenkmAaler beriicksichtigt, Otto nur deutsche, Gudiol 
nur katalonische, Hildebrand nur schwedische. 

Archaologische Hand- und Nachschlagewerke der altchristlichen Zeit behan- 
delten natiirlich nur die Geschichte des altchristlichen Altares, héchstens gingen sie 
bis zur Karolingerzeit hinab. Als Beispiele seien auf katholischer Seite genannt: 
Karl Maria Kaufmann, Handbuch der christlichen Archdologie (Pader- 
born 1913), P. Sixtus Scaglia O. C. R., Notiones archaeologicae christianae 
(Romae, o. J.), Friedrich Honorat Krill, Christliche Altertumskunde 
(Regensburg 1856), Martigny, Dictionnaire des antiquités chrétiennes (Paris 1877), 
Franz Xaver Kraus, Realenzyklopadie der christlichen Altertiimer (Frei- 
burg 1882f.), Dom Fernand Cabrol, Dictionnaire d’archéologie chrétienne 
et de liturgie (Paris 1907f.), Stephan Gsell, Les monuments antiques d’ Algérie 
(Paris 1901), auf akatholischer besonders: Heinrich Holtzinger, Die alt- 
christliche Architektur in systematischer Darstellung (Stuttgart 1889), Viktor 
Schulze, Archaologie der altchristlichen Kunst (Miinchen 1895) und Smith and 
Cheetham, Dictionary of christian antiquities (London 1876). 

Uberaus viele, zum Teil sehr wertvolle Beitrage zur Geschichte des Altares 
erschienen in den seit dem zweiten Viertel des vorigen Jahrhunderts in den in 
allen Landern in grofer Zahl gegriindeten archaologischen und kunsthistorischen 
Zeitschriften. So, um wenigstens die fir die Geschichte des Altares wichtigsten und 
bemerkenswertesten zu nennen, in dem 1870 eingegangenen, von Dr. Fl. RieB, 
Pfarrer Laib und Pfarrer Dr. Schwarz gegrindeten Rottenburger ,Kirchen- 
schmuck", in dem K6lner ,Organ fiir christliche Kunst (1851—1873), 
in der Diisseldorfer ,Zeitschrift ftir christliche Kunst‘, in dem 
Rottenburger ,Archiv fiir christliche Kunst", in der Minchener 
»Christlichen Kunst‘, in den Wiener ,Mitteilungen der k. k. Zen- 
tralkommission zur Erforschung und Erhaltung der Bau- 
denkmale“ und dem ,Jahrbuch der k. k. Zentralkommission’, in 
dem Grazer ,Kirchenschmuck” (1870—1905), in dem Tiroler ,Kunst- 
freund* (1881—1906), in den ,Jahrbichern des Vereins von Alter- 
tumsfreunden im Rheinlande (Bonner Jahrbtcher) und in der 
»ROmischen Quartalschrift* des deutschen Campo Santo zu Rom. Von 
fremdsprachigen Zeitschriften, die in gréBerer oder geringerer Zahl kiirzere Notizen 
oder langere Aufsatze zur Geschichte des Altares enthalten, seien hervorgehoben: 
Didrons wertvolle Annales archéologiques (18441881), die Revue 
archéologique, die ftir die Geschichte des Altares besonders wichtige Revue 
delVartchrétien, das von de Caumont gegrindete Bulletinmonumental, 
das Bulletin archéologique du Comité des travaux histo- 
riques et scientifiques, dieMémoires de la Sociétédes anti- 
quaires de France, die Mémoires de la Société archéologique 
de Montpellier, die Mémoires de la Société archéologique de 
POise, das Bulletin de la Société archéologique du Mididela 
France, der Congrés archéologique de France, die Mélanges 
darehéotogie: et d histoire, das Recueil des notices et 
mémoires de la Société archéologique de Constantine, das 
Bulletin de la Société archéologique de Béziers, die englische 
Zeitschrift Archaeologia, das Archaeological Journal, de Rossis 
Bulletino di archeologia cristiana mit seiner Fortsetzung Nuovo 


Braun, Der christliche Altar I. 2 


inleitun 
18 Ein & 


; j isti nd das Archivio per la 
Bulletino di ee erage romischey Zehacnedtts Amen eel 
OE oS eure ae ii He Zeitschriften sich findenden Beitrage zur Geschichte 
Srey ee a erat? heiden, in Mitteilungen und Aufsatze tiber 
des Altares lassen sich in zwei Gruppen scheiden, catit : a petins 
inzelne alte Altare, Altarfragmente und Portatilien und in a gemeinere, u ¢ 
a Darstellungen. Die Beitrage der ersten Gruppe sind die gewohnlichsten, aber 
auch am wertvollsten, weil sie viel neues Material zu bringen pflegen. Aufsatze 
zweiten kommen seltener vor. Sie sind infolge der pe De ee ee en 
Darstellung, deren sie sich befleiBigen abe ai auch, weil sie meist nichts Neues 
nur wenig bemerkenswert. 
mae sega etd auch nur die wichtigsten der Arbeiten zu nennen, 
welche in den angefiihrten und anderen Zeitschriften tber den Altar und seine Aus- 
riistung erschienen. Es ist auch nicht vonnoten. Denn was Sie von Wert enthalten, 
wird ohnedies seines Ortes in dem vorliegenden Werke angefuhrt und verwertet wer- 
den. Eine Ausnahme muS jedoch gemacht werden beziglich einer eingehenden, sehr 
wichtigen Abhandlung tber das Portatile, die sich namentlich auch dadurch aus- 
zeichnet, daB sie eine nahezu vollstandige Zusammenstellung aller noch vorhandenen 
mittelalterlichen Portatilien enthalt. Es ist die ebenso inhaltsreiche wie sachkundige 
Arbeit, die unter dem Titel: ,,Der mittelalterliche Tragaltar“ aus der Feder P. Beda 
Kleinschmidts, O. F. M., in der Zeitschrift fir christliche Kunst, Jahrgang XVI 
(1903) und XVII (1904) erschien, das beste und ausgiebigste, was bis dahin uber 
den Gegenstand geschrieben wurde. 

In den theologischen, selbst den liturgischen Zeitschriften erschienen 
Arbeiten tiber die Geschichte des Altares auffallend selten. Arbeiten dieser Art, die 
durch Heranziehen neuen Quellenmaterials oder neuer Gesichtspunkte eine Erweite- 
rung und Vertiefung der Geschichte des Altares bedeuten, fehlen vollstandig in ihnen. 

Reich an wertvollen Beitragen zur Geschichte des Altares sind die Denk- 
malerstatistiken; denn zu den Denkmalern, die sie verzeichnen, beschreiben 
und zum Teil mit guten Abbildungen begleiten, gehért auch der Altar und das 
Portatile des Altares. Leider fehlt es noch ganz an DenkmAalerstatistiken in 
Italien, in Belgien und Holland, in Spanien und England, in Danemark und in den 
skandinavischen Reichen, wenn auch fir Italien die Bandchen der zu Bergamo 
erscheinenden Italia artistica einen schwachen Ersatz bieten. In Osterreich ist man 
schon erheblich, in der Schweiz nur erst wenig iber den Anfang der Denkmalerauf- 
nahme gekommen, in Deutschland ist diese dagegen schon ihrem AbschluB nicht mehr 
allzufern, doch dirften die Folgen des Krieges ihre Weiterfiihrung dort bedauer- 
licherweise auf langere Zeit unterbrechen, wenn nicht ganz unmoglich machen. Ein 
Mangel, der mehr oder weniger fast allen Denkmalerstatistiken gemeinsam ist, 
besteht darin, daB sie gewéhnlich nur die Altare erwahnen und beschreiben, die sich 
durch irgendwelche kiinstlerische Besonderheiten auszeichnen, obschon selbst véllig 
schlichte Altare durch das Altarsepulcrum, die Weihekreuzchen, Kammern im 
Innern, Nischen u. a. fiir die Geschichte des Altares von grofer Bedeutung sein kén- 
nen und oft in der Tat sind?. 

Selbstandig fir sich veréffentlichte Arbeiten iiber die Geschichte des Altares und 
seiner Ausstattung entstanden im 19. Jahrhundert nur in geringer Zahl. In Deutsch- 
land erschien 1838 zu Nirnberg Karl Heideloffs und Georg Neumanns, 
Predigers an der Heiligkreuzkirche, wohlgemeinte, aber nach Text und Tafeln 
recht mangelhafte Schrift ,Der christliche Altar, archaologisch und 
artistisch dargestellt*. Sie war bestimmt »fiir Geistliche aller Konfes- 
sionen, Kirchenverwaltungen und Architekten“ als »Beitrag zur Geschichte des 
Altares und zur Erhaltung Alterer Kirchendenkmale und deren Wiederherstellung“. 
Ungleich wertvoller sind die »studien tiber die Geschichte des christ- 
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lichen Altares’ von Fr. Laibund Fr. Joseph Schwarz, die 1857 zu 
Stuttgart erschienen. Die ,,Studien“ unterscheiden drei Perioden in der Entwicklung 
des Altares, von denen die erste bis in das 9. Jahrhundert reicht, die zweite, die durch 
den Reliquienaltar charakterisiert wird, von da bis in das 13. Jahrhundert, die 
dritte, in der der Altar die Form des Retabelaltares zeigt, das spatere Mittelalter und 
die nachmittelalterliche Zeit umfaBt. Behandelt werden in ihnen das altare fixum, 
sein Material, seine Form und seine Einrichtung (Confessio, Sepulcrum), das Por- 
tatile, die Ausstattungsstiicke des Altares, Ciborium, Altarvelen, Altarbekleidung, 
Altartiicher, Leuchter und Lampen, Altarkreuz, Altarschranken und Retabel, sowie 
die Aufbewahrung des Allerheiligsten und der Reliquienschreine auf dem Altar. 
In der Verwertung der schriftlichen Quellen zeigen die Studien noch keinen erheb- 
Bildwerke mit Wiedergabe von Altaren, wie die Altare und Altarausstattungsstiicke, 
lichen Fortschritt, wohl aber in der Ausnutzung der monumentalen. Sowohl die alten 
welche die Vergangenheit als Erbe hinterlieS, werden in einem bis dahin ungewohn- 
lichen Ma8e von ihnen bericksichtigt. 

Einen noch groferen Fortschritt bedeutet die Schrift Andreas Schmids, 
Der christliche Altar und sein Schmuck, archaologisch und 
liturgisch dargestellt (Regensburg, 1871). Sie baut sich zwar ersichtlich 
auf Laibs und Schwarz’ ,,Studien“ auf, ist aber weit eingehender als diese und 
ubertrifft sie nicht blo®B durch Verwendung eines reichhaltigeren schriftlichen und 
monumentalen Quellenmaterials, sondern auch durch kritischere Sichtung desselben. 
Schmid scheidet die Geschichte des Altares in sechs Perioden, in die vorkonstan- 
tinische Zeit, in die Zeit von 330—1000, die er als die Zeit der Ciboriumsaltare 
bezeichnet, in die Zeit von 1000—1300, nach Schmid die Periode des Retabelaltares, 
in die Zeit von 1300—1550, die Periode der Bilderaltare (Altare mit Hochbau ohne 
Tabernakel), in die Zeit von 1550—1825, die Periode der Tabernakelaltare (Altare mit 
Hochbau und Tabernakel in unorganischer Verbindung) und in die Zeit des 19. Jahr- 
hunderts, die er als die Periode mit Aufsatz und Tabernakel in organischer Ver- 
bindung bestimmt. Auch er bespricht auBer dem Altar als solchen und dem Trag- 
altar das Zubehor des Altares, faft dasselbe aber noch weiter als die ,,Studien“, da er 
zu ihm selbst die Kanontafeln, das MeBpult, das MeBgléckchen, die Altarschranken, 
das Korporale, das Chrismale, ja den Kredenztisch und die Piscina rechnet. 
Schmids ,,Christlicher Altar“ ist das Ausfihrlichste, Griindlichste, Solideste, was bis zu 
seinem Erscheinen iiber die Geschichte des Altares geschrieben wurde. An IIllustra- 
tionen ist die Schrift 4armer als die ,,Studien“. Allein auch so ist Schmids ,,Christ- 
licher Altar“ das Beste von allem, was bis zu seinem Erscheinen tiber diesen Gegen- 
stand verOffentlicht wurde. 

Die Frucht eines auBerordentlichen FleiBes und durch das reiche Material, 
was sie bieten, von hervorragender Wichtigkeit sind die Abhandlungen iiber den 
Altar (Bd. I), das Altargrab (Bd. II) und das Portatile (Bd. V), welche G. Ro- 
haults de Fleury grofartig angelegtes Werk La messe (Paris 1883f.) ent- 
halt, doch gehen dieselben nur bis etwa zum 14. Jahrhundert, wahrend die Entwick- 
lung, welche der Altar und das Portatile im ausgehenden Mittelalter und in der 
Neuzeit erfuhr, unberticksichtigt bleibt. Uber die Altarweihe und die Geschichte 
ihres Ritus, die Altartitel, die Geschichte der Zahl der Altare u. a. erfahren wir 
bei Rohault de Fleury entweder nichts oder doch kaum etwas von Belang. Auch sind 
die Abhandlungen im Grunde genommen nicht sowohl eine durchgearbeitete Ge- 
schichte des Altares, des Altargrabes und des Portatiles, als vielmehr nur eine 
nach Jahrhunderten geordnete Sammlung von Materialien zur Entwicklungs- 
geschichte derselben. In ungewohnlich ausgiebiger Weise ist in ihnen das monu- 
mentale Quellenmaterial verwertet, doch sind die von Rohault de Fleury gegebenen 
Datierungen der Monumente, weil keineswegs immer zuverlassig, mit Vorsicht hinzu- 
nehmen. Noch weniger Vertrauen verdienen seine Rekonstruktionen, se geistvoll 
sie auch sein mogen. Die Verwendung der schriftlichen Quellen, die nicht in dem 
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e die monumentalen ausgeniitzt sind, laBt oft die notige Kritik 
o bedauerlicher ist, als die Verweise nur zu haufig unvollstandig 
oder gar ungenau sind und eine Nachpriifung derselben infolgedessen ies 
bisweilen geradezu unmdglich ist. Hervorragend und von groBtem Wert sin ¢ ie 
zahlreichen Tafeln, welche die Abhandlungen begleiten, den Verfasser als vorzug- 
lichen Zeichner erweisen und eine Fille meist sehr guter, vielfach hier zum ersten- 
mal veroffentlichter Abbildungen enthalten. Alles in allem bieten die Abhandlungen 
trotz ihrer Mangel, infolge des reichen schriftlichen und monumentalen Quellen- 
materials, das in ihnen niedergelegt, sowie durch die Anregung und die Fingerzeige, 
die sie geben, eine tiberaus dankens- und schatzenswerte Beihilfe zum Studium 
der Geschichte des Altares’. 

Die kleine Schrift Edmund Bischops On the history of the christian altar 
(Downside 1906), die zuerst in der Downside Review erschien, gibt nur eine 
Ubersicht tiber die Entwicklung des Altares, und zwar im AnschluB an die ,,Studien“ 
von Laib und Schwarz, auffallend genug, da doch inzwischen bereits sowohl 
Schmids ,,Christlicher Altar‘, als auch Rohault de Fleurys grofes Werk La messe 
erschienen. 

Den Altar in der vorkonstantischen Zeit behandelt Fr. Wieland in der 
Schrift Mensa und Confessio (Miinchen 1906), die wegen des ihr zugrunde 
gelegten Opferbegriffes AnlaS zu einer in der Form unerquicklichen Kontroverse 
wurde und wohl auch aus demselben Grunde 1911 auf den Index kam. Als ihre 
Fortsetzung erschien aus der Feder desselben Verfassers (Leipzig 1912) die weitere 
Studie: Altarund Altargrabderchristlichen Kirchen im 4. Jahr- 
hundert, die sich mit der Gestalt und Beschaffenheit des Altares in jenem Jahr- 
hundert, mit der Entstehung des Altargrabes und seines Verhaltnisses zum Altar 
sowie in einem Anhang mit dem Ursprung des Altarciboriums beschaftigt. 

Mit dem Portatile befaBt sich A. Schaepkens in Autels portatifs 
(Bruxelles 1849). Drei elsassische Tragaltare des ausgehenden Mittelalters bespricht 
A.Straubin Autelsportatifsen Alsace (StraBburg 1874). Die zahlreichen, 
zum Teil auBerst kostbaren Portatilien des sog. Welfenschatzes in Wien, die fiir die 
Geschichte des Tragaltares von so hervorragender Bedeutung sind, werden unter 
Beifiigung vortrefflicher Abbildungen von W. A. Neumann in: Der Reliquien- 
schatzdesHausesBraunschweig-Lineburg (Wien 181), die nicht min- 
derwichtigen, von deutschen Kinstlern des 10.—13. Jahrhunderts geschaffenen Email- 
und Nielloportatilien, die sich bis heute erhalten haben, unter Begleitung vorziglicher 
Tafeln von O. von Falke und G. Frauberger in Deutsche Schmelz- 
arbeiten des Mittelalters (Frankfurt 1904) eingehendst behandelt. Von den 
Altartafeln in den Riten des Ostens handelt A. Ricker in: Uber Altartafelnim 
koptischen und den tibrigen Riten des Ostens (Freiburg 1920). 

Die Altarweihe in der altchristlichen Zeit und den damaligen Ritus derselben 
untersucht Dionys Stiefenhofer in der Schrift: Die Geschichte der 
Kirchweihe vom 1.—7. Jahrhundert (Miinchen 1909), den gallikanischen 
und romischen Altarweiheritus der Karolingerzeit L. Duchesne in Ori gines 
ducultechrétien (Paris 1908). Uber die weitere Entwicklung des Ritus liegen 
keine Arbeiten vor. 

Doch damit sei die Ubersicht iiber die Bearbeitungen geschlossen. Der Raum 
gestattete nur, auf die fiir die Geschichte des Altares bemerkenswertesten Ver- 


Offentlichungen hinzuweisen. Andere anzufithren, wird im Werke selbst sich Ge- 
legenheit bieten. 
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> Rohault de Fleury behandelt auSerdem in und MeBkannchen (Bd. I d 

hanc 5 » das Kreuz und 
seinem Werke das Altarciborium, das Retabel die Aufbewahrung des Mey ee (Bd. V), 
und das Tabernakel (Bd. III), die Altarschran- die Leuchter, die liturgischen Bucher, die Al- 
ken und die Piscina (Bd. IV), Kelch, Patene tarbekleidung und das Korporale (Bd. VI). 
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ERSTES KAPITEL 
NAMEN DES ALTARES 


]. DIE NAMEN DES ALTARES IN DER HL. SCHRIFT 


Die Namen, mit denen in der HI. Schrift der Altar bezeichnet zu werden 
pflegt, sind in der Vulgata altare,ara und mensa, dvoiacryjouoy, Boyds 
und tedaeCa im griechischen Text. 


Mit altare wird fast ausnahmslos nur der dem wahren Gotte geweihte 
Altar bezeichnet, mit ara umgekehrt fast ebenso ausschlieBlich der heid- 
nische. So im Alten und so auch im Neuen Testament. 


Ein gutes Beispiel fiir den gleichzeitigen Gebrauch von altare als Bezeich- 
nung des Altares des wahren Gottes und ara als Name der GOtzenaltare bietet 
I Mach. 1, 57. Altare heiBt hier der Altar Jahves im Tempel zu Jerusalem, arae 
werden die Altare genannt, welche Antiochus den Gottern zu Ehren in allen Stadten 
Judas errichten lieB. Als Benennung gotzendienerischer Altare begegnet uns altare 
III Reg. 12, 32 33 und IV Reg. 23, 15 16, wo die Altare, welche Jeroboam zu Bethel 
und Dan errichtete, altaria genannt werden. Auch der Altar, den Achaz zu Damas- 
kus sah und durch den Priester Urias zu Jerusalem im Tempel nachbilden lieB, 
fihrt den Namen altare (IV Reg. 16, 10 11 12); IV Reg. 23, 12 werden die Altare, 
welche die Kénige Judas tiber dem Cénaculum des Achaz erbauten, als altaria 
bezeichnet, IJ Paral. 14, 2 die Altare fremder Kulte, welche Asa zerstérte, II Paral. 
33, 15 die Altare Baals, die vom Volk zerbrochen wurden. Beide Namen treffen wir 
zur Benennung gotzendienerischer Altare nebeneinander IV Reg. 21, 4 5, wo die 
Altare, die Manasses in den beiden Atrien des Tempels zu Ehren der Sterne erbaute, 
altaria und arae heiBen. Ara kommt, fiir den Altar Jahves gebraucht, sehr selten 
vor. So heifen Ara die sieben Altare, welche Balaam dem Herrn auffthrte (Num. 
23, 1 2 4 29 30), zweimal der Altar im Tempel (Eccli. 50, 13 15 und Baruch 1, 10). 
Offerte, lesen wir z. B. bei Baruch, pro peccato ad aram Domini Dei nostri. 


Ara kommt im Neuen Testament nur einmal vor, und zwar als Name eines 
heidnischen Altares, des Altares des unbekannten Gottes, den Paulus zu Athen 
antraf. (Act. 17, 23.) Altare erscheint als Bezeichnung des christlichen Altares in 
Neuen Testament bloB in der bekannten Stelle des Hebraerbriefes (13, 10), voraus- 
gesetzt, daB hier Altar das so genannte liturgische Gerat und nicht metaphorisch 
Christus den Gekreuzigten bedeutet. Verneint wird die Deutung des Wortes auf den 
liturgischen Altar von den protestantischen Theologen in logischer Folgerichtig- 
keit ihrer Leugnung des Opfercharakters der Eucharistie. Die katholischen Theo- 
logen sind in der Auslegung der Worte des Apostels nicht einig. Der Mehrzahl 
nach nehmen sie in Berticksichtigung des Zusammenhanges altare als Altar, immer- 
hin fehlt es nicht an solchen, welche mit dem hl. Thomas im Kommentar zum 
Hebraerbrief die Stelle statt auf die Eucharistie und das eucharistische Opfer auf 
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Christus erklaren und unter Svovaorjoworv das Kreuz Christi bzw. diesen selbst ver- 
stehen’. 

Mit dem Worte mensa im Sinne eines liturgischen Gerates wird in den alt- 
testamentlichen Schriften der Schaubrottisch benannt. Zur Bezeichnung des 
Aliares ist es gebraucht Ez. 41, 22 und 44, 16 sowie Mal. 1, 7, 12. 

Bei Ez. 41, 22 wird zunachst der Altar beschrieben und dann angefigt: Et locu- 
tus est ad me (sc. Dominus): Haec est mensa Domini. Bei Ez. 44, 16 spricht der 
Herr zum Propheten: ,,Die Priester werden eintreten in mein Heiligtum und sie 
werden sich meinem Tische nahen, um mir zu dienen und meine Zeremonien zu 
beobachten.“ Tisch des Herrn wird der Altar genannt, weil die Opfernden von der 
Opferspeise genossen und Gott ihnen so gleichsam seinen Tisch bereitete. Videte 
Israel secundum carnem, nonne qui edunt hostias, participes sunt altaris, fragt der 
Apostel (I Cor. 10, 18). Vom heidnischen Opferaltar ist in gleichem Sinne mensa 
gebraucht Is. 35, 11, wo der Altar der Fortuna mensa heift, desgleichen I Cor. 10, 
21, wo die Altare der Damonen als mensae daemoniorum bezeichnet werden. 


Der eucharistische Tisch fiihrt den Namen mensa, I Cor. 10, 21, und 
zwar metaphorisch fiir das auf ihn niedergelegte eucharistische Brot, den 
Leib des Herrn (v. 16). DaB dieser eucharistische Tisch auch den Charakter 
eines Opfertisches habe, d. i. Altar sei, wird vom Apostel nicht formell ausge- 
sprochen, doch, wie das Tridentinum (S. XXII c. 1) mit Recht sagt, durch den 
Kontext angedeutet, non obscure innuitur. 

In der Septuaginta und dem griechischen Text des Neuen Testamentes 
wird zwischen dvoactjoq.wov und fwuds im Gebrauch nicht so_ streng 
geschieden, wie es in der Vulgata zwischen altare und ara zu geschehen pflegt. 
Ubrigens findet sich Bauds verhaltnismaBig nur selten angewendet; die ge- 
wohnliche griechische Bezeichnung ist @voraotijozor. 

Dem Worte altare im MHebraerbriefe entspricht im  griechischen Texte 
Svovactnovov; der Altar des unbekannten Gottes, den Paulus zu Athen sah, ist in ihm 
Boucs genannt. Das lateinische mensa der Vulgata ist im Griechischen durch 
toaneCa wiedergegeben. Altare, ara, mensa, sind dem klassischen Latein, Bods und 
tedxeta dem klassischen Griechischen entnommen, wahrend d#voractijecrv allem 


Anschein nach zuerst in der Septuaginta auftritt, deren Schépfung auch das Wort 
sein mag. 


Il. DIE NAMEN DES ALTARES BEI DEN ROMERN UND GRIECHEN 


Die gewohnliche Bezeichnung fiir den Altar war bei den Rémern ara; 
altare wurde, wie es scheint, weit seltener gebraucht’. 


Roémische Scholiasten und Grammatiker haben einen Unterschied zwischen 
altare und ara aufzustellen versucht. So sagt Festus in De verborum significatione 
unter altaria: Altaria ab altitudine dicta sunt, quod antiqui diis superis in aedificiis 
a terra exaltatis sacra faciebant, diis terrestribus in terra, diis infernalibus in effossa 
terra, Servius aber bemerkt in seinen Scholien zur Aeneis 2, 515: Superorum arae 
sunt et altaria, inferorum tantum arae, und zu einer andern Stelle des Dichters (3 
305): Mortuorum arae, deorum altaria dicuntur. Durchgeht man indessen die Su: 
reichen Texte bei den lateinischen Schriftstellern, in denen von arae und von 


* G. Estii, In omnes d. Pauli epist. commen- 
tarii zu Hebr. 13, 10; III. (Moguntiae 1859) 
368 f.; ferner G. Rauschen, Eucharistie und 
BuBsakrament (Freiburg 1908) 58. 


‘Man vergleiche nur die im Thesaurus 
linguae latinae I (Lipsiae 1900) 1725 f.; II (1906) 
382 f. unter ,,altare“’ und ,,ara‘“‘’ zusammen. 
gestellten Texte. 
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altaria die Rede ist, so sieht man alsbald, daB der Unterschied, wie ihn Festus 
und Servius machen, im Sprachgebrauch sich keineswegs als begriindet erweist, und 
da8B man ohne Riicksicht auf den Charakter des betreffenden Gottes beide Namen 
als Synonyma verwendete. Ubrigens sagt auch Servius selbst von Vergil, daB er 
oft ara und altare verwechsle. In einigen wenigen Fallen bedeutet altare an- 
scheinend den oberen Teil des ara genannten ganzen Altares, den Teil, auf dem 
unmittelbar die Opfer dargebracht wurden, also etwa die Altarplatte, wie wir 
sagen wurden. So z. B. bei Lucanus?: Structae divis altaris arae, und bei Ps.- 
Quintilian*: Quod aris altaria non imposuimus’. 


Seiner Form nach-erscheint altare bei den Schriftstellern der klassischen 
Zeit nur als Plurale, als Singulare ist es erst bei Petronius nachweisbar, bleibt 
aber auch dann weiterhin bei heidnischen Auctoren als solches das seltenere. 
Haufiger begegnet uns der Singular bei den christlichen Schriftstellern, bei 
denen er allmahlich den Gebrauch der Pluralform ganz verdrangt. Neben- 
formen wie altaris, altarium und das poetische altar kommen bei den rémi- 
schen Profanschriftstellern nicht oder kaum vor. 

Mensae wurden in den Tempeln verwendet entweder zur Aufstellung 
der Opfergerate, oder sie dienten zur Aufnahme jener Opfergaben, welche 
nicht verbrannt, sondern blo8 dem Gotte geweiht wurden. 


Dergleichen Opferspenden waren z. B. Wein, Speisen, Friichte, Blumen u. 4a. 
Natiirlich hatten lediglich die mensae der zweiten Art den Charakter eines Altares, 
die der ersten waren nichts als gewohnliche Tische. Von den mensae der zweiten 
Klasse sagt Festus ausdriicklich: Mensae in aedibus sacris ararum vicem obtinebant’. 
Macrobius aber schreibt: In Papiriano jure evidenter relatum est, arae vicem 
praestare posse mensam dicatam: ut in templo, inquit, Iunonis Populoniae augusta 
mensa est®. Mensae, auf denen der Juno quae Curis est, d. i. der lanzentragenden 
Juno geopfert wurde, hieBen, wie uns Festus erzahlt, mensae curiales’. 

Bei den griechischen Profanschriftstellern fiihrt der Altar in der Regel 
den Namen fwdc, der sonach die Hauptbezeichnung fiir ihn war. Eoydoa 
Opferherd, kommt als Benennung des Altares bei ihnen seltener vor. Auch 
das dem lateinischen mensa entsprechende griechische tedze{a diirfte zur 
Bezeichnung des heidnischen Altares nur wenig gebrauchlich gewesen sein, 
da es sich in diesem Sinne blo8 ganz vereinzelt bei den heidnischen Auctoren 
findet. Ovoiaotjo.oy ist bei diesen mit Sicherheit nirgends nachzuweisen. 
Von sonstigen nichtchristlichen Schriftstellern kennt das Wort nur 
Philo®, der es wohl der Septuaginta entlieh. 

Die Etymologie von mensa, dvoaotjowr, Bwoucds und tedxeta macht keine 
Schwierigkeiten. Mensa wird mit metior in Verbindung gebracht, #voaorjeuoy ist 
von @voidlew (von voice, Opfer) abzuleiten, Pwucc. das in seiner allgemeine- 
ren Bedeutung ,,.Erhohung, Untersatz, Gestell, Sockel’ besagt und erst in seiner 
sekundaren und besonderen ,,Altar“, hangt zusammen mit f#uc, basis, und stammt 


wie diese von der Wurzel fa, die auch in faiyw, gehen, fortlebt. Todzela ist ge- 
bildet aus tetoa-aeCa und bedeutet hiernach zunachst VierfuB. Den Sondersinn 


2 De bello civ. 3, 404. 5 De verb. signif. unter mensa (ed. Lips. 1913 
2 Decl. 12, 26. n. 152). 
4 Vgl. auch Solin. Collect. 8, 6: Ara est in ® Saturn 3, 11, 5. 


cacumine Jovi dedicata, cuius altaribus, si qua 
de extis inferuntur, nec difflantur — nec diluun- 
tur, sowie Tacit. Ann. 16, 31: Post altaria et 
aram complexa. 


7 L. c. 1 unter curiales mensae. 


8 De vita Moysis 1. 3 bei Stephan Thes. ling. 
graec. IV (Paris 1841) 466. 


24 Erster Abschnitt. Allgemeines 


Altar erhielt es wie mensa von den Opferspenden, welche auf ihm niedergelegt 


wurden. 

Mannigfache Erklarung haben altare und a 
nicht weniger denn drei Abteilungen. Einmal fihrt er das Wort namlich auf ado- 
lescere (aufwachsen) zuriick, weil auf dem Altar das Feuer gleichsam aufwachse, 
dann auf adolere (verbrennen), da auf ihm die Opfergabe mit Feuer verbrannt werde; 
drittens endlich auf altus, altitudo, weil die altaria genannten Altare, als den 
oberen Géttern geweiht, einen von der Erde aufsteigenden, erhéhten Aufbau dar- 
stellten: altaria ab altitudine dicta sunt, quod antiqui diis superis in aedificiis a 
terra exaltatis sacra faciebant, diis terrestribus in terra, diis infernalibus in 
effossa terra. Bei den iibrigen alten Grammatikern und Scholiasten begegnet uns 
nur die letzte Etymologie, so bei Servius*®, und dem Scholiasten zu des Statius 
Thebais (4, 459). Doch sagt eine Scholie zu Servius", da$ man altaria auch wohl als die 
,eminentia ararum“, als den emporragenden, also als den obersten und hochsten Teil 
der arae deute. Ein altes lateinisches Glossar erklart den Namen altare als gebildet 
durch die beiden Worte alta und res, da ja auf den Altaren eine ,,alta res, id est 
divina‘, vollzogen werde; es kennt indessen auch die andere Ableitung, nach 
der der Altar seinen Namen von seiner Hohe erhalten haben soll: Altaria arae 
dictae ab altitudine. Isidor von Sevilla gibt in seinen Etymologien bloB diese letztere 
Herleitung*®, dagegen haben Honorius* und Sicardus von Cremona* beide aus dem 
Glossar tibernommen. Haec autem differentia est inter altare et aram, quod altare 
quasi alta res vel alta ara dicitur, in quo sacerdotes incensum adolebant, sagt z. B. 
Honorius. 

Die neueren Philologen sind tber die Etymologie von altare nicht einig. Pott‘ 
faBt altare als alta ara — Hochsitz. Andere leiten es von altus ab, etwa wie sacra- 
rium gebildet wurde aus sacer. Was fiir eine solche Etymologie besonders sprechen 
dirfte, ist der Umstand, daB das Wort urspriinglich nur als Plurale gebraucht 
wurde und erst spater Singularform erhielt. Die erste Bedeutung von altaria ware 
hiernach: ,,Was zum Hohen gehdrt‘, das ,,Hohe‘ verstanden entweder als den 
Altaraufbau oder als dessen oberen Teil oder endlich als die auf den Altar gelegte 
Opfergabe. A. Walde‘’ nennt die Herleitung von altus farblos und zieht die von 
adoleo (verbrennen) vor. Altare wirde ihm zufolge den Aufsatz auf dem Opfer- 
tisch, auf dem das Opfer verbrannt wurde, also den Opferherd, Brandaltar 
bezeichnen. Wie man sieht, ist die Etymologie von altare noch keineswegs klar- 
gestellt. 

Auch die Ableitung von ara ist noch unsicher. Varro bietet eine doppelte®. 
oe eS an entweder von area, Platz, Flache, oder, wie er meint, 
erat yp pee Meg i die ara mache, um auf ihr Feuer zu bereiten, 
by ERR EN tS der Opfer. Anderswo” fuhrt er ara auf 
ame teee ae a ; me ik ra abe vordem asa geheifen, asa aber sei von 
GefaBe aber Mere ere oe m cg iaiaee des Opfers den Altar halten muBten, 
sohien viet; jonsttied (prec . 0 ge alten wurden. Nach Servius ist ara vom griechi- 
sen then Optera a Se id) See und zwar wegen der Gebete, dooi, welche 
dixerunt, quod ibi Ae Fe Lohan ene been ene Aram quidam vocatam 
eae Gab ive: ae aries ardebant, alii aras dicunt a precationibus, i. e. 
ieee ee x - +» alii volunt ab altitudine sed male. Wie man sieht, 

Ce ereits von Varro und Servius ausgesprochenen Gedanken. 


ra gefunden. Fur altare hat Festus? 


te ei oli Significatione unter adolescit Ub OMitren led) Coo) (Meds ailS)s 
1a. *6 Etymol. Forschungen II 2, 299. 


10 Aen. 2, 515; 3, 305. 0 
1 Auct. ad ecl. 5, 66. “8 Delay anes. 88 he. a 


12Thes. 1, 1725. 19 Bei M bii 
** L. 15, ¢. 4, n. 14 (M. 82, 545). 20 ae 3, 305. iio 


14 Gem i 
ma animae 1. 1, c. 122 (M. 172, 548). *1 Etymol. 1. 15, c. 4, n. 13 (M. 82, 545) 
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Honorius hat Varro ausgeschrieben, wenn er” beziiglich der Ableitung von ara 
notiert: Ara quasi area i. e. plana vel ab ardore dicitur, eo quod in ea sacrificia 
ardebant. Was Sicardus* uns von der Etymologie des Wortes sagt, ist lediglich 
eine wortliche Wiederholung der Ausfiihrungen des Honorius. Die heutigen Ety- 
mologen bringen ara mit areo, diirr sein, bzw. mit der Wurzel as (— brennen, glihen) 
in Verbindung”*. 


III. DIE NAMEN DES ALTARES BEI DEN VATERN UND 
VORKAROLINGISCHEN KIRCHLICHEN SCHRIFTSTELLERN 


Was die Benennungen des Altares bei den Vatern und den iibrigen kirch- 
lichen Schriftstellern bis etwa zur karolingischen Zeit anlangt, so kommen 
als solche bei den griechischen, um mit diesen zu beginnen, sowohl fwds 
wie Yvoiaotje.or und tedaela vor, jedoch erscheinen nicht allie drei als 
gleich gebrauchlich. 


Boyucs begegnet uns als Name des christlichen Altares nur sehr selten, so bei- 
spielsweise bei Synesius, bei dem das freilich angesichts seiner noch nicht geniigend 
geklarten und noch stark von heidnischen Ideen durchtrankten Anschauungen nichts 
Auffallendes hatt. Aber selbst er halt es fiir gut, das Wort mit einem Zusatz zu 
versehen, durch den der Gedanke an einen heidnischen Altar ausgeschlossen wird, 
indem er den christlichen Altar nennt toy Bapcr tov ayaiuaxtoy, 


Bei Origenes ist Bwucs bloB im bildlichen Sinne verwendet, wenn derselbe die 
Seele des Gerechten als Altar (fwycc) bezeichnet, von dem der Rauch heiligen 
Duftes geistigerweise zu Gott emporsteige?. Veranlaft wurde Origenes zum 
Gebrauch des Wortes durch den Vorwurf des Celsus, es hatten die Christen keine 
Altare (Bmpol), und so griff er lediglich das Wort auf, was Celsus ihm gegentiber 
gebraucht hatte. 


Es bestand, zumal in der Alteren Zeit, eine Abneigung, sich des Wortes als 
Namens des christlichen Altares zu bedienen, da es als vornehmste Gesamtbezeich- 
nung des heidnischen Altares einen zu heidnischen Beigeschmack hatte. Man hielt 
es nicht fiir passend, dem Altare des christlichen Kultus die gleiche Bezeichnung 
zu geben wie den von ihm so wesentlich verschiedenen Gétzenaltaren, die den 
Christen der héchste Greuel waren. 


Ovowwotjowov und tedaeta gebrauchte man, je nachdem man mehr den Opfer- 
oder den Mahlcharakter der Eucharistie zum Ausdruck bringen wollte. Immer ist 
foucs angewandt, wenn die Vater von heidnischen Altaren sprechen. ,,Wenn du 
nach Blut verlangst, so r6éte nicht, spricht er (Christus), den G6dtzenaltar (16 ta» 
eiddlwy Poucov) mit dem Blut der unverntnftigen Tiere, sondern mache rot meinen 
Altar (@voracrjotoy) mit meinem Blute, sagt der hl. Johannes Chrysostomus*, indem 
er durch Gegentiberstellung von faucs und dvovaorjoov gleich schén wie tiefsinnig 
den Unterschied zum Ausdruck bringt, den man zwischen den beiden Worten im 
christlichen Sprachgebrauch zu machen pflegte. In der Schrift Contra Judaeos et 
Gentiles schildert der Heilige den Sieg des Christentums, und auch hier findet sich 
ein treffendes Beispiel fiir die Bedeutung, die man mit den beiden Benennungen zu 
verbinden pflegte. Der Erdkreis ist binnen kurzer Zeit mit Kirchen angefullt wor- 
den, die Tempel, die fwuoi, die Gotzenbilder wurden zerstort und tberall #vovacryjeva 
errichtet, in den Landern der Romer, Perser, Mauren, Szythen, Inder, ja selbst 
in solchen auBerhalb unseres Erdkreises; denn es haben auch die britischen 


22 Gemma 1. 1, c. 122 (M. 172, 584). ? Contr. Cels. 1. 8, c. 17 (Mg. 11, 1540). 
23 Mitralis 1. 1, c. 3 (M. 213, 18). Sa nis pyle ad COLO sl See nOMmsee4. Ts ot 
24 Thes. II, 328 und A. Walde l. c. 54. (Mg. 61, 200). 


1 Catast. in fine (Mg. 66, 1573). 4N. 12 (Mg. 48, 830). 
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Inseln des Wortes Macht erfahren, sie, die auBerhalb dieses Meeres im Ozean liegen, 
und auch dort sind Kirchen und #votaoryjova erbaut worden. Zahlreiche Belege 
fiir den Gebrauch von fwpucs im Sinn von Gotzenaltar liefern die Schriften des 
hl. Gregorius von Nazianz. Der heidnische Altar heiBt bei ihm stets Boouss, da- 
gegen der christliche immer Svowornowr. Bezeichnend ist namentlich eine Stelle 
in seiner zweiten Rede gegen Julian’. Ob Gott ihnen in ihrer Not helfen wolle, 
stehe bei ihm. Aber wenn er das einmal tue und sie aus allen Bedrangnissen erret- 
ten werde, dann wiirden die Verfolger nicht mehr die von dem reinsten und unblu- 
tigen Opfer (Svoia) benannten Pvoraoryjgca mit schandlichem Blute besudeln, noch 
den heiligen Orten durch Aufstellung gottloser Boot Schimpf und Schmach an- 
tun. Auch das Martyrium s. Theodoti (4. Jahrh.) bietet ein lehrreiches Beispiel: 
»Es erging die Verordnung,“ so heiBt es darin’, alle Kirchen mit ihren Altaren 
(civ toig Svovaornolois) bis zum Boden niederzureifen, die Priester aber zu den 
Gétzenaltaren (cots Boots) zu schleppen und zum Opfern zu zwingen.” Ovovaornecov 
diirfte kaum jemals bei den Alteren christlichen griechischen Schriftstellern als 
Name des heidnischen Altares vorkommen. 


Todneta pflegt, falls das Wort den eucharistischen Tisch bezeichnet, 
stets mit einem das zum Ausdruck bringenden Zusatz versehen zu sein, es 
sei denn, da8 seine Bedeutung als die eines von dem profanen Tisch ver- 
schiedenen liturgischen Geradtes schon aus dem Zusammenhang zur Genige 
hervorgeht. In diesem Falle konnte eine nahere Charakterisierung durch 
ein entsprechendes Adjektiv oder einen Genitiv natiirlich fehlen. 


Sehr gewohnlich, ja bei seiner steten Wiederkehr fast formlicher Terminus, 
ist todaeCa ized, heiliger Tisch. Der hl. Chrysostomus, bei dem tedzela haufig 
ist, gebraucht, wo immer er das Wort nicht im emphatischen Sinne verwendet oder 
dessen Bedeutung als Altar sich nicht aus seinen tibrigen Ausfithrungen erklart, 
mit besonderer Vorliebe die nahere Bestimmung ésed. Aber auch bei den anderen 
Vatern ist die Verbindung todzela isod sehr beliebt. Todzela xvoiov? weist darauf 
hin, daB der Herr selbst auf dem Altare den Glaubigen ein Mahl bereitet, und daB 
er sich selbst ihnen auf ihm zur Speise gibt und diirfte sich an den gleichen 
Ausdruck im ersten Korintherbriefe anlehnen. Sonstige Zusatze zu tedzeCa sind 
bei den griechischen Vatern und Kirchenschriftstellern dovios, unverletzlicher 
Tisch’, dyia, heiliger Tisch®, mvorexj, geheimnisvoller Tisch', wvorixy xai dela, 
geheimnisvoller und gottlicher Tisch’, twia, ehrwiirdiger Tisch”, uvotix) xal vonri, 
mystischer und geistiger Tisch", youxty, gouodeotdtn, yofeods, schrecklicher Tisch‘, 
Deia xai iegd nai hecroveyixds, gottlicher, heiliger, liturgischer Tisch’. 


DaB Bvoractieiov und todmsta sachlich nichts Verschiedenes bedeuten, 


sondern nur verschiedene Namen eines und desselben Gegenstandes sind, 
geben uns die Vater bisweilen ausdriicklich zu verstehen. 


»solange der Altar‘, sagt der hl. Gregorius von Nyssa, ,,noch nicht geheiligt 
und in Gebrauch genommen wurde, ist er gewdhnlicher Stein, dann aber ein 
heiliger Tisch (tedmefa igod), ein unbefleckter Altar (Pvotactyovoy &yoartoy)1®, Fast noch 
bestimmter driickt sich Pseudo-Athanasius aus, wenn er in seiner Schrift gegen 


> Gregor. Naz. Orat. V, n. 29 (Mg. 35, 702). ‘tS. Hippolyti Fragm. in proy. (Mg. 10, 628). 


$C. i, n. 4 (AA. SS. 18. Mai; IV, 151). 12 Evagrii Hist. eccl. 1. 6, c. 21 (Mg. 86, 2876). 

7 Orig. adv. Celsum. 1. 8, n. 24 (Mg. dit 1553). ‘clea Hier. Catech. cat. 22, n. 8 (Mg. 33, 

A a 5 ; 

Synesii Catast. in f. (Mg. 66, 1573). ‘4 Chrysost. De poenit. hom. 6 5 (Mg. 4 
Gregor. Nyss. In diem lumin. (Mg. 46, 581). et Tt ee ae 


322); in Matth. hom. 82, n. 1 (Mg. 58, 738). 
*° Gregor. Naz. Carm. 1. 2, sect. 1, n. 11, 18 Rasil. Sel. De vita S. ee Teall ae 
v. 1884 (Mg. 37, 1161); Chrysost. De poenit. (Mg. 85, 560). 


hom. 9 (Mg. 49, 345). ‘6 In diem lum. (Mg. 46, 581). 
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Arius sagt, es habe der Herr nach seinem Leiden die Apostel zu den Heiden, die 
Gott nicht kannten, gesandt, nachdem er diesen einen Tisch vorgesetzt habe, das 
ist den heiligen Altar, und auf ihm das himmlische und unverwesliche Brot?’. 

Der Unterschied, den die ‘Jotogia éxxdnotactixy zwischen Bvoractyjocoy und tedzela 
macht, ist nur scheinbar. Sie behandelt allerdings beide getrennt, ja sie schiebt zwischen 
sie eine Erérterung tber das Altarciborium ein; sieht man indessen etwas genauer zu, 
so gewahrt man alsbald, daB sie mit den zwei Namen doch bloB einen Gegenstand 
bezeichnet, freilich unter verschiedenen Gesichtspunkten. Tedzeta nennt sie das Gerat, 
weil auf ihm Christus, das wahre Himmelsbrot, liege, der den Glaubigen sein Fleisch 
und Blut zur Speise des ewigen Lebens gibt; #vovacrjowr, weil es die Statte 
darstelle, auf der in Erinnerung an das Kreuzesopfer Christi das unblutige 
Opfer des Neuen Bundes sich vollzieht. DaS die Schrift gleich nach tedzeta vom 
Ciborium handelt, hat wohl seinen Grund darin, daf sie den Altar als todasta 
auch gedeutet hat auf Christi Grab, dieses aber dachte man sich, wie zahlreiche 
Bildwerke bekunden, als unter einem Kuppelbau geborgen’®. 


Die lateinischen Kirchenschriftsteller bedienen sich zur Bezeich- 
nung des Altares vorherrschend eben des Wortes, welches im _ klassischen 
Latein das minder gebrauchliche war, des Wortes altare. So verhalt es 
sich nicht bloB bei den Vatern der friiheren Jahrhunderte, sondern auch in 
der Folgezeit, als das Wort ara nach Aufhoren der heidnischen Opfer alles 
Anst6Bige und MifBverstandliche verloren hatte. Beispiele fiir den Gebrauch 
von altare anzufiihren, ist nicht vonnoten, da der Name uns in den Monu- 
menten der kirchlichen Literatur auf Schritt und Tritt begegnet. Die Be- 
zeichnung ara pflegten namentlich die alteren lateinischen Schriftsteller zu 
vermeiden, und zwar aus dem gleichen Grunde, aus dem die griechischen das 
Wort Bwydcs zu gebrauchen unterlie8en, wenngleich mit weniger Angstlich- 


keit als diese. 

Stets wahlten sie die Benennung ara fur den heidnischen Altar, wenn sie ihn in 
Gegensatz brachten zum Altare des christlichen Kultus. Delubra et aras non habe- 
mus, sagt Minucius Felix im Octavius’®, commutantur in ecclesias delubra, in altaria 
vertuntur arae, pecorum victimae mortuorum in vivam cordis hostiam transferuntur, 
heiBt es in der 51. Rede des hl. Petrus Chrysologus®®. Altaria wird nur ausnahms- 
weise zur Bezeichnung der GOtzenaltare verwendet, so beispielsweise bei Arno- 
bius*!: Consuestis crimen nobis maximum impietatis affigere, quod non altaria fabri- 
cemus, non aras. 

Ara im Sinne des christlichen Altares findet sich schon bei Tertullian: 
Nonne sollemnior erit statio tua, si ad aram Dei steteris??._ Nos enim in loco isto non 
aram fecimus Stephano, sed de reliquiis Stephani aram Deo, sagt der hl. Augustin 
in seiner Rede auf den hl. Stephanus**; recte ergo sub ara martyres collocantur, 
quia super aram Christus imponitur, der hl. Maximus von Turin in seiner Predigt 
auf den hl. Cyprian*. Ara salutis wird der christliche Altar im Codex Theodo- 
sianus genannt®, ara sancta Domini, lesen wir auf einem Altarfragment aus 
einer 630 geweihten spanischen Basilika”*, ara Dei beim hl. Ambrosius?’: Confugit 


ad sacrosanctum altare ... stabat ad aram Dei hostia. Besonders haufig ist ara 
17 Disp. adv. Arium n. 17 (Mg. 28, 457): 22 De orat. c. 19 (M. 1, 1182). 

TeoteBeixas todnelay rovréote 10 ayiov Pvowa- 23 Sermo 318, n. 1 (M. 38, 1437). 

OT OLOY- 
18 Mg. 98, 388; vgl. auch die Ubersetzung des ¢ Sermo 78 (M. 57, 689). z 

Anastasius Bibl.. in l‘Orient chrét. X (1905) 310. *> L. 9, Art. 45, n. 4 (ed. Hanel [Bonnae 1842] 
19 C, 32 (C. SS. eccl. lat. II, 45). 966). 
20 M. 52, 343. 26 Hubner, Inscr. lat. Hisp. christ. n. 100. 


21 Adv. nat. 1. 3, c. 1 (C. SS. eccl. 4, 214). 27 De virginibus l. 1, c. 11, n. 65 (M. 16, 206). 
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als Name des christlichen Altares bei Prudentius, und zwar sowohl als Benennung 
des ganzen Altares™, als auch im Unterschiede von altare zur Bezeichnung der 
Altarplatte; denn nur diese kann — wie es scheint — an den fraglichen Stellen 
unter ara verstanden werden, falls man nicht etwa altare nicht als Altar, 
sondern als Altarraum fassen will: Altaris aram funditus pessumdare”™; altaris aram 
quod facit placabilem®; altar quietem debitam praestat beatis ossibus; subjecta nam 
sacrario imamque ad aram condita coelestis auram muneris perfusam subtus 
hauriunt*. Mit ara ist wohl der ganze Altar und mit altare der Altarraum gemeint 
in einer spanischen Weiheinschrift aus dem 7. Jahrhundert (622): Aram in medio 
altare sacrans”. 

Altare wird im Gegensatz zum Brauch des klassischen Lateins bei den 


kirchlichen Schriftstellern fast immer im Singular angewendet. Als Neben- 
formen von altare begegnen uns bei den christlichen Schriftstellern altar und 


namentlich altarium. 

Der Plural altaria findet sich z. B. bei Ambrosius®*; bei Paulinus von Nola™; 
im Codex Theodosianus® u. a. Altar kommt nur bei Dichtern vor als eine durch 
den Vers verursachte Verkiirzung. So bei Prudentius®*: Altar quietem debitam 
praestat beatis ossibus und bei Beda Venerabilis: Cras mystica, dixit, ad altar — 
obtulero cum sacra*’. Ein noch etwas spateres Beispiel bei Alkuin®. 

Sehr haufig ist die Form altarium. Wir finden sie schon bei Hieronymus”, 
den pseudocyprianischen Schriften: De Judaeorum incredulitate*® und De singulari- 
tate clericorum™, bei Augustinus*?, bei Ambrosius**, beim jiingeren Arnobius™ u. a. 
Besonders gelaufig war altarium den gallischen Schriftstellern wie tberhaupt dem 
gallischen Kirchenlatein. Immer wieder st6B8t uns bei jenen wie in diesem die 
Form altarium statt altare auf, so daB dieselbe wie ein Charakteristikum des galli- 
schen Sprachgebrauches betrachtet werden darf. Zahlreiche Beispiele gewahren 
Salvianus, Sulpicius Severus, Lupus und Euphronius*® und besonders die Schriften 
Gregors von Tours*®, viele andere die Kanones der gallischen Konzilien, wie der 
Synoden von Orléans (511) c. 14, 15, von Epaon (517) c. 29, von Vaison (529) in der 
subscriptio, von Orléans (541) c. 18, von Arles (554) v. 1; von Tours (567) c. 23; von 
Valence (583), von Auxerre (ca. 573—603) c. 8%. 

Bemerkt mu indessen werden, daf altarium nicht immer die Bedeutung von 
Altar hat, sondern bisweilen auch Altarraum besagt, so wenn Gregor von Tours 
in seiner Historia Francorum® von dem altarium der Basilika des hl. Martin von 
Tours erzahlt, es habe 32 Fenster besessen; denn Fenster gab es ja am Altare nicht, 
und erst recht kann es an ihm keine so groBe Zahl von Fenstern gegeben haben. 
Ahnlich bedeutet altarium den Altarraum, wenn Hieronymus an Oceanus schreibt®®: 
Heri catechumenus, hodie pontifex, heri in amphitheatro, hodie in ecclesia, vespere 
in circo, mane in altario oder wenn Paulin von Nola an Severus von einer im altario, 
d. i. im Altarraum, angebrachten Inschrift schreibt; denn wenige Zeilen weiter heiBt 


*® Wie beispielsweise Peristeph. hymn. 11, v. 
170 (M. 60, 548). 

*® Peristeph. hymn. 10, v. 49 (M. 60, 448). 

*° Cathem. hymn. 7, v. 203 (M. 59, 855). 

** Perist. hymn. 5, v. 515 (M. 60, 407). 

*2 Hiibner n, 363. 

*3 Ep. 20 ad Marcell. n. 8 (M. 16, 997). 


“4 Ep. 32, n. 6; 32, n. 6 8 17 (M. 61, 329 
334 339). Vols danas 


*® Carm. n. 110, v. 10 (M. G. Poetae I, 342). 
*9 Ad Ocean. n. 9 (M. 22, 663). 

40° N591(CUSS.secels IIE 35 -apps'30). 

aDUNi 3S: (nc mappred3). 

42 Ep. 54 ad Januar, c. 3 (M. 33, 201). 
Sele Gormce Ou(M wie30)s 

44 In ps. 67 (M. 53, 419). 
“© Salviani De gubern. Dei 1. 7, n. 17 (C. SS. 


eccl. 8, 179); Sulp. Sever. Dialog. II, c. 2 (M. 
20, 202); Lupi et Euphronii Epp., ep. 2 (M. 58, 66): 
*° M. G. SS. rer. meroy. I in Lex. et Gramm. 
sub altarium p. 934. 
47 M. G. Cone. I, 6, 26 57 90 118 133 163 180. 
48 L. 2, c. 14 (M. G. SS. rer. Merov. I, 82). 
2 SNe SM 2 254663). 


ze a 3 tit. 45, n. 4 (ed. Hanel 966). 
athem. 1. c. Peristeph. hymn. 5, vy. 5 
(M. 60, 407). ‘: \ aa 
37 Vita s. Cutherti c. 32 (M. 94, 589); ebenso 


c. 37 (1. c. 591): Ecce sacer residens antistes 
ad altar. 
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der Altar altare (altaria)®*. Man wird demnach gegebenenfalls zuzusehen haben, 
ob altarium Altar oder Altarraum bedeutet. 


Mensa war bei den lateinischen Kirchenschriftstellern bei weitem 
nicht so gebrauchlich wie tedaefa bei den griechischen. Immerhin kam 
auch bei ihnen das Wort mensa nicht selten zur Verwendung, wenn man vom 
christlichen Altare reden wollte. 


Mensa wird z. B. der Altar vom hl. Augustinus genannt, den die Glaubigen 
zu Ehren des hl. Cyprianus am Orte seines Martyriums errichtet hatten, und der 
auch mensa Cypriani im Volksmunde hie’. Er war nicht ein bloBer Memorien- 
stein*, etwa von der Art eines rémischen Grabcippus, sondern nach der ausdrtick- 
lichen Angabe des hl. Augustinus ein wirklicher, fiir die Feier des Opfers bestimmter 
Altar: Mensa dicitur Cypriani, non quia ibi est unquam epulatus Cyprianus, sed quia 
ibi est immolatus et quia ipsa immolatione sua paravit hanc mensam, non in qua 
pascat sive pascatur, sed in qua sacrificium Deo, cui ipse oblatus est, offeratur*?. 
Auch sonst nennt Augustinus wiederholt den Altar mensa. So spricht er von ihm 
als der mensa Domini** und der mensa dominica®™, wie friher schon die 
Schrift De aleatoribus®> den Altar bezeichnet hatte. Mensa divina heiBbt dieser 
in des Rufinus Ubersetzung der Rekognitionen®, mensa Dei bei dem hl. Petrus 
Chrysologus”; mensa mystica, mensa venerabilis bei dem hl. Am- 
brosius®; mensa caelestis bei Paulin von Nola®; mensa magna bei 
Augustinus®. 


Nicht der ganze Altar, sondern bloB die Altarplatte ist unter mensa 
verstanden in der Epistola encyclica des Papstes Vigilius. Als die Hascher den 
Papst in der Basilika der hl. Euphemia ergreifen wollten, so erzahlt dieser in dem 
Briefe, faBte er den Altar an, um sich daran festzuhalten, infolgedessen derselbe bei- 
nahe umgefallen und seine Platte (mensa) auf den Verfolgten herabgestiirzt ware, 
wenn nicht die Hand der Kleriker sie gesttitzt hatte. Den gleichen Sinn hat das 
Wort in c.6 der 16. Synode von Toledo (693): Quid aliud instituit nos, nisi ut panem 
integrum sumentes super altaris ejus mensam benedicendum ponamus®”. In einem 
Kapitulare Karls d. Gr. vom Jahre 769 bedeutet mensa den Tragaltar: Kein Priester 
darf Messe lesen auBer an heiligem Ort oder, wenn auf Reise, in einem Zelte 
und tiber einer vom Bischof geweihten steinernen Altartafel (mensa)®. 


°° Ep. 32, n. 8 (M. 61, 334). 

51 Mensa wurde in Afrika der Memorienstein 
genannt, weil man auf ihm bei den Anniversa- 
rien das Totenmahl feierte. Es wurde zu die- 
sem Zwecke ihm oft eine tischartige Stein- 
platte angefiigt, auf der man dann wohl zum 
Zeichen ihrer Bestimmung oben Vertiefungen 
in Form runder oder viereckiger Schtisseln ein- 
hauen lieB. Auch die Christen nannten den 
Memorienstein mensa, wie christliche Grabin- 
schriften bezeugen: Mensa Aemiliae Valentinae 
benemeritae de C. Pax Landio Saposo marito 
suo; fabente Deo sine dolore filiorum discessit. 
Vicxit annos LX. AP (annus proconsularis) 
CCCIII. (Académie d’Hippon, comptes rendues 
des réunions 1889, XLI.) Auf die Verwendung 
der mensa als Mahltisch wird bisweilen in den 
Grabinschriften ausdriicklich hingedeutet. So 
heiBt es in Inscr. lat Afr. n. 20277: 

Memoriae Aeliae Secundulae, 

Funera multa quidem condigne jam misimus 
omnes 

Insuper araeque depositae Secundulae matri. 

Lapideam placuit nobis atponere mensam, 


In qua magna eius memorantes plurima facta 
Dum cibi ponuntur calicesque et copertae, 
Vulnus ut sanetur nos rodens pectore saevum, 
Libenter fabulas dum sera reddimus hora 
Castae matri bonae laudesque, vetula dormit. 
Ipsa, quae nutrit, jaces, et sobriae semper. 
Uber christliche, mit schiisselférmigen Vertie- 
fungen versehene Agapentische in den alt- 
christlichen Ruinen Afrikas, vgl. Dom Cabrol, 
Dict. de l’archéol. chrét. I (Paris 1907) 829. 

52 Sermo 110 (M. 38, 1413). 

53 Ep. ad Paulin 149, n. 16 (M. 33, 636); Sermo 
21, n. 5 (M. 38, 145). 

54 In Ioan. 26, n. 15 (M. 35, 1614). 

55°N. 11 (G._SS. eccl: 3; 103): 

561. 10, c. 72 (Mg. 1, 1454). 

57 Sermo 10 (M. 52, 218). 

58 De, Elia et jJej. c. 10 (M. 14, 708). 

59 Poem. 27, v. 403 (C. SS.-eccl. 30, 280). 

6° Sermo 31, n. 2 (M. 38, 193). 

$1 M. 69,5: 

S29 Hard. Lil, 1797. 
$C. 14 (M. G. Leg. II, 46). 


a 
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Es ist, und zwar in neuester Zeit, auch von katholischen Theologen, die 
Ansicht ausgesprochen worden, es sei bei den Altesten Vatern niemals von 
dem wirklichen Altar die Rede. Alle Au8erungen derselben, welche schein- 
bar von einem Altar sprachen, seien metaphorisch zu verstehen. 

In der Tat haben dvoracr7jo.r, altare und was sonst noch fiir gleichbedeutende 
Worte bei den Vatern vorkommen, oft nur bildlichen Sinn. So ist mit ihnen bei- 
spielsweise wiederholt der himmlische Altar gemeint, von dem die Apocalypse (8, 3) 
redet: Stetit angelus ante altare habens thuribulum aureum, der symbolische 
Rauchopferaltar des himmlischen Tempels, auf dem der Engel die Gebete der Heili- 
gen Gott als lieblichen Duft darbringt*. Anderswo ist unter ihnen Christi Kreuz ver- 
standen, wie in des Origenes 7. Homilie tber Leviticus™, bei Ambrosius®; bei Venan- 
tius Fortunatus®? u. a.; eine Redewendung, die noch heute gebrauchlich ist. Auch 
die Witwen werden nicht selten Altar genannt, weil sie ein Leben der Entsagung und 
des Gebetes, d. i. bestandiger Opfer fiihren muBten, doch auch weil sie von den 
Opfergaben der Gemeinde unterhalten wurden. So in der Didascalia®, in den aposto- 
lischen Konstitutionen®, bei Polycarpus” sowie bei Pseudo-Ignatius’. Ferner wird 
das Herz, die Seele gelegentlich als Altar bezeichnet, wie bei Origenes”. 


Indessen folgt natiirlich aus solchen und ahnlichen Stellen keineswegs, 
daB das Wort dvoractyo.ov, altare, stets in iibertragener Bedeutung genom- 
men werden miisse. Nicht blo8 in altchristlicher Zeit, sondern auch spater 
sind altare und @voaotyjg.ov, statt in ihrem wortlichen Sinn, oft metapho- 
risch gebraucht worden. Der Zusammenhang muB8 stets entscheiden, in wel- 
chem Sinn das Wort im einzelnen Fall zu nehmen ist. 


Bedenken sind namentlich in neuerer Zeit gegen die Bedeutung des #votactijovor 
bei Ignatius von Antiochien erhoben worden. Wahrend friher selbst die protestan- 
tischen Theologen unter ihm ein reales liturgisches Gerat des christlichen Kultus 
verstanden”, wurde es neuerdings von Lightfoot, anglikanischem Bischof von Durham, 
und nach dessen Vorgang auch von Renz und Wieland als die mit dem Bischof 
versammelte Gemeinde gedeutet™. So namentlich das Wort im Briefe an die Epheser’®, 
im Briefe an die Trallianer’*, und im Schreiben an die Philadelphier””. Bei dem 
Yvovactynovoy im Sendschreiben an die Rémer”® méchte Lightfoot an das Flavianische 
Amphitheater zu Rom denken, Wieland hingegen meint, Ignatius beschreibe an 
der fraglichen Stelle sein Martyrium unter dem Bilde eines heidnischen Opferfestes”. 
das @voractjowv des Magnesierbriefes® erklart Lightfoot als Altarhof*, Wieland 
mochte dagegen annehmen, Ignatius nenne hier Christus einen Altar®?. 


*4 Tren. Ady. haer. 1. 4, c. 18, n. 6 (M. 7, 1029); 
Hermae Past. mand. 10, c. 3, n. 2, 3 @raxX: 
Funk, Patres apost. I [Tubing. 1901] 502); 
Origen. Hom. 1 in Levit. n. 3 (Mg. 12, 408); 
August. In Ps. 25, n. 10 und in Ps. 42, n. 5 
(M. 36, 193 479) u. a. 

65 N. 1 (Mg. 12, 477). 

6 Ep. 65;-n. 10 (M. 16, 1224). 

‘7 Miscell. 1. 1, c. 7 (M. 88, 96). 

°° C. 9 H. Achelis u. J. Flemming, Die syr. 
Didascalia (Leipzig 1904) 45; vgl. c. 15 u. c. 18 
(1. c. 77 u. 89). 

°° L. 2, c. 26 u. 1. 3, ©. 6 7 14 (Mg. 1, 668 765 
776 792). : 

*° Ad Phil. c. 4, n. 3 (Funk I, 301). 

CP Adelarcssca9 nl (ibid. II, 305). 

® Sup. Exod. hom. 9, n. 4 (Mg. 12, 366). 

** Vgl. Jos. Bingham, Orig. eccl. 1. 8, c. 6, 
§ 12 13; (Halae 1727) III, 212. 


74 Lightfoot, The Apostolic Fathers II, 2 (Lon- 
don 1889) 43 f., 123 169 258; Fr. Renz, Die Ge- 
schichte des christlichen Opferbegriffes I (Frei- 
sing 1901) 150; Fr. Wieland, Mensa und Con- 
fessio (Miinchen 1906) 40f. sowie dess., Die 
Schrift Mensa und Confessio (Miinchen 1908) 44. 

75 C. 5, n. 2 (Funk I, 216). 

78 C.'7, n. 2 (. c. 246). 

CON CAN (tac. 266): 

18) Code 2s esp 254). 

79 Lightfoot 1. c. 201. Wieland, Mensa und 
Confessio 43. 

80 ¢. 7, n. 2 (Funk I, 236). 

SA aa Olas 

*? Mensa und Confessio 42; vgl. aber Die 
Schrift Mensa und Confessio 48, wo Wieland 
auch die Deutung des Wortes auf den Bischof 
und seinen Klerus bietet, ja diese als die wahr- 
scheinlichere bezeichnet. 
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Indessen kann es wohl keinem verniinftigen Zweifel unterliegen, daB #voracryecoy 
wenigstens im Schreiben an die Philadelphier ein reales liturgisches Gerat 
des christlichen Kultus, den Altar oder den eucharistischen Tisch, bedeutet, wenn 
wir dort lesen: ,,Strebet also, euch einer Eucharistie zu bedienen: denn es ist 
ein Fleisch unseres Herrn Jesus Christus und ein Kelch zum Einswerden mit 
seinem Blute, ein Altar wie ein Bischof mit dem Presbyterium und den Diakonen, 
meinen Mitdienern, damit ihr, was ihr tuet, gema8B Gott tuet.* Der hl. Ignatius 
mahnt die Philadelphier, die kirchliche Einheit zu pflegen und Schismen zu meiden. 
Darum sollen sie sich beeifern, an der einen Eucharistie teilzunehmen. In ihr 
finden sie die Einheit mit Christus im GenuB seines Fleisches und Blutes, 
die Einheit des Kultus in Gestalt des einen Altares, auf dem sich die eine 
eucharistische Feier vollzieht, und den die Gemeinde in Einheit umgibt, die Ein- 
heit der kirchlichen Ordnung und Disziplin in der Person des 
einen Bischofs mit seinem Klerus, der die eine Eucharistie vollzieht. Und so wird, 
was sie tun, d. i. ihre Teilnahme am Gottesdienst, nach Gottes Willen getan sein. Es 
mutet wie eine Verlegenheitsausrede an, wenn Lightfoot zu der Stelle die Bemerkung 
macht: It would be an anachronisme to suppose, that Ignatius the altar here 
means the Lords table. Mit Recht bemerkt Funk (I. 267) demgegentiber: Equidem 
non video, cur pater (S. Ignatius) de eucharistica vel cena Domini atque de altari 
dicens non etiam cenae tabulam in mente habuerit. 

Aber auch das ét0s tof Bvotactyeiov und das éxtos tod 8. im Briefe an die 
Trallianer und das éyt0¢ tov &. in dem Schreiben an die Epheser besagen meines 
Erachtens ein wirkliches christliches Kultgerat, den Altar, wenngleich auch hier 
nach dem Zusammenhang als Ausdruck fur die christliche eucharistische Feier, das 
die Glaubigen mit dem Bischof und dem tbrigen Klerus einigende Band. Das évtd¢ 
und éxzés sind dabei nattrlich von einer moralischen Teilnahme am Altar zu ver- 
stehen, nicht von einem physischen raumlichen Drinnensein im Altar und einem 
physischen raumlichen DrauBensein auBerhalb desselben, wie ibrigens kaum hervor- 
gehoben zu werden brauchte. 

Gegen die Auffassung des dvoaotyjouv im Magnesierbriefe im Sinne von 
Altar wendet Wieland ein**: ,,Dieser Altar ist ebensowenig ein materieller, als die 
damaligen Christen einen materiellen Tempel hatten.“ Darauf ware jedoch zu ent- 
gegnen, da8 die Christen allerdings keine Tempel und Altare von der Art derjenigen 
des heidnischen Kultus hatten, und daB die Vater die diesbeziiglichen Vorwiirfe der 
Heiden als den Tatsachen entsprechend zugeben. Allein einen Raum und einen Tisch 
zur Feier der Liturgie hatten die Christen sehr wohl, wenn auch anfangs erst in 
Privathausern. Wenn daher der hl. Ignatius an die Magnesier schreibt: ,,Eilet 
alle zusammen wie zu einem Tempel, wie zu einem Altar zu dem einen Jesus 
Christus“, so ist nicht einzusehen, warum er nicht an einen realen christlichen Altar 
wie an einen realen christlichen Kultraum hat denken kénnen. Nads hieB jeder 
Tempel, genauer jede Gottercella, ob groB oder klein, geraumig oder eng, prachtig 
oder arm; vacsc war also keineswegs, wie Wieland meint™, ein pompdoser Titel, den 
Ignatius dem kleinen Versammlungsraum der damals sicher nicht sehr zahlreichen 
Christen nicht geben konnte, ohne sich lacherlich zu machen. Zudem war der Raum, 
in dem man die Liturgie feierte — zumal wenn das regelmaBig in ihm geschah —, 
fiir die Dauer der heiligen Handlung wirklich eine Gotteswohnung, ein MiBverstand- 
nis war aber nicht zu befiirchten, weil Ignatius nicht zu Heiden, sondern zu Christen 
sprach. 

Was endlich die Stelle im ROmerbrief betrifft: Nolite plus mihi praebere 
quam ut immoler Deo (ozovrdiotHvar Je@), dum adhuc altare (Yvovactyjovov) paratum esl, 
ut in caritate chorus effecti (év dyadxn zoods yevopevot) Canatis Patri in Christo Jesu 
quod Deus episcopum Syriae inveniri dignatus est, ab oriente in occidentem eum 


88 Mensa und Confessio 40. 84 Die Schrift Mensa und Confessio 44. 
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arcessurus, so scheint mir ebensowohl die Deutung des Ivotactnowy auf das Amphi- 
theater willkiirlich wie die Wielands auf einen heidnischen Opferaltar unbegrindet. 
Ignatius schrieb an Christen, warum also nicht das Bild seines Martyriums dem 
christlichen Kult entnehmen und statt dessen auf den heidnischen Kult zurickgreifen, 
der den Christen ein Greuel war. Sangen ja doch auch bei der Eucharistiefeier 
die Glaubigen das Lob Gottes, so daB der Heilige mit allem Fug von einem 70905, 
Chorus derselben reden konnte. Allerdings meint Wieland, chorus sei Terminus techni- 
cus fiir die Chore bei den heidnischen Opferfeiern. Indessen wendet Ignatius das Wort 
noch an einer anderen Stelle auf die Glaubigen®* an, und zwar an einer Stelle, in der 
eine Beziehung auf heidnische Opfer ganz ausgeschlossen ist und die deshalb 
beweist, daB auch an unserer keine Notwendigkeit vorliegt, an heidnische Opfer- 
feier zu denken. Wenn aber Wieland ozord.orjvac einen den heidnischen Kulten 
entlehnten Ausdruck nennt, so ist zu beachten, daB das Wort freilich aus omo0v0y 
(libatio) gebildet ist, daB es aber nur bei Ignatius sich nachweisen laBt, also kein 
im heidnischen Kult gelaufiger Terminus war. Ubrigens widerstreitet ozovd:orijvos 
nicht nur nicht einer Deutung des dvovaorjecov im Romerbriefe auf den christlichen 
Altar, sondern ist einer solchen im Gegenteil nur ginstig. Beging man ja bei der 
eucharistischen Feier, die man auf ihm vollzog, das Gedachtnis des Opfertodes 
Christi, der durch VergieBen seines Blutes am Kreuze zum Sithnopfer fur die 
Menschen geworden war. Es mochte aber auch scheinen, als ob diese eucharistische 
Gedachtnisfeier des Opfertodes Christi mit ihrem Altartisch und dem lobsingenden 
Chor der Gemeinde dem Heiligen ein naherliegendes und dabei ungleich wirdigeres 
Bild seines eigenen Martertodes geboten habe als eine heidnische Opferfeier®. 


IV. DIE NAMEN DES ALTARES BEI DEN NACHKAROLINGISCHEN 
SCHRIFTSTELLERN 


Bei den abendlandischen Schriftstellern dient seit der Karolingerzeit zur 
Bezeichnung des Altares vornehmlich altare oder altarium;; letzteres 
jedoch nur bis etwa zum 13. Jahrhundert, um dann bald aus dem Gebrauch 
zu verschwinden. Im spaten Mittelalter stoBen wir nur sehr selten mehr auf 
altarium, wahrend wir im 12. Jahrhundert ihm noch manchmal begegnen. 
Mehrfache Beispiele bietet z. B. das Chronicon Casinense, in dem der Altar 
bald altare, bald altarium genannt wird?. 

Mensa wurde in nachkarolingischer Zeit als Name des Altares ge- 
wohnlich nur dann angewendet, wenn man seinen Charakter als Statte des 
liturgischen Mahles hervorheben wollte. Um so mehr aber erhielt das Wort 
nun die Sonderbedeutung von Altarplatte im Gegensatz 
zum Trager derPlatte, dem stipes oder titulus. Nament- 
lich verbinden die spateren Pontifikalien im Ritus der Altarkonsekration mit 
mensa stets diesen engeren Sinn. 


Altare erscheint als Bezeichnung der Altarplatte selten. So in einigen Ponti- 
fikalien des 14. und 15. Jahrhunderts, wie z. B. in einem Pontifikale der Vatikana 
aus dem Beginn des 14. Jahrhunderts’, einem Pontifikale von Bergamo in der gleichen 


8° Eph. c. 4, n. 2 (Funk I, 210). 

°° Vgl. tber das Pvoiaotjoroy bei Ignatius 
namentlich auch E. Dorsch, Der Opfercharak- 
ter der Eucharistie einst und jetzt (Innsbruck 
1909) 23f. Ich selbst habe, um unbefangen zu 
bleiben, dessen Ausfihrungen erst zu Rate ge- 
zogen, nachdem ich die einschlagigen Stellen 


selber einer Kritik unterzogen hatte, konnte 
dann aber im wesentlichen zwischen ihm und 
mir volle Ubereinstimmung feststellen. 

NB re IS 1 BBR TO, Tas Sh ine Ge Th 


n. 26 und 28 (M. G. SS. VII 618, 630 661 717 
743 wu. a.). . 


2 Ottob. 330. 
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Bibliothek*, einem Pontifikale yon Verdun in der Nationalbibliothek zu Paris‘, 
einem Pontifikale der Miinchner Staatsbibliothek® u. a. 


Ara begegnet uns als Name des Altares auch seit der Karolingerzeit 
gerade wie vorher im ganzen nicht gerade oft. 

Am haufigsten erscheint ara in diesem Sinne noch bei den Dichtern, In dem 
aus dem Jahre 1051 stammenden Inschriften, welche die in den Altaren der Krypta 
der Miinsterkirche zu Essen bei der Weihe geborgenen Reliquien verzeichnen, wird 
der Hauptaltar altare genannt, die Nebenaltare fithren dagegen in ihnen den Namen 
ara: In hac ara habentur reliquiae . . ., in hoe altari continentur . .. in ista ara 
habentur ... 

Starker tritt in nachkarolingischer Zeit auch bei ara die Bedeutung 
,Altarplatte‘’ in den Vordergrund. 


Der hl. Benedikt von Aniane (821) brachte auf einem Altar (in uno altari) 
nach seiner Vita® tres aras an, um so zugleich in ihm Gottes Einheit und Dreifaltig- 
keit zu symbolisieren. Die Historia Compostellana des Nuno von Mondonedo (ft 1136)? 
nennt die kleine Mensa des legendaren Jakobusaltares, den die Schiiler des Apostels 
mitgebracht haben sollten, arula, eine Bezeichnung, die uns auch in der Historia 
translationis S. Hilarii, ep. Carcass. (a. 978) begegnet®. In den Annalen von Sens? 
wird gelegentlich ara ausdriicklich naher erlautert als lapis maxima, quae erat 
super praedictum altare, einem Altar der Kathedrale namlich, den ein Blitzstrahl 
getroffen hatte. Manche Beispiele fir ara als Name der Altarplatte bieten die Ponti- 
fikalien des 14. und 15. Jahrhunderts?®. 


Von der Altarplatte ging in der zweiten Halfte des Mittelalters die Be- 
zeichnung ara auf das altare portatile tiber, die konsekrierte Platte, deren 
man in Ermangelung eines konsekrierten altare fixum und als Ersatz des- 
selben bedurfte, um die Messe zelebrieren zu k6énnen. 

Besonders verband man in Spanien mit dem Worte im spaten Mittelalter so sehr 
den Begriff von Tragaltar, daB ara bereits damals anscheinend die gewodhnliche 
Benennung desselben dort bildete. So erwahnt ein Inventar von Santa Maria de 
Petralbes von 1364 una ara de jaspi; in einem Visitationsprotokoll von Belpuig in 
der Didzese Vich von 1391 heiBt es: Est defectus ligni seu fustis, in quo ara est 
situanda. Das Inventar Martins von Aragonien von 1410 verzeichnet: Item una 
ara de altar. Item 4 ares encastades ab les orles (Rahmen) de vori (Elfenbein) e 
de banus (Ebenholz) obrades de Florenga; das Visitationsprotokoll von Sampedor 
von 1425 vermerkt: Habet aram marmoream circumornatam de lignis*t. AufSerhaib 
Spaniens fand ara als Name des altare portatile, wie es scheint, wenig Verbreitung. 

Die Namen, welche der Altar in den abendlandischen Volkssprachen 
fiihrt, deutsch Altar, hollandisch altaar, franzésisch autel , Spanisch 
(kat.) altar, portugiesisch altar, italienisch alt are, norwegisch, schwe- 
disch, englisch altar, danisch alter, leiten sich alle von altare ab, das 
allenthalben in die Volkssprache tiberging, selbst in die slawischen (béhmisch 
oltar, polnisch oltarz, kroatisch oltar, russisch oltary) und ins 


Ungarische (oltar). 


Vat. lat, 14455 4.1. 951. 2 Clm: 16073. 

6 N. 17 (M. G. XV, 206). Vgl. auch Pseudo- 
Ardonis Sermo in consecratione altaris s. Sal- 
vatoris (A. SS. O. S. B. IV 1, 214). 

7 L. 1, c. 18 (M. 170, 914). 

8 A. SS. O. S. B. V, 543: Posuerunt beatis- 
simi viri membra post altaris arulam in saxea 
area. 


Braun, Der christliche Altar I. 


® Ad 1359 (M. G. XIX, 233). 

10 Vgl. die vorhin genannten Pontifikalien, 
ferner das Pontifikale Reg. lat. 1930 der Vati- 
cana, das Pontifikale von Elne (1423) in der 
Pariser Nationalbibliothek (f. 1. 967) u. a. 

‘t Jos. Gudiol y Cunill, Colocacio de les sentes 
reliquias 414f. (Sonderabzug aus La Veu de 
Montserrat, o. J.). 
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Bei den Griechen trat seit dem 9. Jahrhundert keine bemerkenswerte 
Anderung in der Benennung des Altares ein. Nach wie vor bezeichnete mati 
ihn entweder mit Svoiaotijowoy oder tedzeta, nur da’, wie es den Anschein 
hat, die letztere Bezeichnung allmihlich die beliebtere und die gewOohnlichere 
wurde, ohne jedoch #vovactjgioy in dem Mafe zu verdrangen, wie im Abend- 
lande umgekehrt das Wort altare den Namen mensa als Bezeichnung des 
ganzen Altares aus dem Gebrauch brachte. 
Ubrigens erhielt dvovcoryjesov schon frih zu seiner urspringlichen Bedeutung 


Altar“ noch die abgeleitete Nebenbedeutung ,»Altarraum“, indem man den Namen 
auf den Ort iibertrug, an dem der Altar stand, den dieser beherrschte, und dem er 


seinen besonderen Charakter verlieh, ein Vorgang, der sich ja auch mit dem Worte 
altare (altarium) vollzog”. So heiSt es ingdem Martyrium S. Andreae”, der Leib des 
Apostels ruhe in der Apostelkirche zu Konstantinopel év t@ dvovaotngip bnoxato tis 
dylag teanétns, in seiner Schrift De caerimoniis aulae Byzantinae aber schreibt Kon- 
stantin Porphyrogenitus (f+ 959), der Kaiser trete ein «s 16 Svoractygov und hbete 
Zunooodery ris Gylas toaxétyst*. Ob bereits in C. 19 und C. 44 der Synode von 
Laodicea unter Svovcotjouov der Altarraum und nicht der Altar zu verstehen ist*, 
erscheint nicht ganz klar. Sicher bezeichnet dagegen dvoaotyjeor und altare schon 
in den Asylgesetzen des Theodosius® nach dem Zusammenhange den Altarraum. 
Auch in des Pseudo-Prokopius von Gaza Monodia in sanctam Sophiam bedeutet 


Yvoraotjotoy denselben, nicht den Altar’. 

Im Abendlande bezeichnete man mit altare und den entsprechenden 
Benennungen der Volkssprache seit Einfiihrung des Retabels, namentlich 
aber seit der Zeit der Renaissance, gerne den Altar samt seinem 
Retabel, ja oft genug dieses letztere allein. Begreiflich, verschwand ja 
doch haufig der Altar gegentiber dem hinter ihm sich auftiirmenden Retabel- 
bau so sehr, da8B nicht er, sondern dieser die Hauptsache zu sein schien. 


V. SONDERNAMEN 


Es ertibrigt, noch auf einige Benennungen einzugehen, mit denen man, 
wie heute, so auch schon friiher, und zwar teilweise bis hoch ins Mittelalter 
zuriick, bestimmte Altére zu bezeichnen und von andern zu unterscheiden 
pflegte. Der Altar, der jetzt Hochaltar (maitre-autel, high altar, altare 
maggiore, altar mayor, hoghen altaar) hei&t, hatte im Mittelalter verschiedene 
Namen. Er hief altare authenticum, altare capitaneum, altare titulatorium, 
altare cardinale, altare dominicale (dominicum), altare maius, altare 
magistrum, altare princeps oder principale, altare primum, altare summum, 
altare senius. 


Nannte man ihn altare senius*, so geschah das nicht, um ihn als 
alteres Werk zu bezeichnen, sondern um seinen Vorrang vor den iibrigen Altaren 


12 Vel. oben S. 28. post Mauritium gestis ad 709 (Mg. 100, 949) 


18 M. Bonnet, Acta Andreae (Leipzig 1898) 64. 

“LL. 1, c. 9, mn. 5 (Mg. 112 253). Vgl. auch 
c. 17, n. 3 (1. c. 328). Andere Belege beispiels- 
weise bei Theophanes (+ ca. 817), Chronogra- 
phia ad 703 (Mg. 108, 769): Higov tov TiBéorov 
HOQatOoYTA TH UIE YELQi TO xLOvdxLOY THs dylas 
toantlys tod Pvo.aoryeiov ths dylas Ozouhrtogos. 
und bei Nicephorus Patr. (+ 829), De rebus 


und Photii Patr. In dedicat. novae basilicae 
(Mg. 102, 569). 
’ 45 Hard. I, 786 790. 

16 Cod. Theodos. 1. 9, tit. 45, n. 4. 

1” Mg. 87, 2836. 


‘ Vgl. Gesta Aldrici, Cenom. ep. (856) n. 17 
und 43 (M. G. SS. XV, 215 323). 
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der Kirche, 
bringen?. 

Altare principale (princeps) und Altare majus bedirfen keiner 
Erklarung, da ohne weiteres einleuchtet, was sie besagen sollen und wollen. Beide 
Ausdriicke kommen bei den mittelalterlichen Schriftstellern sehr haufig vor, und 
zwar allenthalben, so daB sie allgemein tiblich gewesen sein missen, zumal aber 
altare majus*. Im spaten Mittelalter verschwindet altare principale aus dem Ge- 
brauch, wahrend sich altare majus in ihm zu behaupten weif. Unter den Bezeich- 
nungen altare summum?* und altare primum’, die gleichfalls keiner weite- 
ren Erklarung bediirfen, erscheint der Hochaltar nur selten. 

DaB altare capitaneum und .altare cardinale den Hochaltar 
bezeichnen, nicht aber, wie Marténe® will, einen zweiten Altar hinter dem Haupt- 
altar’, erhellt aus einem Vergleich der Namen, mit denen der dem hl. Martin ge- 
weihte Hochaltar der Kirche des Klosters St-Bertin in Folcuins Gesia abbatum 
S. Bertini’ und in Bovos Relatio de inventione et elevatione S. Bertini? bezeichnet ist. 
Dort heiBt er namlich capitaneum, hier cardinale und principale. Capitaneum aber 
wurde der Hochaltar nicht genannt, weil er am Kopfende der Kirche stand, sondern 
weil er Hauptaltar war’. 

. Vom altare capitaneum sind zu unterscheiden altare capitis und altare 
in capite; Namen, mit denen man nicht den Hochaltar, sondern einen zweiten im 
Scheitel des Chores befindlichen, kleineren Altar meinte.. So in der Historia mona- 
sterii s. Florentii Salmur. n. 16. bei Marténe SS. Vet. V, 1097, derzufolge es auf dem Chor 
der Klosterkirche von Saumur auf er dem der hl. Dreifaltigkeit, spater dem hl. Er- 
loser geweihten Hauptaltar, altare dominicum geheifen, ein altare capitis gab, das 
dem hl. Florentius zu Ehren errichtet war. Altare cardinale nannte man den 
Hochaltar nicht, weil es nur einer bestimmten Klasse von Geistlichen vorbehalten 
war, an ihm zu zelebrieren, den sog. Kardinadlen, deren es bekanntlich nicht bloB 
zu Rom gab, sondern weil er als der vorziglichste der Kirche galt (cardinalis — 


seine Wirde, seine beherrschende Stellung zum Ausdruck zu 


principalis)*. 


Altare dominicale oder dominicum*” — das dominicum im Sonder- 
sinne genommen — nannte man den Hochaltar, wenn dieser der hl. Dreifaltigkeit 


2 Uber senior, von dem sich fr. seigneur, ital. 
signore, span. sefior, port. senhor herleiten, 
und mit dem man schon zu Gregors von Tours 
Zeit den Begriff ,,Herr, Vorsteher“ verband, 
vel. D. C. VI, 421. Ecclesia senior bezeichnet 
(D. C. III, 226) die Hauptkirche, wie altare 
senius den Hauptaltar. 

IV el z.2B. tir: allbtanmesprinrci pale 
Bovonis Relatio de invent. s. Bertini c. 7 (M. G. 
SS. XV, 530); Vita s. Meinwerci n. 211 (M. G. 
SS. XI, 156); Notae dedicat. s. Eucharii Trev. 
ad 1148 (M. G. SS. XII, 1278); Constitut. Hir- 
saug. l. 1, c. 17 (M. 150, 948); Vita s. Droc- 
tovei c. 2, n. 12 (AA. SS. 10. Mart; II, 38); Hel- 
gaudi (ca. 1050) Epitome vitae Roberti regis 
(M. 141, 925); Inventar von Farfa aus dem 
Jahre 1119 (M. G. SS. XI, 578); Notae dedicat. 
Luxemburg. ad 987 (M. G. SS. XV, 1282); De- 
dicat. Springirsbac. ad 1136 (ibid. 1315); De- 
dicat. eccl. s. Arnulfi Metens. ad 1049 (M. G. 
SS. XXIV, 547) u. a. Fir altare majus 
vgl. L. P. n. 648, Vita Stephan. V. n. 12 (Duch. 
II, 194); Chron. Casin. ]. 2, n. 52 (M. G. SS. 
VII, 661); Gesta episc. Freising (M. G. SS. XXIV, 
321); Notae s. Amati Duac. (ibid. 28); Radulphi 
Andegav. Consuet. eccl. Bajoc. (Chev. Bayeux 
360 und sonst); Dedicatio Wetting. ad 1256 


(M. G. XV, 1288); Dedicat. monast. Himme- 
roden. ad 1170 (ibid. 1283); Dedicat. monast. 
Lacen. ad 1156 (ibid. 970); Ordo rom. XIV, 
n. 45 (M. 78, 1140) u. a. 

4 Hraban. Carm. c. 80, n. 1 (M. G. Poetae II, 
232); Dedicat. eccl. Hengersbach (M. G. SS. 
XVII, 380) u. a. 

Chron. Casin. ly 450 SGM Gros Vl 
163); ¢hrabanee Carme cs 42,anwelc.149, ene os 
ce: 74, n. t3¢. 78, nod «MG. Poetae Il, 209 
214 227 230). 

® Monach. rit. 1. 2, c. 5, n. 3 (1V, 66). 

* Vgl. auch D. C. unter altare I, 202- 

8 N. 85 (M. G. SS. XIII, 622). 

WC.-3 und) 7 (Me GSS.) XV, 521/030). 

10 Capitaneum = praecipuum, principale (vgl. 
D. C. unter capitaneus II, 134). 

11 Thes. III, 442. 

12 Vel. z. B. Hist. monast. s. Florentii Salmur. 
n. 17 (1. c. 1099); Joh. Diac. Liber de eccl. Lat. 
c. 11 (78, 1387); Ortliebi Zwiefalt. Chron. 1. 2 
ad 1109 (M. G. SS. X, 86) und De eccl. s. Nicolai 
(ebd. 89); De consecratione altaris dominici 
Carrofensis monasterii ab Urbano P. II facta 
1096 (M. 151, 271); De dedicatione eccl. s. Ma- 
joris montis monast. (ibid. 275). 
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oder dem Erléser geweiht war, dann aber auch in erweitertem Sinn tiberhaupt den 
Hochaltar. Der Name hatte also nicht darin seinen Grund, daB man etwa auf dem 
Altar das hhl. Sakrament aufbewahrte. Dem altare dominicum entspricht der mittel- 
hochdeutsche Name Vronaltar (Fronaltar)”*, der auch in das Neuhoch- 
deutsche iiberging.”. 

Der Name altare magistrum* drickt den Vorrang des Hauptaltares vor 
den iibrigen Altaren aus und lebt in dem franzosischen maitre-autel fort. Authen- 
ticus*® wird in einem mittelalterlichen Glossar erklart durch ,,auctoritate plenus, 
nobilis“*’, Berno von Reichenau aber nennt die vier Haupttonarten die authentischen, 
weil sie ceteris quadam magisterii auctoritate Lraeesse videantur; authenticum 
nempe auctorem sive magistrum sonat**. Der Hochaltar der Kirche war der vor- 
nehmste Altar der Kirche, der Altar, von dem die ibrigen gewisserma8en abgeleitet 
waren, und der alle andern um ihn herum beherrschte, und so hie man auch ihn 
authenticum’. Ein vereinzelt vorkommender Name des Hochaltares ist altare 
titulatorium. Man wollte mit ihm sagen, daB der Altar dem Patron der Kirche 
geweiht sei*°. 


Nicht den Hochaltar, sondern einen zweiten Choraltar bezeichnete man 
mit dem oft vorkommenden Namen altare matutinale. Er diente 
fiir die Feier der Messe, die sich an die Rezitation der Matutin anzuschlieBen 
pflegte, fand sich aber gewohnlich nur in Kloster- und Stiftskirchen. 


In der Kathedrale zu Santiago hielt man an dem Altar die missa matutinalis 
fiir die Pilger?*. Seinen Platz hatte er bald vor dem Hochaltar”, bald, und zwar wohl 
am haufigsten, hinter ihm in der Apsis, wo eine solche vorhanden war, sonst vor 
der AbschluBwand, weshalb er auch altare de retro genannt wurde’. Hinter 
dem Hochaltar in der Apsis stand beispielsweise der dem hl. Florentius geweihte 
Matutinalaltar der Klosterkirche zu Saumur (altare matutinale in pii Patris Florentii 
reverentia)**. In der Dedicatio monasterii Lacensis (Maria-Laach) wird der Matu- 
tinalaltar, der seine Stelle vor dem Hochaltar hatte, im Unterschied von diesem, der 
als altare majus bezeichnet ist, altare minus genannt®®. Ein Maturaltar wird in 
einem ermlandischen Visitationsprotokoll in der Kirche zu Gutstadt erwahnt. Er 
stand im Mittelschiff vor dem Chor und diente wohl zu Abhaltung der Frihmesse”’. 


18 A, Ziemann, Mittelhochd. Wérterbuch (Qued- 
linburg 1838) 591. In den um 1475 gedruckten 
deutschen Mirabilia Romae, einem Fihrer fir 
Rompilger, heiBt der Hochaltar der Lateran- 
kirche Fronaltar: Item ober dem fronaltar ist 
ayn eysen getter da sten die zway hauebt Sand 
Peter vnd Sand Pauls ... Vnd vnder dem fron- 
altar ist das grab des heiligen cristpotten vnd 
evangelist sand johannes. 

14 Grimm, Deutsch. Worterbuch. IV 1, 233. 

16 Vgl. die Schenkungsurkunde des Grafen 
Hugo von Champagne: Post orationem ad ma- 
gistrum altare accedens (Spicileg. I [Paris 
1723] 632). 

*® Vom griech. ai%évtns Herr. 

17 T). C. unter authenticus I, 493. 

18 De consona tonorum diversitate (M. 142, 
1155); vgl. Prolog. in Tonar. n. 6 (1. c. 1105): 
Authentos Graeci magistros dicunt, quasi auc- 
toratos, id est auctoritate praeditos quorum 
praecellit auctoritas. Unde a comparatione al- 
tioris gradus hos modos ita (scil. authenticos) 
vocari obtinuit usus. 

19 Vgl. z. B. Ordo von Sarum, Mart. 1. 1, c. 4, 
tit. 12, ordo 35 (I, 240) sowie D. C. I, 202. 


°° Jacobi de Vitriaco Hist. orient. 1. 3 (Gret- 
seri Opp. omnia III (Ratisbonnae 1734) man- 
tissa 20. Er erzahlt, die Moschee zu Damiette 
Sei in eine christliche Kirche verwandelt und 
von den vier vornehmsten Altaren das altare 
titulatorium der allersel. Jungfrau zu Ehren 
errichtet worden. (Vgl. Bernardi Thesaur. De 
acquisit. terrae sanctae c. 200 (SS. rer. it. VII, 
838.) Andere Beispiele bieten Joannes Faven- 
tinus in der Glosse zu Cap. Si motum fuerit 
altare (M. 159, 194, nota 40), und die Summa 
decretorum magistri Rufini (H. Singer, Die 
Summa decretorum des Magister Rufinus [Pa- 
derborn 1902] 544). 

*! Cod. Calixti II 1. 5, c. 9, § 12 bei Ant. Lo- 
pez Ferreiro, Historia de la S. Iglesia de San- 
tiago III (Santiago 1900) 16. 

*? Vgl. z. B. Gervasii Monach. Cantuar. Chron 
(ed. W. Stubbs, London 1879) 8. 

*8 Viollet-le-Duc, Dict. rais. II, 52. 

*4 Hist. monast. s. Florentii Salmur n. 16 47 
54 (Mart. SS. Vet. V, 1097 1121 1123). 

25° MIG.ASS. IX) 970. 

*6 Zeitschrift fiir die Geschichte und Alter- 
tumskunde Ermlands X, 602. 
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Der Brauch, die Altére nach den Heiligen zu bezeichnen, denen zu 
Ehren sie errichtet waren, reicht in das friihe Mittelalter hinauf. 


Er muBte sich bilden, als es Sitte wurde, statt des urspriinglichen einen 
mehrere Altare in den Kirchen zu erbauen; denn nun wurde es notwendig, die 
verschiedenen Altare irgendwie zu unterscheiden. Als das beste, weil einfachsie 
Unterscheidungsmittel aber stellte sich dar eine Benennung der Altare nach den 
Heiligen, denen sie geweiht waren, ihren Titeln. Daher also Namen wie altare 
/S. Petri, s. Pauli, s. Stephani u. a. Wenn moglich, sorgte man dafir, dab 
in das Sepulcrum des Altares eine Reliquie des Altarpatrones eingelegt wurde. In 
diesem Falle konnte man dann mit doppeltem Recht den Altar nach seinem Titel- 
heiligen benennen. In der Zeit vor der Einfiihrung mehrerer Altare bezeichnete 
man den Altar nach einem Heiligen nur dann, wenn er tber dem Leibe desselben 
oder als Erinnerung (memoria) an der Statte seines Martyriums errichtet war. 

Eine besondere Bedeutung hatte diesseits der Alpen in den mittelalter- 
lichen Kloster- und Stiftskirchen der Kreuzaltar, altare s. Crucis. Er 
stand meist, doch nicht immer, in der Mitte des Schiffes oder am Ende des 
Langhauses vor dem Beginn des Chores. So befand er sich zu Santiago im 
nordlichen Querraum der Kathedrale. Im spateren Mittelalter wurde er gern 
als Pfarraltar fiir die zum Kloster oder Stift geh6renden Parochianen benutzt 


(altare laicorum, altare parochiale, plebania). 
Den Altar nach dem Stifter oder dem Patronatsherren zu benennen, 
wurde erst im spaten Mittelalter tiblich. 


Namentlich legten die Zinfte, die, wo immer es sich erméglichen lieS, ihren 
eigenen dem Schutzheiligen der betreffenden Vereinigung geweihten Altar besaBen, 
allen Wert darauf, daB derselbe den Namen der Zunft trug. Daher der Backer-, 
der Fleischer-, der Schneideraltar usw., wie solche uns in den spat- 
mittelalterlichen Inventaren sowie in anderen Dokumenten des spaten Mittelalters 
und der Folgezeit immer wieder begegnen. 


Der Name altare privilegiatum, privilegierter Altar, 
entstammt erst dem Ausgang des 15. Jahrhunderts, als die Papste anfingen, 
bestimmte Altare durch Verleihungen von Ablassen auszuzeichnen, welche 
durch Zelebration der Messe an dem fraglichen Altare bei Erfiillung gewisser 
Bedingungen gewonnen werden kénnen. 

Figen wir zum BeschluB dem Gesagten noch kurz hinzu, daB man auch von 
altaria fixa oder immobilia und von altaria portatilia oder 


mobilia, von feststehenden, unverriickbaren und von tragbaren, von einem Ort 
zum anderen bewegbaren Altaéren sprach und spricht. 


VI. NAMEN DES TRAGALTARES 


Der Tragaltar (Portatile, Altarstein, franzésisch autel por- 
tatif, pierre d’autel, englisch portable altar, italienisch 
pietrasacra, spanisch ara) fiihrte im Mittelalter die Namen tabula, 
lapis, mensa, ara, altare und superaltare’. 


1 Mit dem Namen Tragaltar (Reisealtar) be- | Form eines Diptychon oder Triptychon haben. 
zeichnet man auch wohl kleine, der Privatan- Die Benennung ist jedoch unzutreffend und 
dacht zu Hause oder auf Reisen dienende trag- _irrefiihrend und deshalb zu verwerfen. 
bare Retabel, besonders solche, welche die 
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Die Alteste Benennung ist tabula. Sie ist der F orm enfnommen, 
die der Tragaltar am gewohnlichsten hatte. Sehr oft erscheint sie mit ey 
Zusatz versehen, durch den der allgemeine Begriff tabula naher bestimmt 
wird, tabula altaris, tabula consecrata, tabula fabrefacta, tabula itineraria, 
tabula portabilis. 


Die Beifiigung altaris sollte die mit tabula bezeichnete Tafel als Altar 
charakterisieren, der Zusatz consecrata (sacrata) auf ihren durch den Weihe- 
akt bewirkten sakralen Charakter, der Zusatz itineraria auf den Zweck der 
Tafel, bei Reisen als Ersatz des altare fixum zu dienen, hinweisen. Setzte man 
zum Worte tabula die nahere Bestimmung portabilis hinzu, so wollte man 
dadurch den Unterschied zwischen der mit ihm genannten Tafel und der Mensa 
des altare fixum zum Ausdruck bringen, die auch wohl tabula genannt wurde, 
aber unbeweglich auf dem Stipes angebracht war und von ihm nicht entfernt 
werden durfte. Tabula fabrefacta heifSt das Portatile in einem Verdener Ponti- 
fikale der Bibliothek zu Bamberg (geschrieben um 1030) wegen der kunstvollen 
Ausstattung, die man ihm gern zuteil werden lieB. 


Frihe Beispiele fiir den Gebrauch der Benennung tabula bieten der Brief 
der Bischéfe Licinius von Tours, Eustachius von Angers und Melanius von Rennes 
an die britischen Priester Louvocat und Catihern?, aus dem wir ersehen, daB, wie die 
Sache, so auch der Name tabula in das 6. Jahrhundert hinaufreicht; Bedas 
Kirchengeschichte (tabula altaris vice dicata)*, des Ménches von St-Denis Miracula 
s. Dionysii (tabula)*; zwei Pontifikalien des 9. Jahrhunderts in der Universitats- 
bibliothek zu Freiburg und Hofbibliothek zu Donaueschingen (tabula)®; das Sakra- 
mentar von Gellone (tabula)*; die Kapitula Hinkmars von Reims (tabula)’. Spatere 
Belege liefern namentlich manche Pontifikalien der zweiten Halfte des Mittelalters, 
wie das Gundekarpontifikale zu Eichstatt, ein Pontifikale von Cambrai aus dem 
12. Jahrhundert (tabula)§, ein Pontifikale von St. Martin zu Tournai (13. Jahr- 
hundert) in der Kgl. Bibliothek zu Briissel (tabula itineraria)®, das Pontifikale des 
Bischofs Clifton von London (1406—1426) in der Bibliothek des Corpus Christ College 
zu Cambridge (tabula portabilis)*®, das Pontifikale des Bischofs Halinardus von Lyon 
(1046—1052) bei Marténe (tabula altaris)*!, ein dem 10.—11. Jahrhundert entstammen- 
des Pontifikale von Noyon (tabula)”, ein Trierer Pontifikale des 11.—12. Jahrhunderts 
(tabula)**, ein Pontifikale von Arles aus dem 14. Jahrhundert (tabula)"*, Bamberger 
Pontifikalien der Bibliothek zu Bamberg (tabula itineraria)**, ein Pontifikale von 
Bourges und ein Pontifikale von Maguelonne (beide 15. Jahrhundert) in der Vaticana 
(tabula)**, die Pontifikalien Borgh. 49 A 2 (13.—14. Jahrhundert) und Vat. lat. 1154 


* Euseb. Amort, Elementa juris canonici II 
(Augsburg 1757) 407. 

* C. 5, c. 10 (M. 95, 244). 

4 C. 20 (AA. SS. O. Ben. IV, 317). 

5M. J. Metzger, Zwei karolingische Pontifi- 
kalien von Oberrhein (Freiburg i. Br. 1914) 114. 

SMart lenis mordon= lil 245. 

*C. 3 (M. 125, 794). Vgl. auch die Mainzer 
Synode von 888 c. 9 (Hartzheim II, 372) tabula 
altaris consecrata und Ardos Vita s. Benedicti 
Anian. n. 25 (M. G. SS. XV‘, 210) tabula 
sacrata. 

Sy Martaly2;icudomordoml0stiao7os 

Gell, 1018: 

1° Ms. n. 79, ebenso das Pontifikale Lands- 
downe 451 des Britischen Museums. 

SS 1b5 PA, Cs 18} Cmsly CP UIE Dyn, 

12 Mart. l. c. ordo 6; II, 261. 


(14.15. Jahrhundert) der vatikanischen Bibliothek u. a. Wie aus den angefitihrten 


‘3 Paris, Bibl. Nat. f. 1. 13313. 

pee Mattel Cas lis Od Onset ie 200: 

*® Cod. 50 (11. Jahrhundert); 51 (141.—12. Jahr- 
hundert); 55 (12. Jahrhundert); 58 (12.—13. 
Jahrhundert). 

*® Regin. 1930 und Ottob. 530. Auch die Vita 
Hildeverti in den Gesta episc. Cenoman. ec. 35 
(Meabillon, Analecta vet. [Paris 1723] 318), die 
Urkunde, in der Urban III. (+ 1187) die Synode 
von Dublin bestatigt, Gilberts von Limerik 
Schrift De statu ecclesiae (M. 159, 1002), das 
Chronicon Hugos von Flavigny 1. 2, n. 20 (M. G. 
SS. VIII, 394) und ein Inventar von St. Peter 
zu Rom aus dem Jahre 1454/1455 (E. Mintz e 
A. Frothingham, I] tesoro della basilica di S. 
Pietro [Roma 1883] 89) bezeugen den Namen 
tabula. Die Vita Hildeverti nennt den Trag- 
altar tabula in itinere portanda. 
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Beispielen hervorgeht, bleibt der Name tabula bald mit, bald ohne Beifiigung 
bis zum Ende des Mittelalters in Gebrauch, um dann freilich rasch zu verschwinden. 


Ein zweiter Name des Portatiles war seiner Beschaffenheit entlehnt, 
lapis. Er scheint im 13. Jahrhundert aufgekommen zu sein, war im 
14. und 15. sehr gebrauchlich und hatte gleich tabula gewéhnlich eine nahere 
Beifiigung, welche den allgemeinen Begriff lapis naher bestimmte, wie 
consecratus’”, portabilis*’, namentlich aber itinerarius. 


Lapis itinerarius ist besonders haufig in den spatmittelalterlichen Pontifikalien, 
in denen er uns weit mehr als jeder andere Name des Portatiles begegnet, so in 
einem zweiten Weiheformular des vorher erwahnten Pontifikales des Erzbischofs 
Clifton von London; in einem Mainzer Pontifikale des 13. Jahrhunderts’, in einem 
Mainzer Pontifikale des 14. Jahrhunderts und einem Pontifikale von Apamea (13. Jahr- 
hundert)?°, in dem Pontifikale des Erzbischofs Bainbridge (hier neben lapis porta- 
bilis) und in manchen anderen. Besonders lehrreich sind beztiglich des aus- 
giebigen Gebrauchs, den die Pontifikalien des spaten Mittelalters von der Bezeichnung 
lapis itinerarius machten, die vielen spatmittelalterlichen Pontifikalien der Vatikani- 
schen Bibliothek. Nahezu alle nennen den Tragaltar lapis itinerarius, einige unter 
Beifiigung eines zweiten Namens, wie tabula, altare viaticum, altare portatile, die 
meisten jedoch ohne Beisetzung eines solchen. So Borgh. 72 A 1 (14. Jahrh.), 
Ottob. 270 (14. Jahrh.), Ottob. 547 (15. Jahrh.), Vat. lat. 1152 (14. Jahrh.), Vat. lat. 
1155 (15. Jahrh.), Vat. lat. 5791 (13.14. Jahrh.), Vat. lat. 4745 (14. Jahrh.), Vat. lat. 
4747 (1415. Jahrh.), Vat. lat. 4748 (14. Jahrh.)*4. Seit Ausgang des Mittelalters 
wird auch der Name lapis bald ungebrauchlich. 


Mensa heifSt das Portatile in einem Kapitular Karls d. Gr. vom 


Jahre 7697. 


Es ist das einzige Beispiel einer Verwendung des Wortes zur Bezeichnung des 
Tragaltares, welches mir bekannt geworden ist. Unter mensa verstand man sonst 
erstens den gewohnlichen Altar als Ganzes und zweitens insbesondere die Altar- 
platte. Es war wohl diese zweite Bedeutung, welche dem Kapitular AnlaB gab, auch 
das Portatile mensa zu nennen. Auffallend ist, daB es hierbei keine Genossen oder 
Nachfolger fand, da doch mensa bezeichnender war als tabula oder lapis. 


Ara, womit man, wie mit mensa, namentlich in den Pontifikalien des 
spaten Mittelalters, gerne nicht sowohl den Altar als Ganzes als vielmehr 
im besonderen die Altarplatte bezeichnete, war in S panien schon wenig- 
stens im ausgehenden Mittelalter als Name des Tragaltars gebrauchlich, wie 
Inventare und Visitationsprotokolle der Didzese Vich, die dem 14. und 15. 
Jahrhundert angehoren, bekunden”. 


In der Folgezeit ist ara daselbst die gewohnliche Benennung des Tragaltars. 
AuBerhalb Spaniens scheint das Wort in diesem Sinne im Mittelalter wie spater 
nur vereinzelt in Gebrauch gewesen zu sein. Wie weit die Verwendung ara in 
der Sonderbedeutung von Tragaltar in das Mittelalter hinaufreicht, 148t sich nicht 


7 Statuta eccl. Biterren. (Béziers) von 1368 
(Mart. Thes. IV, 634, ein Beispiel fir lapis 
sacer bei D. C. V, 28). 


18 Synode von Bayeux c. 20 (H. VII, 1229); 
Pontifikale des Erzbischofs Bainbridge von 
York (1508—1514) (SS. [Durham 1875] 124 u. a.). 

19 Paris, Nationalbibl. f. 1. 946. 


20 Mart. 1. 2, c. 17, ordo 4 und ordo 2; II, 
293 291. 


21 Von einem zweiten Namen ist lapis itine- 
rarius begleitet in Borgh. 49 A. 2 (13.—14. Jahr- 
hundert), Borgh. 14 A. 1 (14. Jahrhundert); 
Vat. lat. 1154 (4.—15. Jahrhundert), Ottob. 
1037 (145.—16. Jahrhundert), Ottob. 565 (16. Jahr- 
hundert). 

22M. G. Leg. II, 46. 

23 Jos. Gudiol y Cunill, Colocacio des les sen- 
tes reliquies en els altars (Sonderabdruck aus 
La Veu de Montserrat, o. J., 414 f.). 
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bestimmen. Nicht Sondername des Portatiles, vielmehr lediglich die allgemeine 
Bezeichnung fiir Altar, ist ara wohl in den Inschriften einiger Tragaltare des 11. 
und 12. Jahrhunderts, wie eines jetzt verschwundenen Portatiles zu Oloron (Basses- 
Pyrenées): Hanc morlanensis Rainaldus condidit aram usw. oder eines Tragaltares 
zu La Souterraine (Creuse): Ara crucis .. - officium habeto. Weit haufiger ist in 
derartigen Inschriften in gleichem allgemeinen Sinn altare wie in der des Egbert- 
portatile im Domschatz zu Trier: Hoc altare consecratum est in honore s. Andreae, 
in der des Begoaltars zu Conques: Domnus Poncius . . . hoc altare Begonis abbatis 
dedicavit . . ., in der eines Tragaltares im Domschatz zu Prag, der spater in 
ein Tafelreliquiar umgewandelt wurde. Anno domini MCCCLX XXX nono hoc altare 
est consecratum ... u. a. Ebenso hat ara in der Schrift des Abies Sugerus von 
St-Denis De rebus in sua administratione gestis**, wo das Wort neben altare von 
einem Tragaltar gebraucht, wie das parallele altare anscheinend nur die Allgemein- 
bedeutung Altar®®, Bei Odericus Vitalis (j nach 1142) wird der Tragaltar arula 
genannt’’. 

DaB man im Mittelalter zur Bezeichnung des Portatiles auch die Ge- 
meinbenennung altare brauchte, wurde schon gesagt. Man sah dann von 
allem ab, wodurch es sich von dem altare fixum abhob, und dachte blo8B 
an das, worin es diesem gleich war, an seinen Altarcharakter, der auch ihm 
durch seine Bestimmung und durch bischéfliche Weihe zuteil geworden war. 


Wollte man bei Beniitzung des Namens altare das Portatile auch als sol- 
ches und zum Unterschied vom altare fixum kennzeichnen, so figte man dem 
Worte ein entsprechendes Attribut bei, und zwar entweder die Synonyma gesta- 
torium, levaticum, mobile, portatile (portabile) oder eines der beiden andern 
Synonyma itinerarium und viaticum. Mit jenen wollte man zum Ausdruck brin- 
gen, daB das Portatile im Gegensatz zum altare fixum nicht an einen bestimmten 
Ort fest gebunden war, sondern ohne seine Konsekration zu verlieren, von seiner 
Stelle aufgehoben und, von der einen zur anderen getragen, wegbewegt werden 
konnte. Mit diesen wurde auf eine Verwendung des Portatiles hingewiesen, die 
nur ihm, nicht dem altare fixum zukam, und die sonach sein unterscheidendes 
Charakteristikum bildete, seine Verwendung auf Reisen. 


Die Beiftigungen wechseln zu den verschiedenen Zeiten. Am friihesten begeg- 
net uns die Bezeichnung altare gestatorium. Denn wir finden sie schon 
in des Richerus Historiae**, die um 996—998 geschrieben wurden. Etwas spatere 
Beispiele bieten Hugo von Flavignys Chronicon (geschrieben um 1102)?*, das Register 
der Kathedrale von Rochester (ca. 1100) und ein Pontifikale von Cambrai 
(ca. 1200). Im 14. und 15. Jahrhundert scheint der Terminus altare gestatorium 
nicht mehr gebrauchlich gewesen zu sein. 


Altare levaticum (von levare) war wohl nur ganz vereinzelt im Ge- 
brauch®. Das gleiche gilt von altare mobile®. Dagegen ist die Bezeichnung 
altare portatile, bisweilen auch altare portabile, seit dem 12. Jahrhun- 
dert sehr haufig. Sie begegnet uns schon im Schreiben Ivos von Chartres (7 1117) 
an den Abt von Fontanelle*. Ein Beispiel aus der Frihe des 13. Jahrhunderts 
findet sich in der Bulle, in der Honorius III. den Dominikanern das Privileg des 


- see ft ae ta St Mart. 12 en 17,vordo) 4:11, 2915 
wg 5 3 E 52 Zwei Beispiele bei D. C. i 
26 Hist. ecel. 1. 6, c. 12 (M. 178, 490). dem Jahre dt. aciamnpchadaite 


2? Ahnlich in Lelands Collectanea IV, 42 (bei 33 Ej ispiel i 
, in Beispiel im Inventar von Priifening (12. 
- eae church of our fathers part I, Jahrhundert) in N. Archiv XIII (1887) 361 ue 
a ‘) ; ape eo Ealks oat anderes in einem Inventar des Zisterzienser- 
a * . “ : AS . = Pl BA 613). klosters Heilsbronn yon 1362: Duo altaria mo- 
. bait : Sued ; fie VIII, 374). bilia (Repertorium fiir Kunstgeschichte I, 84). 
, (1887) 334. ** Ep. 72 (M. 162, 92); vgl. ep. 80 Q. c. 102). 
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altare portatile verleiht®*. Es scheint indessen, als ob die Benennung eine gréfere 
Verbreitung erst in der zweiten Halfte jenes Jahrhunderts erhielt. Im 14. und 
15. ist altare portatile aber schon der gewohnlichste Terminus zur Bezeichnung 
des Tragaltars. Insbesondere heift dieser nun fast ausschlieBlich so in den iiber- 
aus zahlreichen papstlichen Urkunden, in denen seine Verwendung Geistlichen oder 
Laien zugestanden wird. Selbst die Bullen, in denen das Indult im 14. und 15. Jahr- 
hundert den Franziskanern und Karmeliten von neuem bestatigt wird, nennen ihn 
jetzt nicht mehr altare viaticum, wie er in den ersten Verleihungsbullen Honorius’ III. 
und Klemens’ IV. heiSt, sondern altare portatile. Altare portatile ist ersichtlich 
die offizielle Bezeichnung des Tragaltares in der papstlichen Kanzlei geworden, was 
natirlich nicht ohne Einfluf auf den sonstigen Sprachgebrauch bleiben konnte. Die 
Beispiele fiir die Verwendung des Terminus altare portatile bei den Kanonisten, bei 
den Liturgikern, in den Synodalstatuten und in den Inventaren des 14. und 15. Jahr- 
hunderts sind darum auch so zahlreich, da es thberfliissig ist, einzelne besonders 
anzuftthren. Auffallend konnte erscheinen, daB er in den spatmittelalterlichen Pon- 
tifikalien nicht in gleichem Mafe haufig ist. Er findet sich freilich auch in die- 
sen**, doch herrschen in ihnen die anderen Bezeichnungen, namentlich lapis itinera- 
rius und tabula vor. Ihren Grund hat diese Erscheinung wohl in dem Umstand, 
daB die Formulare, welche die Pontifikalien des 14. und 15. Jahrhunderts fiir die 
Weihe der Portatilien enthalten, gewohnlich auf Vorlagen beruhten, welche aus 
einer Zeit stammten, in der der Terminus altare portatile erst wenig gebrauchlich 
war, ja da sie nicht selten bloBe Kopien solcher alterer Formulare waren. 


Altare itinerarium kommt nicht oft vor*’, haufiger ist die Benennung 
altare viaticum, ftir deren Gebrauch aus dem 13., 14. und 15. Jahrhundert 
zahlreiche Beispiele vorliegen. Man vergleiche z. B. die Bulle, in der Honorius III. 
den Franziskanern das Privileg des altare viaticum verleiht und die an sie sich 
anschlieBenden Schreiben an die franzésischen Bischofe*; die Bulle, in der Cle- 
mens IV. den Karmeliten das gleiche Indult erteilt®®; des Durandus Rationale‘; 
den Weiheritus der Portatilien aus einem Mainzer Pontifikale!; das Inventar von 
St. Peter zu Rom von 1436”; das Pontifikale yon Maguelonne (15. Fanehandert) in der 
Vaticana**®; die Statuten der Synode von Bamberg aus dem Jahre 1491"; das Inven- 
tar des Domes zu Prag von 1387"; das Inventar des Apostolischen Stuhles von 1295*; 
das Inventar des Domes zu Freising von 1352’ u. a. 


Ein letzter mittelalterlicher Name des Tragaltars ist superaltare. Super- 
altare war eine nur in England gebrauchliche Benennung des Tragaltars, fiir deren 
auBerenglischen Gebrauch sich keine Belege finden, wahrend solche sich in den 
englischen Synodaldekreten, Visitationsberichten, Inventaren, Testamenten und son- 
stigen englischen Quellen des 13., 14. und 15. Jahrhunderts geradezu haufen. 


Man vergleiche nur, um wenigstens auf einige hinzuweisen, c. 40 der Statuten 
der Synode von Sarum (1217)*; die Konstitutionen der Synode von Durham (1220); 


35 Bull. FF. Ord. Praedicat. I (Romae 1729) 14. 
$6 Vel. Vat. lat. 4744 (15. Jahrhundert), Vat. 
Regin. 1930 (15. Jahrhundert), ein Pontifikale 
der Biblioteca Colombina zu Sevilla (14.—15. 


89 Vgl. unten S. 80. 

COO Bis Gly Gs neat 

SW eri Ns PA (oy AI Kan ueloy 2B AW, Path} 

42 E. Mintz e A. L. Frothingham, Il tesoro 


Jahrhundert) u. a. 

57 Vgl. z. B. De casibus monast. Farfensis 
1119—1129 (Muratori, Antiqu. med. aevi VI 
(Mediol. 1742) 285; ferner die Portatilienweihe 
in den Pontifikalien von Apamea bei Mart. 1. 2, 
c. 17, ordo 2 (II, 291) und von Monreale (14. 
Jahrhundert) in der Vaticana (Vat. lat. 6748). 
Ein Pontifikale von Riga (14. Jahrhundert) da- 
selbst hat die Deminutivform altariolum itine- 
rarium (Borgh. 14 A. 1). 

38 Vgl. unten S. 78. 


della basilica di S. Pietro (Roma 1883) 58. 

43 Ottob. 530. 

4a Tits ss dtantzh. V,,617): 

45 Podlaha XXXVII. 

46 Biblioth. de l’Ecole des 
(1884) 54. 

47 Anzeiger fiir Kunde der deutschen Vorzeit 
XIV (1867) 303. 

48H, Vil, 102: 

49 D. Wilkins, Conc. M. Britaniviae (London 
1737) El eosls 
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c. 4 der Synodalstatuten von Exeter des Jahres 1287°°; die Konstitutionen des 
Bischofs Woodloke von Winchester von 1308 Tit. de sacr. alt.54; die Statuten Roberts 
Grosseteste von Lincoln (ca. 1238); die Visitationsberichte der Kirche zu Swal- 
lowcliffe in der Didézese Salisbury von 1220°°; die Pupilla oculi Johannes’ de Burgo 
(+ 1386)"; das Inventar der Kathedrale von Durham von ca. 1400°°; das Inventar 
yon St. Paul zu London von 1295°, der Westminsterabtei zu London von 1388°", der 
Kathedrale von York von 1510, der Kathedrale von St. Albans (ca. 1400)*, die 
Sammlung von Testamenten aus der Grafschaft York (13.—15. Jahrhundert)®. 


Der Name superaltare blieb bis gegen die Mitte des 16. Jahrhunderts in Ge- 
brauch. Der Untergang des katholischen Gottesdienstes in England bedeutete auch 
sein Ende. Die Etymologie der Benennung liegt zutage. Superaltare nannte man 
das Portatile, weil man es auf den nichtkonsekrierten Altar legte, um auf diesem 
die Messe zelebrieren zu konnen. 


Die Neuzeit raumte rasch mit den vielen Namen auf, welche das Portatile 
im Mittelalter gefiihrt hatte. Es sind ganz vereinzelte Ausnahmen, wenn man bei- 
spielsweise noch in den Statuten der Kélner Synode von 1662 auf die Bezeich- 
nung altare viaticum, oder in denen der Paderborner Synode von 1688 noch auf 
den Ausdruck altare mobile stoSt®. In Spanien halt man an der alten Benennung 
ara fest, im tibrigen aber heift der Tragaltar nun allgemein altare portatile, was 
um so bemerkenswerter ist, als er noch in den Rubricae generales des rémischen 
Missales (tit. XX) ara heiBt. Insbesondere wird er auch in den zahlreichen Ent- 
scheidungen der Ritenkongregation, die sich auf ihn beziehen, stets als altare porta- 
tile bezeichnet. Es muf daher auffallen, wenn er im neuen Codex juris canonici 
im AnschluB8B an die italienische Benennung pietra sacra petra sacra genannt 
wird. 


ZWEITES KAPITEL 


ALTARE FIXUM UND ALTARE PORTATILE 
IN GEGENWART UND GESCHICHTE 


I]. ALTARE FIXUM UND ALTARE PORTATILE NACH HEUTIGEM 
BRAUCH 


Der abendlandische Altar ist entweder ein altare fixum (immo- 


bile) oder ein altare portatile (mobile). Die beiden Altararten unter- 
scheiden sich nach dem heutigen Brauch nicht nur durch die Verschieden- 


- i. VII, IW Nicht den Sinn yon Tragaltar, sondern von 
e Wilkins II, 294. ; Retabel, wie es scheint, hat superaltare in den 
* Rob. Grosseteste Epistolae (London 1861) Gesta abb. Monast. S. Albani, welche berichten, 
156, : unter Abt Johannes (1195—1214) habe Bruder 

Registrum vetus Salisberiense (London Wilhelm eine tabula picta ante altare B. Vir- 
ey i, 2D ginis cum superaltari caelato et cruce 

C. VII: De his quae sunt de ornatu sacra- _superposita et pictura desuper et a la latere an- 
meati (Rothomagi 1510). gefertigt. I (London 1867) 233. Ein Ciborium 


OO Wil, Gy, Stato). ist wohl gemeint, wenn Jo - 
56 Dugdale, Hist. of St. Pauls Cath. (London zablt (. C. unter ae adteriae aiee one Bi. 
1818) 315. schof Egilbod yon Utrecht (10. Jahrhundert) 
Rreieie Gs pot (1890) 276. habe einer Kirche ein superaltare totum au- 
Bi Monast. Anglic. VIII, 1205. reum... de cujus cacumine lapis, ut fertur, 
ee Annales Monast. S. Albani II (London 1871) __ hostularius furtive sublatus fuit, qui nocturnis 


temporibus totum. sacrarium radiis ican- 
°° SS. Test. Eborac. I (1836) 334; II (1885) 29 _ tibus illustrabat geschenkt. . oie 


101; III (1864) 138; IV (1869) 142; V (1884) 38 ** C. 3, § 1 (Hartzheim IX, 994). 
147 159—161. *? Tit. 9, n. 1 (Hartzheim X, 135). 
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heit ihrer Maf&verhdltnisse, sondern namentlich dadurch, da das altare 
fixum aus zwei Bestandteilen zusammengesetzt ist, der Mensa oder Altarplatte 
und ihrem Trager, dem Stipes, und da8 es feststeht, standig dieselbe Stelle 
einnimmt, das altare portatile dagegen nur einen Bestandteil hat, die Altar- 
tafel, und daB es beliebig von Ort zu Ort getragen werden kann. 

Das altare fixum ist der Altar im vorziiglichen Sinne des Wortes, der 
Normalaltar, weshalb auch in allen konsekrierten Kirchen wenigstens ein 
Altar ein altare fixum sein soll*. Das altare portatile ist nur ein Ersatz beim 
Mangel eines konsekrierten altare fixum. 


Das altare portatile kommt demnach in fiinf Fallen zur Anwendung. Erstens, 
wenn ein Altar nicht konsekriert werden kann, weil er aus unzulassigem Material 
hergestelit ist, z. B. aus Holz oder Gips, weil die Mensa fehlt, oder weil sonst ein die 
Weihe nicht gestattender Mangel vorhanden ist. Zweitens, wenn der Altar zwar an 
sich konsekrabel ist, aber in Wirklichkeit nicht oder noch nicht geweiht wurde. 
Drittens, wenn begriindete Zweifel bestehen, ob der Altar je konsekriert wurde. 
Viertens, wenn der Altar durch irgendeinen Umstand, wie z.. B. durch unbefugtes 
Offnen des Reliquiengrabes, durch einen namhaften Bruch der Mensa, durch Los- 
lésung der Mensa u. a. exekriert wurde. Finftens endlich, wenn aus irgendeiner 
gentigenden Ursache mit Genehmigung der zustéandigen Obern die Messe auferhalb 
des Gotteshauses, also an einem Orte, an dem es tiberhaupt keinen Altar gibt, ge- 
feiert werden muf, wie z. B. bei einem Feste, bei welchem die Kirche die zu dem- 
selben erschienene Menschenmenge nicht faBt, bei Zerstérung der Kirche, bei 
Exekration derselben, auf Feldztigen, auf lang dauernden Seereisen, auf Missions- 
reisen in heidnischen und akatholischen Landern, wo katholische Kirchen nicht 
vorhanden oder schwer zu erreichen sind. 


Wird in einer konsekrierten oder benedizierten Kirche ein nicht konse- 
krierter fester Altar durch ein Portatile, das oben in die Mitte der Mensa 
eingelassen wurde, nicht bloB®B voriibergehend fiir das eine oder andere Mal, 
sondern dauernd oder doch wenigstens ftir langere Zeit zur MefSfeier herge- 
richtet, so erhalten wir einen Nebentypus des altare fixum, das altare quasi- 


fixum. 

Vollig gleichgiiltig ist, aus welchem Grunde der betreffende Altar der Weihe 
entbehrt, ja ob er tiberhaupt konsekrabel ist. Es kann daher beispielsweise auch 
ein Altar, dessen Mensa sich aus Sttiicken zusammensetzt oder aus Morte] hergestellt 
ist, ja selbst ein Altar, der aus Holz besteht, durch Verbindung mit einem Portatile 
zu einem Altare quasi-fixum gemacht werden. Was aber die Art dieser Verbindung 
anlangt, so ist es nicht gefordert, daf das Portatile fest und unbeweglich dem Altar 
eingefiigt wird. Es hindert darum nichts, dasselbe vortibergehend wegzunehmen, 
nur kann natirlich, solange es fehlt, der Altar nicht zur Messe beniitzt werden. 
Ebensowenig steht etwas im Wege, das Portatile gegen ein anderes auszuwechseln. 


Die Unterscheidung zwischen altare quasi-fixum und altare portatile ist 
nicht ohne Wichtigkeit. In liturgischer Hinsicht hat jenes freilich nur 
den Charakter eines Portatiles, nicht aber in kirchenrechtlicher. 


Auch ein altare quasi-fixum kann, ja soll einen Titel haben?. Zur Anderung 
dieses Titels bedarf es zwar keiner papstlichen Erlaubnis, wohl aber der Genehmi- 
gung des Bischofs*. Ferner kénnen an ein altare quasi-fixum wie an ein wirkliches 


1 Decret. auth. n. 3978; Cod. jur. can. c.1197, 2 Cod. jur. can. c. 1201, § 1 
§ 2: In ecclesiis consecratis saltem unum altare, 3 Eb at § 9. mi : ; 
praesertim maius, debet esse immobile. ; ; 


* 
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altare fixum Stiftungen gemacht werden. Namentlich aber kann an dasselbe gerade 
wie an dieses das Altarprivileg gekniipft werden. Denn wie ein Reskript Pius IX. 
vom 26. Marz 1867! ausdriicklich erklart, gentugt es ad constituendam qualitatem 
altaris fixi, wie diese Eigenschaft fir das Altarprivileg erforderlich ist, ut in medio 
altaris stabilis et inamovibilis, licet non consé¢rati, lapis con- 
secratus etiam amovibilis ponatur. Das Privileg ist namlich nicht verbun- 
den mit dem Portatile, durch das der Altar nur zur Messe hergerichtet wird, son- 
dern mit dem Altar als solchem, dem Aufbau, dem jenes eingefiigt ist. Privilegium 
altari conceditur, non lapidi, qui unus alteri pro necessitate vel opportunitate suffici 
poterit, lautet eine Antwort des Prafekten der Propaganda, des Kardinals Fransoni, 
die in einer Entscheidung der hl. Kongregation der Ablasse vom 20. Marz 1846 an- 
gefihrt wird’. Das Altarprivileg geht deshalb auch nicht auf einen anderen Altar 
liber, wenn der konsekrierte Altarstein von dem privilegierten auf einen anderen 
Altar iibertragen wird, wie schon die Kongregation unter dem 27. September 1843 
auf eine diesbeziigliche Anfrage erwiderte®. Daf das Altarprivileg auch mit einem 
aus Holz gemachten altare quasi-fixum verbunden werden kann, wurde ausdriick- 
lich durch eine Entscheidung der Ablafkongregation vom 18. Juli 1902 ausgesprochen’. 

Zum Gebrauch des Portatiles in einer konsekrierten oder 
benedizierten Kirche, einer konsekrierten oder geweihten 6ffentlichen Kapelle 
und einem mit Genehmigung des Bischofs errichteten halbdéffentlichen Ora- 
torium bedarf es keiner besonderen Erlaubnis. Anders verhalt die Sache sich 
jedoch, wenn es au8erhalb solcher wie z. B. in einem Privatoratorium, oder 
sonst einem geziemenden Ort, in einem Zelt, auf einem Schiff, im Freien zum 
Messelesen benutzt werden soll. Dann ist hierzu, je nach den Umstanden, 
eine Ermiachtigung durch das kanonische Recht bzw. den Apostolischen 
Stuhi oder durch den Bischof, bei exempten Orden durch den héheren Obern, 
notig. Durch das kanonische Recht bzw. den Apostolischen Stuhl, wenn die- 
selbe den Charakter eines dauernden Privilegs haben soll. Durch den Bischof 
bzw. den héheren Obern, wenn es sich entweder nur um eine einmalige Ver- 
wendung des Portatiles oder doch blo& um eine voriibergehende, durch be- 
stimmte Verhaltnisse begriindete und eine beschrankte Zahl von Fallen um- 
fassende Beniitzung desselben handelt. 

Man unterscheidet demnach eine Erteilung der Vollmacht zum Gebrauch des 
Portatiles per modum privilegii und per modum actus. Jene kann nur 
das kanonische Recht bzw. der Papst geben, diese steht auch den Bischéfen und den 
hoheren Obern exempter Orden fir ihre Untergebenen zu, wie in jiingster Zeit durch 
eine Entscheidung der S: Congr. de disciplina sacramentorum vom 23. Dez. 19128 und 
den neuen Codex juris canonici? bestimmt wurde. Ist es in einem Notfall nicht még- 
lich, “um Erlaubnis zu bitten, etwa weil die Umstande keinen Aufschub dulden, oder 
der augang zum Bischof nicht offen steht, so darf dieselbe vorausgesetzt werden. 
Die Grinde, auf die hin der Bischof oder der Ordensobere sie erteilen kann, brauchen 


nicht schwerwiegender Art zu sein. Es geniigt, wie die vorhin erwahnte Entschei- 


dung vom 23. Dez. 1912 und das neue kanonische Rechtsbuch sagen, eine causa justa 
* et rationabilis. 


Ubrigens gelten Privileg und Erlaubnis letzten Grundes nicht sowohl dem Ge- 
brauch des Portatiles als vielmehr der Meffeier an nicht geweihtem Orte. Die 


ete Schneider, Rescripta auth. (Ratisbonnae bree. fay SYLM 
ee oy 7 Acta S. Sedis XXXV, 62. 
ee ecr. auth. S. C. Indulg. (Ratisbonna 1883) ® Acta Apost. Sedis IV (1912), 725. 


® Can. 822, § 2 und § 4. 
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Ermachtigung zu jenem ist nur die notwendige Folge der Genehmigung zu dieser 
letzteren. 


I. DIE STABILITAT DES STIPES DES ALTARE FIXUM 


Im Mittelalter gab es zwei Arten von Portatilien. Die eine entsprach dem 
heute gebrauchlichen Tragaltar, die andere bestand in Nachbildung des altare 
fixum aus zwei Teilen, einer meist aus Holz gemachten Unterlage, die den 
Stipes vertrat, und dem Altarstein, der vielfach zugleich als Deckplatte des in 
der Holzunterlage angebrachten Sepulcrums diente. Stein und Unterlage bil- 
deten miteinander ebenso ein einheitliches Ganzes wie Mensa und Stipes des 
altare fixum, wurden bei der Weihe ebenso mitemander zusammen konse- 
kriert wie diese, verloren aber auch, wenn sie voneinander getrennt wurden, 
ebenso die Weihe wie Mensa und Stipes, wenn diese voneinander losgelost 
werden. Der Unterschied zwischen einem solchen altare portatile und dem 
altare fixum bestand demnach hauptsachlich nur darin, da8 er nicht an einer 
bestimmten Stelle fest aufgebaut, dafB er bewegbar war, an allen Orten, wo 
man eines Altares zur Messe bedurfte, die nétigen Vorbedingungen natiirlich 
vorausgesetzt, gebraucht werden konnte. 

Fiir die Fortdauer des Weihecharakters des altare fixum ist, wie andern- 
orts ausfiihrlicher gezeigt werden wird, durchaus erforderlich, da®B Mensa 
und Stipes so miteinander verbunden bleiben, wie sie bei der Konsekration 
miteinander verbunden wurden. Stabilitat ist demnach ein wesent- 
liches Erfordernis fiir die Mensa des altare fixum, wie sie im Mittelalter 
auch fiir den Stein der vorhin beschriebenen zweiten Art der damals 
gebrauchlichen Portatilien wesentlich war. Es erhebt sich aber die Frage, ob 
das, was von der Mensa gilt, auch beztiglich des Stipes bzw. des Altares als 
eines Ganzen zutrifft, d. h. ob der Altar auch exekriert wird, wenn er, ohne 
sonst eine namhafte Beschadigung zu erleiden, und insbesondere ohne 
irgendwelche Trennung der Mensa und des Stipes, lediglich vom Boden los- 
gelést und von seiner bisherigen Stelle an eine andere versetzt wird, wie das 
eine Entscheidung der Ritenkongregation vom 20. Februar 1874 will, die Ant- 
wort auf eine aus Kanada an dieselbe gerichtete Anfrage*. Mit andern Wor- 
ten, es fragt sich, ob Stabilitat nicht blo® eine wesentliche Eigenschaft der 
Mensa, sondern auch eine solche des Altares als Ganzen bzw. des Stipes sei. 

Wie man die Sache in Alterer Zeit auffaBte, wissen wir nicht. Wenn aber nach 
einem Kanon der um die Mitte des 8. Jahrhunderts entstandenen sog. Dicta Theodori 
Cantuariensis archiepiscopi eine Kirche, die im Notfalle an einen anderen Ort 
versetzt worden war, nicht von neuem konsekriert, sondern nur mit Weihwasser be- 
sprengt zu werden braucht?, so wird damals das gleiche auch wohl von einem 
Altar, den man an einen anderen Platz versetzen mufte, gegolten haben. Dagegen 
hat nach dem Kanon Si motum fuerit altare, denuo consecretur ecclesia, der uns 
zuerst in der Kanonessammlung Burchards von Worms (7 1025) begegnet*, bald dem 
Papst Hyginus (+ ca. 140), bald Vigilius (| 555), bald einem Papst Eugenius zu- 
geschrieben ist*, jedenfalls aber bis wenigstens in das 10. Jahrhundert zuriick- 


1 Decret. auth. n. 3326. 5 Decret. 1. 3, c. 11 (M. 140, 675). 

2H. J. Schmitz, Die BuBbiicher und das 4 Bei Burchard und spater bei Gratianus 
kanonische Bufverfahren II (Diisseldorf 1898) (Decret. III De consecr. d. 1, c. 19) erscheint 
537; vgl. 556. er unter dem Namen des Hyginus, in den sog. 
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U 
A . hy 6 Fa 
reicht®, ein Fortbewegen des nee sogar die Eee, pes Ene ae i Mage pasar 
war freilich, was man alles unter altare movere zu verstehe | ; ee = 
im Zweifel, ob ein Altar wiedergeweiht werden mlsse, wenn die Mensa ; 
zs ne * on Stipes angebracht worden war’. Alexander III. (1159—1181) erklarte 
eecerin caet Aa haec si altare motum fuerit’, daf die motio altaris nicht auch a 
Exekration der Kirche zur Folge habe und diese darum nicht wiedergeweiht zu werden 
brauche, iiber die Bedeutung des movere altare sprach jedoch auph er sich nicht ae 

Erst des Johannes Teutonicus (+ ca. 1240) Glosse zu Gratians Dekret bringt 
eine nahere Erlauterung des Kanons und eine Darlegung seines Tnhaltes. Keine 
authentische Erklarung seitens der gesetzgebenden kirchlichen Gewalt, bildete sie 
immerhin den Niederschlag der Erérterungen, welche die Kanonisten der zweiten 
Halfte des 12. und des friihen 13. Jahrhunderts dem Kanon des Pseudo-Hyginus ge- 
widmet hatten. Sie war sonach der Ausdruck der Auffassung, welche sowohl dieser 
Kanon wie das an ibn sich anschlieGende Dekret Alexanders III. nachgerade in der 
kirchlichen Rechtspflege gefunden hatte, und als solcher fir deren Verstandnis bei 
den Kanonisten der Folgezeit von mafigebender Bedeutung. 

Der Glosse zufolge bedeutet altare im Kanon des Gratianschen Dekrets und 
demgemaB auch bei Alexander III. die Mensa des Altares; die Konsekration des 
Altares aber beruht nach ihr vor allem in der Verbindung von Mensa und Stipes, 
wie dieselbe beim Konsekrationsakt hergestellt wurde. Exekriert wird nach ihr 
daher der Altar, wenn die Mensa vom Stipes getrennt wird, ja selbst schon, wenn 
die oberen Steine des Stipes, welche die Mensa bertihren, weggenommen werden. 

DemgemaS erklart denn nunmehr Guido von Baisio (f 1313), gewohnlich Archi- 
diaconus genannt, in seinem Kommentar zum Gratianschen Dekret, ein Altar ver- 
liere seine Weihe nicht, wenn er, ohne dai die Mensa oder die sie beritihrenden 
Steine des Stipes gelést wiirden, kinstlich von Ort zu Ort bewegt werde. Si 
totum altare sine motione mensae et lapidum ei conjunctorum artificio moveatur 
de loco ad locum vel in eodem loco in circuitu sursum vel deorsum, non execratur 
ob hoc altare®. Denn die Fortdauer derselben hange allein von dem Umstand ab, 
daf Mensa und Stipes verbunden blieben: Tamdiu durat eius consecratio, quamdiu 
conjunctio integra manet. Darum stehe auch nichts im Wege, die unteren Steine 
des Stipes einzeln nacheinander herauszunehmen und durch andere zu ersetzen, 
wofern nur die oberen, welche an die Mensa stofen, an ihrem Platze blieben. Nach 
dem Archidiakonus war demnach die Stabilitat nur fiir die Mensa des Altares 
wesentlich, nicht auch fiir den Stipes. Fur diesen war sie lediglich eine aufere, 
zulallige Eigenschaft, die zwar beim altare immobile immer vorhanden war und 


Excerptiones Egberti unter dem Namen des_ ita scriptum reperitur: ,,Altare si motum 


Vigilius. Bei Ivo von Chartres (+ 1117) wird 
er als Decretum Eugenii papae bezeichnet (Pa- 
normia |. 2, ¢c. 20 [M. 161, 1087], desgleichen 
von Anselmus (Epist. 1. 3, n. 159 [M. 159, 194]). 

° Daf der Kanon nicht von Hyginus herrih- 
ren kann, liegt zutage. Vigilius und Eugenius 
sind wohl nur verderbte Lesearten anstatt 
Hyginus. Wie alt der Kanon ist, laft sich nicht 
feststellen; da er aber schon yon Burchard in 
seine Kanonssammlung aufgenommen wurde, 
mu er wenigstens schon zu Ende des 10. Jahr- 
hunderts vorhanden gewesen sein, doch kann 
er damais eine gréBere Verbreitung noch nicht 
gehabt haben. Denn noch Ivo von Chartres 
(F 1117) schreibt an Abt Wilhelm von Fécamp: 
De motione altaris vel parietum ecclesiae, 
utrum iteranda sit consecratio vel non iteranda, 
nihil scriptum in antiquis regulis reperi. In 
collectionibus autem Burchardi Wormaciensis 
episcopi ex concilio Meldensi capitulo quinto 


fuerit, ecclesia denuo consecretur“ (Epist. 80 
[M. 162, 101]). Selbst ein Ivo kannte also keine 
altere Quelle des Kanons als Burchards Ka- 
nonessammlung; er irrt aber, wenn er sagt, 
das Kanon erscheine bei diesem als cap. V der 
Synode von Meaux. 

* Um die Exekration der Kirche als Folge 
der motio altaris zu begriinden, sagte man, 
der Altar sei das principale in der Kirche; 
denn nicht er werde der Kirche wegen, 
sondern umgekehrt diese seinetwegen errich- 
tet. Werde der Altar entweiht, so hére die 
Kirche auf, Kirche zu sein, habe deshalb eben- 
falls ihre Weihe verloren und miisse also wie 
cer Altar und zugleich mit ihm wieder geweiht 
werden. Vgl. Anselm. epist. ]. c. 

* Ivo Carnot. Ep. 72 (M. 162, 92). 

8 Decret. Gregor IX. 1. 3, tit. 40, c. 1. 

® Rosarium, Comment. in Decret. III De con- 
secrat. dist. I, c. 19. - 
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auch das altare immobile vom altare mobile unterschied, fir die Fortdauer der 
Weihe aber keine Bedeutung hatte. ; 

Durandus scheint in seinem Rationale allerdings anderer Ansicht zu sein als 
Guido. Denn nachdem er ausgefiihrt hat, daB der Altar exekriert werde, falls die 
Mensa i. e. superior tabula, in qua fit principaliter consecratio, bewegt werde, figt 
er bei: Idem quoque maxime est, si tota altaris structura mota et reparata 
fuerit; ecclesia tamen propter altaris vel structurae motionem vel fractionem 
reconsecranda non est*®. Indessen denkt er wohl nicht an ein blofes Versetzen des 
Altares, bei dem Mensa und Stipes verbunden blieben, sondern an einen Abbruch mit 
nachfolgendem Wiederaufbau; der Zusatz et reparata weist darauf hin. In diesem 
Falle aber war der Altar auch nach dem Archidiakonus exekriert. 

Ubrigens wird bei den Kanonisten des spadten Mittelalters nur ausnahmsweise 
des Falles eines blofien Versetzens des Altares gedacht. Er hatte fir die damalige 
Zeit so gut wie keine praktische Bedeutung. Denn da die mittelalterlichen Altare 
durchweg sehr schlichte Aufbauten darstellten, machte es weniger Mihe, dieselben 
ganz abzubrechen und neu aufzufihren, als sie zu verschieben, wenn man sich in- 
folge eines Neu- oder Erweiterungsbaues oder sonst aus einem Grunde veranlabt 
sah, einen Altar an eine andere Stelle zu versetzen. 

Anders als im Mittelalter verhielt es sich zu der Zeit der Renaissance und des 
Barocks. Die Altare waren nun haufig am Stipes mit kostharen Marmorinkrusta- 
tionen bekleidet, mit Marmorintarsien ausgestattet oder gar mit Bildwerk ge- 
schmiickt. Ein Abbruch des Altares konnte deshalb kaum erfolgen, ohne seinen 
reichen Schmuck erheblich zu beschadigen, ein Wiederaufbau aber war aus dem glei- 
chen Grund nicht blo8 schwierig, sondern auch kostspielig. Ein vorsichtiges Ver- 
setzen muBte deshalb bei reich ausgestatteten Altaren als daszweckmaBigste erscheinen. 

Seit dem Ausgang des 16. Jahrhunderts wird daher auch von den Theologen 
und Kanonisten oft die Frage aufgeworfen, ob das altare fixum durch blofes Ver- 
setzen, bei dem keine Beschadigung desselben erfolgte und insbesondere die Mensa 
in keiner Weise vom Stipes losgelést wurde, exekriert werde, welcher Charakter 
der Stabilitat des Stipes bei dem altare fixum zukomme, und ob sie fir die Fort- 
dauer der Weihe wesentlich oder bedeutungslos sei. Die Auffassung ging allgemein 
dahin, da ein derartiges Versetzen den Altar nicht exekriere. So entschieden sich 
z. B. Suarezt, de Lugo*”, Barbosa‘*, Paolo Quarto** und namentlich unter ausfithrlicher 
Begriindung Ubaldo Giraldi*®. Fir den hl. Karl Borromaus war die Zulassigkeit einer 
Versetzung des altare fixum so ausgemacht, da er auch fir diese in seiner In- 
structio fabricae ecclesiae nahere Anweisung gibt. Wenn der Fall eintrete, bemerkt 
er, daB man einen Altar verlegen miisse, so solle man daftir Sorge tragen, daf er 
nicht neu geweiht zu werden brauche, ihn deshalb mit Balken und Brettern ringsum 
verpacken und sorgsam so von seinem Ort verschieben, daf der Stipes zwar vom 
FuBboden der Kirche, aber nicht im geringsten von der Mensa losgerissen werde, 
sondern fest an ihr haften bleibe, damit er nicht entweiht werde’®. Neuere Ver- 
treter der Anschauung, daf eine blofe Versetzung den Altar seiner Weihe nicht be- 
raube, sind namentlich Gardellini, der sie in einem fiir die Ritenkongregation 1819 aus- 
gearbeiteten Gutachten als sententia communis bezeichnet*’, Gasparri*® und 8. Many”. 


MOT Bs 5, (as (hy a BP 16 L. 1, c. 15 (AA. eccl. Med. 573). 
11 De sacram. pars I, disp. 81, sect. 5; Opp. 17 Decret. auth. V, 192. Gardellini hat die 
omnia XVIII (Venet. 1747) 860. Begriindung seiner Auffassung wortlich Giraldi 
12 Disputat. schol. De sacr. disp. 20, sect. 2, entlehnt, ohme jedoch diesen als Quelle anzu- 
n. 74; IV (Paris 1869) 264. geben. Auffallend ist, daB die Ritenkongrega- 
18 Collect. doct. in Decret. 1. 3, tit. 40, c. 1; tion in der friher erwahnten Entscheidung 
II (Lugd. 1716) 392. yom 20. Februar 1874 den entgegengesetzten 
14 Rubricae missalis romani comment. illustr. Standpunkt einnimmt. 
p. 1, tit. 20, sub 5. 18 Tractatus canonicus de sanctissima eucha- 


15 Expositio juris Pontificii sect. 599; I (Ro- _ristia. I (Paris 1897) n. 282 337; p. 201 242. 
mae 1769) 419. 19 Praelect. de locis sacris (Paris 1904) 210. 


48 Erster Abschnitt. Allgemeines 


Der neue Codex juris canonici enthalt keine ausdriickliche Bestimmung, da ein 
geweihtes altare fixum bei einer blofen Versetzung seine Weihe behalte, doch geht 
das immerhin mit gentigender Klarheit indirekt aus den in ihm dem Altar gewidme- 
ten Kanones hervor. Denn im Kanon 1197 § 1, n. 1 wird das altare immobile naher 
erklart als mensa superior una cum stipitibus per modum unius cum eadem con- 
secratis, als wesentlich fiir dasselbe sonach nur die bei der Weihe erfolgte Ver- 
bindung von Mensa und Stipes bezeichnet. In Kanon 1200 aber werden als Ur- 
sachen, welche eine Exekration nach sich ziehen, bloB genannt Loslésung der Mensa, 
ein Bruch des Altares, der entweder hinsichtlich der Quantitat oder der Salbstellen 
bedeutend sei, sowie Offnung des Sepulcrums. Nach dem neuen Codex juris canonici 
ist sonach die Stabilitat des Stipes des altare fixum keine wesentliche Eigenschaft des- 
selben, eine Verletzung derselben aber zahlt nicht zu den Ursachen, welche nach 
den kirchlichen Bestimmungen, die allein dariiber zu befinden haben, die Exekration 
zur Folge haben. 

Fassen wir das Gesagte kurz zusammen, so ergibt sich: Die Stabilitat des 
Stipes ist eine Eigenschaft, die dem altare fixum nie fehlt, und die ihn au8er- 
lich scharf von dem altare portatile unterscheidet. Da das altare fixum aus 
Stein aufgebaut sein muB, ist sie sogar in einem gewissen Grade mit seiner 
materiellen Beschaffenheit gegeben, gleichviel von welcher Art seine Form 
ist. Sie ist ihm so eigentiimlich und fiir ihn so charakteristisch, daB man sich 
kaum ein altare fixum denken kann, das nicht an dem ihm zugewiesenen 
Platz fest und unverrtickbar aufgebaut ist. Nichtsdestoweniger ist die Stabili- 
tat des Stipes sowohl fiir die Konsekration des Altares wie fiir die Fortdauer 
seines Weihecharakters ohne Bedeutung, weil die kirchliche Gesetzgebung 
weder die eine noch die andere von der Stabilitat des Stipes abhangig gemacht 
hat. Sie hatte das freilich tun kénnen, hat es aber nicht getan. Es kann daher 
selbst ein altare fixum geweiht werden, dessen Sockel auf Rollen ruht, so daB 
es beliebig verschoben werden kann, und ebensowenig steht etwas im Wege, 
einen Altar nachtraglich auf Rollen zu setzen, wenn das ohne Loslésung der 


Mensa und ohne sonstige bedeutende Beschadigung des Altares zu geschehen 
vermag. 


Il. DER ALTAR IN VORKONSTANTINISCHER ZEIT 


Uber den Altar der drei ersten christlichen Jahrhunderte sind wir nur 
wenig unterrichtet. Er war fiir gewohnlich ein Tisch oder doch ein tischar- 
tiges Gerat. Ausdriicklich bezeichnen das eucharistische Gerat, auf dem die 
liturgische Feier sich vollzog, — das Ovoiaorjovov des hi. Ignatius und das 
altare des hl. Cyprian — als todaea, Tisch, Origenes in seiner Schrift gegen Cel- 
sus’, Hippolytus in dem Fragment zu den Spriichen’, Dionysius von Alexan- 


drien in seinem Schreiben an Sixtus II.*, sowie die gnostischen Thomasakten’. 
Mensa heift es im Tractatus de aleatoribus’. 


(FuBnote 5s. nachste Seite.) 


: <a ee ren 11, 1553). Der Apostel, so lesen wir, befah] seinem Dia- 
ae : _ kon, zu dem Ende einen Tisch herbeizuschaf- 
Hie useb. ist. eccl. 1. 7, c. 9 (Mg. 20, 656). fen. Dieser stellte als solchen eine Bank hin, 

ie gnostischen ‘Thomasakten berichten welche er im Hause der Mygdonia gefunden 
u. a. die Bekehrung einer gewissen Mygdonia, hatte. Thomas spreitete ein Linnentuch wber 
der Gattin des Charisius, eines Verwandten des __ sie, legte das Brot der Eulogie darauf, trat vor 
Konigs Misdaus. Auf die Taufe laB8t der Er- den Tisch und sprach das Weihegebet (S. Acta 
zahler die Spendung der Eucharistie folgen. Thomae ap. c. 49 ed. Max Bonnet, Leipzig 
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Es sind allerdings nur wenige Stellen aus vorkonstantinischer Zeit, die den 
Altar als ,,Tisch“ bezeichnen, und selbst diese entstammen alle erst dem 3. Jahrhun- 
dert. Indessen, wenn dieser damals Tisch war, dann war er das zweifellos auch vorher. 
War ja doch die Tischform selbst in den der Freigebung der Kirche und ihres Kultus 
folgenden Jahrhunderten beim Altar noch sehr lange das gewohnliche, obwohl man 
seitdem dazu ubergegangen war, ihn aus Stein zu machen. In der Tat entsprach ein 
liturgischer Tisch am besten der Eigenart sowohl der eucharistischen Opfergabe wie 
des eucharistischen Opfercharakters, zu dem als integrierender Bestandteil das Ge- 
dachtnismahl des Leibes und Blutes Christi gehorte. Fir einen Altar, auf dem sich 
ein mit einem Mahle unzertrennlich verbundenes Opfer vollzog, lag sogar die 
Tischform so nahe, daB es auffallig hatte erscheinen miissen, wenn man eine andere 
fir ihn gewahlt hatte. Auf einem Tisch hatte zudem der Erléser selbst das erste 
eucharistische Opfer des N. B., das Abendmahlsopfer, vollzogen, und ebenso war 
es sicher auch ein Tisch, dessen sich die Apostel nach seinem Beispiel auf ihren 
Reisen bedienten, um auf demselben die heiligen Geheimnisse zu feiern. Nennt ihn 
doch Paulus ausdriicklich I Cor. 10, 21 tedzela xveiov, mensa Domini. 


Ein Tisch als Altar hatte aber auch den Vorteil, daBi er fiir die Heiden nichts 
Auffalliges besaB. Niemand, der nicht in die christlichen Geheimnisse eingeweiht 
war, sah es dem Tische an, dafi er etwas mehr als ein solcher war, dafi er ein 
liturgisches Gerat, ein Altar war; denn er erschien seinem Aussehen nach wie ein 
gewohnliches Hausgerat. Es ist daher auch leicht verstandlich, daf die Heiden den 
Christen vorwerfen, dieselben hatten und errichteten keine altaria und arae, wobei 
sie unter altaria und arae nicht blof metaphorisch die Gétzenopfer verstanden, son- 
dern auch die Altare selbst als die Statten, auf denen die Opfer dargebracht wurden®. 
Unter einem Altar dachten sie sich etwas ganz anderes: Pfeilerartige, steinerne, oft 
aus einem Block gemachte, mit Weiheinschriften und Reliefs (Opfergeraten, Bukra- 
nien, Opferszenen) an den Seiten verzierte Aufbauten, die vor einem Tempel aufge- 
stellt waren und zu den Brand-, Libations-, Rauch- und Gabenopfern dienten’. Aller- 
dings gab es auch mensae, Tische, in den Tempeln. Sie wurden zur Aufstellung der 
Opfergerate, zum Schlachten und Zerlegen der Opfertiere sowie auch wohl zur Auf- 
nahme von Votivgaben benutzt, in welch letzterem Falle sie eine Art Ersatz fir die 
arae bildeten, doch spielten sie im Opferdienst nur eine untergeordnete Rolle. Wenn 
man von altaria und arae redete, meinte man die vorhin beschriebenen massiven, 
hherdartigen Aufbauten. Nur diese waren die eigentlichen Opferstatten. Daher héren 
wir auch niemals von einer Anschuldigung wie: Mensas non habetis. 


Zu den Altaéren des alttestamentlichen Kultus steht der christliche Altar 
in keiner verwandtschaftlichen Beziehung und noch weniger zu denen der 
antiken heidnischen Kulte. Er ist weder aus jenem noch aus diesen in den 
christlichen Kult heriibergenommen worden, hat weder in den alttestament- 


lichen Altaren, noch in den antiken heidnischen Altaren sein Vorbild gehabt, 


1903, 135; vgl. die Erzahlung von der Bekeh- 
rung Siphors und seiner Angehdorigen c. 133; 
1. c. 240: ?Aoroy xatadeis éni tiv todmelav 
noleynosy nai einev: x. t. 4. Die eucharistische 
Handlung, die hier beschrieben wird, ist, wie 
das Fehlen des Weines und das Weihegebet 
verrat, gnostisch, und es ware verkehrt, wollte 
man in ihr die eucharistische Feier der Katho- 
liken in der ersten Halfte des 3. Jahrhunderts, 
der Entstehungszeit der Schrift, sehen. Da 
letztere aber den Apostel die Eucharistie auf 
einem Tisch vollziehen 1aBt, entsprach, wie 
die anderen im Text genannten Stellen be- 
‘beweisen, auch dem damaligen katholischen Brauch. 


Braun, Der christliche Altar I. 


EONeel a (Gas Se eCCler350103)s 


6 Minutius Felix Octav. c. 10 (C. SS. ecel. 2, 
14); Arnob. Adv. nat. c. 6, n. 1 (C. SS. eccl. 4, 
214). 

7 Uber den Altar des griechischen und rémi- 
schen Kultus, vgl. namentlich Pauly-Wissowa, 
Realencycl. der klassischen Altertumswissen- 
schaft unter Altar I (Stuttgart 1904, S. 1640 
und die dort am Schlusse S. 1691 angegebene 
Literatur); ferner Walt. Altmann, Die rémischen 
Grabaltare der Kaiserzeit (Berlin 1905) und H. 
Mischkowski, Die hl. Tische im Géotterkultus 
der Griechen und Romer (Kénigsberg 1917). 
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ist weder von den einen noch von den andern in bezug auf sein Dasein oder 
auch nur seine Beschaffenheit beeinflu&t worden. Zu den heidnischen Altaren, 
den mensae daemonum, wie der Apostel sie nennt, stand der christliche Altar, 
die Paulinische mensa Domini, sogar von Beginn an in demselben schroffen, 
unversohnlichen Gegensatz, in dem sich der christliche Kult zum heidnischen 
Gétterkult befand. Der christliche Altar ist sowohl im allgemeinen als Opfer- 
stiitte wie im besondern nach der ihn charakterisierenden Tischform eine von 
jiidischen wie heidnischen Altaren durchaus unabhangige Schépfung des Chri- 
stentums, hervorgegangen aus dem katholischen Dogma von der Eucharistie- 
feier und ihrem Doppelcharakter eines unblutigen Opfers und eines Opfer- 
mahles, mit dem er ohne weiteres im Keime schon gegeben war, das ihn ins 
Dasein rief und dann auch in der Folge in vieler Beziehung bestimmend fur 
seine Fortentwicklung blieb. Es bedarf zum Verstandnis des christlichen 
Altares keines Hinblickes auf die alttestamentlichen und noch weniger auf 
die antiken heidnischen Altére; er will und kann nur aus dem katholischen 
Dogma verstanden werden. Auf die alttestamentlichen und heidnischen 
Altaire in diesem Werk einzugehen, war deshalb auch unndtig, tiberfliissig. 
Allerdings war der christliche Altar nicht allerwegen etwas neues, war er 
nicht in aller Beziehung in der die junge Kirche umgebenden Welt eine 
fremde, ungewohnte Erscheinung. Sehen wir von seinem Altarcharakter ab, 
so war er nichts als ein Tisch, der sein Vorbild und seinesgleichen in den 
profanen Tischen des antiken Lebens hatte. Der Altar entstand, indem die 
Kirche diesen den Bediirfnissen und dem Charakter der Eucharistiefeier vor- 
zuglich entsprechenden profanen Tisch in ihren liturgischen Dienst zog. Es 
verhalt sich mit dem christlichen Altar ahnlich wie mit der liturgischen 
Gewandung, die sich ja auch nicht von der alttestamentlichen oder der 
antiken heidnischen Kultkleidung ableitet, sondern nichts anderes ist als die 
von der Kirche fiir die gottesdienstlichen Verrichtungen iibernommene Tracht 
des Alltagslebens. 

Ubrigens soll und kann nicht gesagt werden, da8 der Altar stets ein Tisch 
oder ein tischartiges Gerat war. Es konnte auf den Missionsreisen oder in 
dem Drang der Verfolgung vorkommen, da8 zur Feier der Liturgie ein Tisch 
nicht zu beschaffen war. Rubriken oder kirchliche Bestimmungen, welche in 
sclcher Lage ein Unterlassen der Eucharistiefeier wollten, gab es noch nicht, 
und so suchte man sich einzurichten so gut wie es eben ging, sei es mit Hilfe 
einer Tafel, sei es durch Benutzung eines Kastens, eines Votivsteines, der 
Bodenflache einer Nische oder sonst in einer die geziemende Aufstellung der 
eucharistischen Gaben erméglichenden Weise. 

Man darf die Zeit der ersten Jahrhunderte nicht beurteilen nach der Lage der 
Dinge im zwanzigsten Jahrhundert und nicht auBer acht lassen, daB damals das 
liturgische Leben mit seinen Regeln, Brauchen und Vorschriften, wie es heute sich 
uns darstellt, noch im allerersten Stadium seiner Entwicklung stand. Zudem waren 
Falle der genannten Art wohl immer nur Ausnahmen, da es in der Regel moglich 
gewesen sein dirfte, einen Tisch, wie er fiir die Feier der Eucharistie das ent- 


sprechendste war, zu beschaffen. Wie man sich noch in der ersten HAlfte des 
5. Jahrhunderts im Notfall zu behelfen suchte, erfahren wir vom Bischof Theodoret 


Zweites Kapitel. Altare fixum und altare portatile in Gegenwart und Geschichte 51 


von Cyrus (+ 458), der von sich selbst erzahlt, er habe, weil er unter bestimmten 
Umstanden zu zelebrieren sich veranlaBt sah, ein Altar jedoch nicht zu haben war, 
nach Herbeiholung der heiligen GefaBe, die Hande der Diakonen als Altar gebraucht, 
um das ,mystische, gdttliche und heilspendende Opfer“ feiern zu kénnen*. 

Besondere Schwierigkeiten muBte es bieten, in den Gefangnissen einen Tisch 
zur Feier der hl. Geheimnisse zu beschaffen. Denn auch in diesen suchte man zum 
Troste und zur Starkung der eingekerkerten Bekenner die Eucharistie zu feiern, wie 
der hl. Cyprian und der hl. Augustinus bezeugen®. Philostorgius*® berichtet: Der 
Fresbyter Lucian, der zu Anfang des 4. Jahrhunderts fiir den Glauben starb, habe 
sich im Kerker beim Mangel eines Altars riickwarts zu Boden gelegt und dann, um- 
geben von den mitgefangenen Christen, auf der eigenen Brust als Altar die hl. Ge- 
heimnisse gefeiert. 


In den Katakomben sollen auch die Arkosolgraber, Wandgraber mit 
Bogennischen dartiber, als Altartisch zur Darbringung des eucharistischen 
Opfers gebraucht worden sein. 


Bei den alteren Archdologen, wie Aringhi, Boldetti u. a., war das eine so fest- 
stehende Tatsache, dai es keines weiteren Beweises dafiir bedurfte**. Es waren 
namentlich die Arkosolgraber der rémischen Katakomben, in welchen derartige 
Graber besonders haufig sind, die man im Sinne hatte. Die Ansicht, welche aus der 
Zeit stammt, in der man in den Katakomben tberall Martyrergraber zu finden ver- 
meinte, weil man Palmen und andere Symbole sowie im Grabe oder im Kalkver- 
schlu8 gefundene Ampullen (sog. Blutglaser) als Indizien des Martyriums ansah, 
hat auch heute noch ihre Vertreter, wenngleich mit der Beschrankung auf wirk- 
liche Martyrergraber’. 

Sicher ist, daB die Arkosolgraber nicht zum Zweck geschaffen wurden, um als 
Altar zu dienen. Bald bis zu 1,50 m, ja bis zu 1,70 m, bald nur 50 bis 70 cm tiber dem 
Boden, je nachdem die Ortlichkeit es mit sich brachte, bisweilen zu zwei, selbst zu 
drei tbereinander angebracht, hier nur fir einen Toten berechnet, dort zur Auf- 
nahme zweier oder mehrerer vertieft, das eine Mal in einem engen Gang angelegt, 
in dem kaum fiir mehr als eine Person in der Breite Platz war, das andere Mal in 


® Hist. relig. c. 20 (Mg. 82, 1439). 

® Der hl. Cyprian fordert zur Vorsicht auf, 
wenn man in die Kerker gehe, um dort bei den 
Bekennern das heilige Opfer zu begehen. Es 
solle das deshalb nicht stets der gleiche Prie- 
ster mit dem gleichen Diakon tun, vielmehr 
sollten Priester und Diakonen wechseln (Epist. 5, 
n. 2 [C. SS. eccl. 3, 479]: Consulite... ita 
ut presbyteri quoque, qui illic [sc. in carcere] 
apud confessores offerunt, singuli cum singulis 
diaconis per vices alternent). Der hl. Augusti- 
nus berichtet, die Katholiken hatten auf den 
Einwand der Donatisten, da8 in der Zeit der 
Verfolgung zu Cirta eine Synode nicht habe 
stattfinden kénnen, geantwortet, da damals 
eine Versammlung weniger Bischéfe in einem 
Privathause sehr wohl moglich gewesen sei, 
da mitten in der Glut der Verfolgung sogar in 
den Kerkern von den Christen eben jene heili- 
gen Geheimnisse gefeiert wurden, um derent- 
willen dieselben doch eingekerkert worden 
seien. Brevic. collat., coll. 3, c. 17, n. 33 (M. 43, 
644): Illic (sc. in carcere) a christianis cele- 
brata sacramenta, ubi christiani propter eadem 
sacramenta tenebantur inclusi. 

10 Hist. eccl. 2, 13 (Mg. 65, 476). 

11 Che poi gli altari dei primi tempi fossero 


i sepolcri dei santi martiri, e cosa talmente 
nota, che non accade perdere il tempo in 
demostrarla, e troppo digiuno di notizie eccle- 
siastiche sarebbe, chi nol sapesse, meint Bol- 
detti in seinen Osservazione sopra i cimeteri 
de’ santi martiri c. 7 (Roma 1720) 80. 

12. So J. B. de Rossi, Roma sott. I, 285; III, 
489 f.; Fr. X. Kraus, Roma sott. (Freiburg 1879) 
36; F. X. Kraus, Realenc. I (Freiburg 1882) 89; 
A. Schmid, Der christl. Altar, Dom H. Leclerq 
in Cabrol, Dict. I, 3162 u. a. Leclerq bemerkt 
zu unserer Frage: Un grand nombre de chapel- 
les ou chambres sepulcrales contient un tom- 
beau principal, parfois unique, creusé dans le 
tuf et surmonté d’une voute, l’arcosolium. La, 
se célébrait, par l’oblation du sacrifice eucha- 
ristique, l’anniversaire des martyrs. Als Beleg 
zitiert er dann Tertull. De corona c. 3 (M. II, 
99) und Pseudo-Origines, Comment. in Job 
]. 3 (Mg. 17, 517). Schlagt man die Stellen 
nach, so ergibt sich jedoch, daB weder an der 
einen noch andern yon Natalitien der Martyrer 
die Rede ist, die auf oder auch nur bei Arko- 
solgrabern gefeiert wurden, sondern allgemein 
nur vom Brauch, die Totenliturgie, die Nata- 
litien und die Gedachtnistage der Heiligen und 
Anverwandten zu begehen. 


4* 
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einem Cubiculum, und zwar entweder nur an einer oder an allen drei Seiten des- 
selben, waren sie nur eine reichere Grabform, die darum auch in den rémischen 
Katakomben erst gegen das Ende des zweiten Jahrhunderts haufiger wird. 


Wie wenig die Arkosolien als Altarmensa gedacht waren, zeigen klar die Arko- 
solien der unterirdischen Basilika des Coemeterium maius bei S. Agnese. In dem 
Cubiculum, das den Priesterraum darstellt, befinden sich drei Arkosolien, eines in 
der Hinterwand, die beiden anderen in der rechten und linken Seitenwand. Allen 
drei Arkosolien sind breite Banke vorgelegt, von denen die beiden seitlichen ein 
Grab enthalten, wahrend der hintern eine Steincathedra eingefiigt ist, so daB eine 
Benutzung der Arkosolien als Altar véllig ausgeschlossen war. Und doch handelt es 
sich in diesem Falle um Arkosolien in dem Presbyterium einer unterirdischen 
Basilika. 

So wenig waren also die Arkosolgraber darauf berechnet, als Altar fir die 
Eucharistiefeier zu dienen, daf sehr viele durch Lage und Einrichtung eine 
solche Verwendung geradezu ausschlossen. Andere freilich hatten an sich zu jenem 
Zwecke gebraucht werden kénnen. Es soll darum auch nicht schlechthin als un- 
méglich bezeichnet werden, dai solches gelegentlich einmal geschehen sei, etwa 
bei der Begrabnis- und Anniversarliturgie, ja selbst bei der Abhaltung der Gemeinde- 
liturgie, wenn diese im Drang der Verfolgung in den Katakomben abgehalten wurde, 
namentlich aber bei den Natalitien eines Martyrers. Doch ist das eben nichts als 
eine bloBe Méglichkeit. Fir eine tatsachliche Benutzung der Arkosolgraber zur 
Feier des eucharistischen Opfers fehlt es durchaus an Belegen; ja sie kann nicht 
einmal als wahrscheinlich angesprochen werden, da die Beschaffung eines Tisches, 
den man vor das Grab aufstellte, kaum je ernste Schwierigkeiten geboten haben 
dirfte. 

Man hat allerdings zum Beweise fiir die Verwendung der Arkosolgraber der 
Martyrer als Altar auf das angebliche Dekret Felix’ I. (269—274): Hic constituit 
supra memorias (super sepulcra) martyrum missas celebrare** hingewiesen. Allein, 
erstens ist es zum mindesten unsicher, dafi diese Verordnung wirklich von Felix I. 
(269—-274) herrthrt. Allem Anschein nach ist vielmehr auch bei ihr wie bei anderen 
liturgischen und kanonistischen Bestimmungen, von denen der L. P. im Leben der 
Papste der ersten fiinf Jahrhunderte berichtet, lediglich eine Ubung, die zu Beginn 
des 6. Jahrhunderts bestand, in eine frihere Zeit tbertragen und an einen Papst 
derselben angeknipft worden. Auferdem ist es bei der Unklarheit des Dekrets 
durchaus fraglich, wie es aufzufassen ist. Sicher ist, daB die Martyrer nicht blof 
in Arkosolien, sondern auch in loculi bestattet waren, und zwar bis zum Ende des 2. Jahr- 
hunderts, d. i. bis die Arkosolgraber haufiger werden, wohl mit wenigen Ausnahmen. 
Uber einem loculus, einem durch eine senkrecht stehende Platte verschlossenen 
Wandgrab, aber konnte die Eucharistie natiirlich nicht gefeiert werden. Sicher ist 
ferner, daf der Brauch, die Natalitien durch Abhaltung des eucharistischen Opfers 
zu feiern, nicht erst von Papst Felix 1. eingefiihrt wurde. Duchesne versteht das 
Dekret von der zur Zeit der Abfassung des Papstbuches iiblichen sog. missa ad cor- 
pus, die entweder in der ober- oder unterirdischen Basilika des Coemetrium, das die 
Ruhestatte des Martyrers barg, oder auf einem beim Grabe aufgestellten Altar ge- 
feiert wurde*®, und von dem Verfasser des Papstbuches auf Felix I. zurickgefihrt 
werde. Gegen die Deutung aber, nach der die Verordnung besagt, es sollten unter 
die Altare memoriae martyrum, Reliquien der Martyrer, geborgen werden, damit 
die Messe tiber denselben gefeiert werde, ist zu bemerken, dafi die Erhebung der 


18 L. P. r. 27 (Duch. I, 158); super sepulcra 
lesen das Felicianische und Kononische Epi- 
tome und die ihnen zugrunde liegende Vorlage 


(i. c. 70), super memorias ist die Lesart der’ 


sog. zweiten Rezension. Es dirfte kaum még- 
lich sein, auch nur mit einiger Sicherheit fest- 


zustellen, was dem urspriinglichen Text ent- 
spricht. 

14; J2: ec. I, 158) nota 2) 

*® Prudent. Peristeph. h. 11, v. 169 f. (M. 60 
548): Talibus Hippolyti corpus mandatur oper- 
tis — propter, ubi apponita est ara dicata Deo. 
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Martyrerleiber und ihre Beisetzung unter die Altare erst in nachkonstantinischer 
Zeit iblich wurde, ganz besonders zu Rom, und da8 demnach Felix I. unmoglich 
eine dahinzielende Verordnung erlassen haben kann. 


Es zeigen aber auch die Arkosolgraber keinerlei Ein- 
richtung, die darauf hinwiese, daf8 sie zur Meffeier gebraucht worden seien. 
De Rossi meint allerdings**, es sei gegen Ende des 3. Jahrhunderts im Zusammen- 
hang mit dem Dekret Felix’ I. die Sitte aufgekommen, die Bogenéffnung der Arkosol- 
graber von Nichtmartyrern mit einem Marmorgitter zu verschliefen, um so die 
Graber der Nichtmartyrer von denen der M4rtyrer zu unterscheiden und zu ver- 
hindern, daf8 auf jenen das Opfer dargebracht werde, eine Ehre, die Papst Felix I. 
auf die Martyrergraber beschrankt habe. Nach ihm ware also der Mangel einer 
Vergitterung bei Arkosolien das Indicium eines Martyrergrabes und Anzeichen, daB 
solche Arkosolien als Grabaltare benutzt wurden. Jedoch findet sich das Gitter im 
ganzen nur bei sehr wenigen Arkosolien; bei den meisten fehlt es und ist auch bei 
ihnen nie vorhanden gewesen, wie die Beschaffenheit des Arkosolbogens beweist. 
Es ist aber durchaus sicher, daB nicht alle diese Arkosolien Martyrergraber waren, 
wie denn auch manche erst der Zeit nach der Verfolgung, dem 4. und selbst noch 
dem beginnenden 5. Jahrhundert, angehoren*’. Will man die Verschliisse nicht ledig- 
lich aus dem Bestreben erklaren, eine Arkosolanlage prachtiger auszugestalten, so 
mochte sogar die Annahme na&herliegen, daB es sich gerade bei den mit Ver- 
schliissen versehenen Arkosolien um Martyrerruhestatten handle, die man sowohl 
des Schmuckes halber als auch zur Sicherung der im Grabe geborgenen Reliquien 
mit einer Vergitterung versah. 

Auch die Ringe, die de Rossi an der marmornen Verschlufplatte eines Arkosol- 
grabes in der Pratextatkatakombe fand, kénnen nicht als Indicium betrachtet wer- 
den, daB das Grab zur MeBfeier benutzt wurde**. Solche Ringe wurden ja auch bei 
der Verschlufplatte eines Sarkophages und eines loculus angetroffen®. Ubrigens 
ware es auch ganz untunlich gewesen, die VerschluBplatte des Arkosols herauszu- 
ziehen, um sie als Altarmensa zu verwenden, weil dadurch das Grab geéffnet wor- 
den ware. Zudem waren Grab und Deckel durch Mortel so miteinander verkittet, 
daB ein Herausziehen des Deckels schlechthin unméglich war. 


16 Roma sott. III, 489. 

17 Cabrol. Dict. I, 3167. 

18 De Rossi, Roma Sott. I, 169. Leclercq 
meint (Cabrol, Dict. I, 3162), die Ringe hatten 
den Zweck gehabt, es zu ermdglichen, die in 
Rinnen gehende Verschluf8platte der Arkosolien 
nach Art eines Bibliothekfaches herauszuzie- 
‘hen: Une dalle de marbre mobile et engagée 
dans des rainures ou scellée dans la muraille 
et servant de couvercle a la tombe, devenait la 
table d’autel (mensa). In der FuBnote dazu 
bemerkt er: Le convercle de ces sarcophages 
était parfois muni d’un ou plusieurs anneaux 
de bronze, permettant de faire avancer la 
mensa ainsi qu’un rayon mobile de la biblio- 
théeque. Allein das heifBt nicht Archaologie 
schreiben, sondern Archaologie machen. Die 
Ringe bei horizontalen Verschlissen hatten den 
Zweck, bei einer nétig werdenden Offnung des 
Grabes oder Sarkophages das Aufheben und 
Entfernen der Platte zu erleichtern, wie das 
auch de Rossi (1. c. 169) bei Beschreibung des 
Fundes in der Pratextatkatakombe selbst sagt: 
La mensa era anch’essa di marmo con due 
grandi anelli di bronzo per poterla alzare con 
facilita. De Rossi, dem Leclercq seine An- 
gaben tiber die Platten entnommen hat, spricht 


(I. c. 285) nirgends von Rinnen, in denen die 
Platten lagen, noch von einem Herausziehen 
dieser letzteren nach Art eines Bibliothek- 
faches, sondern bemerkt bloB: Ne ho veduto 
alecune soltanto posate sulla bocca dell ’arca 
e talvolta mobili per mezzo di grandi annelli 
di bronzo in essa infissi. 

19 Zwei andere Beispiele von VerschluSplat- 
ten, die mit Ringen versehen waren, erwahnt 
er a. a. O. 285, doch handelt es sich bei einem 
um den Deckel eines Marmorsarkophages, 
nicht eines Arkosolgrabes, bei dem zweiten, 
einem Fragment, ist die Herkunft unsicher. 
Eine ehedem mit zwei Ringen und Inschrift 
versehene Marmorplatte, die den vertikalen 
VerschluB eines dem Beginn des 2. Jahrhun- 
derts angehorenden Loculus zweier Flavier, 
des Flavius Sabinus und seiner Schwester Ti- 
tiana, gebildet hatte, entdeckte de Rossi in der 
Domitillakatakombe (Bullet. 2, ser. V [1874] 
64). F. X. Kraus hat de Rossis Angaben vollig 
miBverstanden und aus den fraglichen Deckel- 
platten gemacht ,,Tragaltare’‘, welche mit mas- 
siven bronzenen Ringen versehen waren, so 
da8 man sie neben ein beliebiges Martyrergrab 
stellen konnte (Roma sott., Freiburg 1879, 585 
unter Zitierung von de Rossi, Roma sott. I, 169.u. 285) 
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Fassen wir das Gesagte kurz zusammen, so ergibt sich: Fur eine gewohn- 
heitsmaBige oder auch nur 6ftere Benutzung der Arkosolgraber zur Feier des 
eucharistischen Opfers, sei es bei Beerdigungen und Anniversarien, sei es bei 
den Natalitien der Martyrer, sei es endlich bei gelegentlicher Abhaltung des 
Gemeindegottesdienstes, wenn dieser infolge der Umstande in den Katakom- 
ben abgehalten werden muBte”, fehlt es an jeder Begriindung. Ja, eine solche 
Beniitzung ist in Anbetracht der Lage der Dinge — nur die wenigsten Graber 
waren Arkosolgraber, auBerdem waren sehr viele dieser letzteren als Altar fiir 
die Abhaltung der Messe schlechthin unbrauchbar — durchaus unannehm- 
bar. Dagegen kann nicht behauptet werden, da8 das Arkosol nie und in 
keinem Falle zu diesem Zwecke verwendet worden ware”. Am ehesten mag 
es noch geschehen sein, da8 man nach Beendigung der Verfolgungen, als die 
Katakomben das Ziel zahlloser Andachtiger wurden, das Arkosolgrab eines 
Martyrers unter dem Einflu8 des miachtig steigenden Reliquienkultus ge- 
legentlich als Altar benutzte, um iiber den heiligen Uberresten das hl. Opfer 
darzubringen. Indessen fehlt es selbst hierfiir an jeder Bezeugung. 

Eine Idee, wie der eucharistische Tisch der vorkonstantinischen Zeit in 
manchen Fallen gestaltet gewesen sein mag, geben uns zwei Fresken in 
den sog. Sakramentskapellen von S. Callisto”. 

Das eine stellt lediglich den eucharistischen Tisch mit dem Ichthys und einem 
Brote, umgeben von Brotkérben, aber ohne alle figiirliche Zutat dar, das andere ist 
das allbekannte, haufig reproduzierte und, wenngleich irrig, als Konsekrationsszene 
gedeutete Gemalde. Auf beiden Bildern ist der Tisch rund und dreifiiBig, also von 
einer Form, wie sie uns auch sonst auf altchristlichen und profanen Darstellungen 
der Kaiserzeit bei Tischen begegnet. In den rémischen Katakomben finden sich gute 
Beispiele auf einem Totenmahl in dem Coemeterium der Domitilla aus dem Ende 
des 1. Jahrhunderts, auf einer Darstellung der Hochzeit zu Kana in S. Pietro e 
Marcellino aus der ersten Halfte des 3. Jahrhunderts, auf dem Bilde eines profanen 
Mahles in der gleichen Katakombe und aus derselben Zeit, sowie auf zwei symboli- 
schen Mahlbildern in S. Pietro e Marcellino aus der ersten Halfte bzw. der Mitte 
des 4. Jahrhunderts, die das himmlische Mahl vorstellen?*. 

Ich sage, wie der liturgische Tisch in manchen Fallen beschaffen gewesen 
sein mag. Denn da8 derselbe allgemein und zu aller Zeit rund und dreifiiBig 
war, ist um so weniger anzunehmen, als Tische dieser Art nicht gerade die 


2° Auch in den Stiirmen der Verfolgung dirfte 
der Gemeindegottesdienst nur ausnahmsweise 
in den Coemeterien abgehalten worden sein. Es 
machte weit weniger Aufsehen, wenn man sich 
innerhalb der Stadt vorsichtig in Privathau- 
sern versammelte, als wenn man vor die Stadt 
zu den Katakomben zog. AuBerdem sind die 
Raumlichkeiten in den Katakomben so eng, 
daB sie nur einer sehr bescheidenen Zahl von 
Glaubigen Platz bieten konnten. 

31 Nach Wiipert ware die Verschlufplatte 
des Grabes, das er in der Priscellakatakombe 
in der arkosolartigen Concha der Capella greca 
aufdeckte, sicher die mensa eines Altars ge- 
wesen (Fractio panis [Freiburg 1895] 18). Das 
fragliche Grab, das jetzt leer und ohne Ver- 
schlu8 ist, hat nur 70 cm Lange und bloB 
17 cm Tiefe. W. halt es fiir ein Kindergrab 


oder fiir das Grab eines Erwachsenen, von 
dem sich nur wenige Uberreste erhalten hat- 
ten. Der Priester habe hinter dem Grabe im 
Scheitel der Apsis gesessen, die hl. GefaBe ihm 
zu FiBen auf der Grabplatte. Ich kann die 
Ansicht W.s nicht teilen. Da8 in der Concha 
das eucharistische Opfer dargebracht worden 
sei, ist gewiB méglich, aber das geschah dann 
auf einem dort aufgestellten Altar und nicht, 
was mir nach Lage der Dinge ganz untunlich 
erscheint, auf der Grabplatte. Ubrigens kann 
man auch fragen, ob die unregelmafSige Hoh- 
lung in dem erhéhten Boden der Concha wirk- 
lich je ein Grab war. 


*2 Beste Abb. bei J. Wilpert, Die Malereien 
der Katakomb. Roms (Freiburg 1903) Tfl. 38 41. 


8 Abb. bei J. Wilpert, a. a. O. Tfl. 7 57 62 157. 


Zweites Kapitel. Altare fixum und altare portatile in Gegenwart undGeschichte 55 


bequemsten und praktischsten waren, weshalb auch Altare dieser Art in der 
nachkonstantinischen Zeit sich nur in Aau8erst wenigen Fallen nachweisen 
lassen. Zumal muBten sich da, wo eine gré8ere Zahl von Glaubigen dem Got- 
tesdienste beiwohnte und darum fiir die Kommunion geraumigere Gefabe 
nétig waren, Rundtische als minder geeignet erweisen. Mehr empfahlen sich 
fiir derartige Gelegenheiten vierseitige, besonders rechteckige, wie solche ja 
auch im gewohnlichen Leben gebrauchlich waren”. Wenn darum spater der 
Altar allenthalben fast ausnahmslos rechteckig war, so wird man wohl auch 
schon in vorkonstantinischer Zeit Tische von dieser Form zur eucharistischen 
Opferfeier verwendet haben. Im Notfall beschied man sich natiirlich mit jeder 
Art von brauchbarem Tisch. 

Einen bestimmtenP|atz hatte der Altar bei der Feier der Liturgie 
von jeher. Das brachte sowohl der Charakter der letzteren wie die fiir den 
christlichen Kult wesentliche Scheidung zwischen Liturg und Glaubigen mit 
sich. Standig aufgestellt konnte er aber natirlich auf keinen Fall 
werden, wo keine dauernd und ausschlieBlich fiir die Abhaltung des Gottes- 
dienstes bestimmte Raumlichkeit vorhanden war. Man mu8te ihn dann jedes- 
mal von neuem herbeischaffen. Allein auch dort, wo es an derartigen Raum- 
lichkeiten nicht fehlte — im 3. Jahrhundert hat es zweifellos sogar schon 
sehr viele derselben gegeben, zumal im Osten —, war es meist, jedenfalls in 
den Zeiten von Verfolgungen, durchaus untunlich, den Altar an seiner Stelle 
zu belassen, so zweckdienlich und entsprechend das an sich gewesen ware. 
Denn da er die pvotixn xai Deia todnela, der geheimnisvolle und goéttliche 
Tisch, die todzela xveiov, die mensa dominica, der Tisch des Herrn”, das 
altare domini, der Altar des Herrn”’, war, und durch nichts Geringeres denn 
Christi kostbares Blut seine Weihe erhielt, wie Origines sagt?’, mute man 
alle Vorsorge treffen, da8 er nicht in die Hande der Heiden fiel, und ihn daher 
blo8B zur Feier des eucharistischen Opfers herbeischaffen, an seinem Platz auf- 
stellen und nach beendigter Feier wieder zuriickbringen, wie es ja auch mit 
den Kelchen und den andern heiligen GefaBen geschah. Aber auch in Tagen 
einer gewissen Duldung und Ruhe war das im allgemeinen vonnéten. So- 
lange der jungen Kirche noch kein gesetzliches Existenzrecht gewahrleistet 
war, mu8te man sich ja versehen, da8 das nur glimmende Feuer in jedem 
Augenblick von neuem in Flammen ausbrechen und zu lichter Glut auflodern 
k6nne. Man wird darum auch in solchen Zeiten den Altar meist blo8 voriiber- 
gehend fiir die Abhaltung der Liturgie aufgestellt haben. Considentibus Dei 
sacerdotibus et altari posito, sagt der hl. Cyprian in einem Briefe an Papst 
Kornelius bei Erwahnung einer gottesdienstlichen Versammlung’’. 


24 Vgl. Ch. Daremberg, E. Saglio et E. Pottier 
Diction. des antiquités III 2 (Paris 1904) 1720 f. 

25 Vg]. oben S. 26 29, 

26 Cypriani Ep. 68, c. 18 (C. SS. eccl. 3, 687). 

27 Hom. in Jos. h. 2, n. 1 (Mg. 12, 833). 

28 Ep. 45, c. 2 (C. SS. eccl. 3, 600). Auch 
sonst kommen bei Cyprian Wendungen wie 
altare ponere, constituere. collocare, erigere 
vor, so De unitate eccl. c. 17 (1. c. 226); ep. 43, 


n, 5; 68, n. 2; 78, n. 2; 75, n. 16 17 (1. c. 594 
745 780 821 822). Doch erhellt nicht, ob an 
diesen Stellen von der Errichtung eines Altares 
zu standigem Bleiben oder nur zu voriber- 
gehender Beniitzung die Rede ist. Auch aus 
der Frage des Heiligen in Ep. 68, c. 18 (1. c. 
687): ,,Was fehlt noch, als da8 die Kirche dem 
Kapitol (dem heidnischen Kult) weicht, die 
Priester yon dannen ziehen, den Altar des 
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Nur wo die Umstande so gliicklich lagen, daB. man nicht nur eine Raumlich- 
keit besaB, die ausschlieBlich fir die Feier der heiligen Geheimnisse bestimmt war, 
sondern auch eine Gefahr der Entheiligung fir den Altar nicht zu befitirchten war, 
konnte man in vorkonstantinischer Zeit daran denken, denselben statt bloB vortiber- 
gehend dauernd im Altarraum aufzustellen. Da dies aber wenigstens im Osten 
bereits damals hier und da geschah, dirfen wir wohl aus einer lehrreichen Bemer- 
kung der Didascalia und aus einer Angabe der Acta Theodoti martyris schliefen. 

Die in der zweiten Halfte des 3. Jahrhunderts in Syrien oder Palastina ent- 
standene Didascalia mahnt die Witwen zu einem eingezogenen Leben”. Die Witwe, 
sagt sie, soll bestandig in ihrem Hause sitzen, soll nicht umherschweifen, sich nicht 
in den Hausern der Glaubigen umhertreiben, um etwas zu erhaschen. Sie soll eben 
wissen, daB® sie der Altar Gottes ist, der Altar Gottes aber, so fiigt die Didascalia 
an, schweift niemals umher und bewegt sich nie von seinem Platze, sondern ist 
fest gegriindet an einer Stelle. Der Altar, den die Didascalia bei ihrem Vergleiche 
im Auge hatte, war ersichtlich ein realer Altar, und zwar ein Altar, der andauernd 
an seinem Platze stand. Es gab also in Syrien oder Paladstina wohl schon in der 
zweiten Halfte des 3. Jahrhunderts stabile Altare. Nach den Akten des Theodotus 
von Ancyra befahl der dortige Prafekt zu Beginn des 4. Jahrhunderts, tberall die 
Kirchen mit ihrem Altar dem Boden gleichzumachen. Es mu8 also zu Ancyra in 
denselben bereits dauernd ein Altar aufgestellt gewesen sein®. 

Der Altar, den der von Eusebius gehaltenen Weiherede zufolge Paulinus von 
Tyrus in der von ihm erbauten Basilika als Bekrénung des Werkes errichtete, nach- 
dem er zuvor die Sitze fiir den hoéheren und die Banke fir den tbrigen Klerus an- 
gebracht hatte, und den er dann mit kunstvoll geschnitzten Holzschranken umgab, 
war demnach nicht der erste standige Altar, den der Orient entstehen sah*. In der 
Tat wird er mit keinem Wort in der Rede Eusebs als etwas Neues bezeichnet. Er 
erscheint vielmehr in ihr gleich den Thronen, Banken und den Altarschranken als 
etwas Bekanntes, Hergebrachtes, Eingebirgertes. 


Altére aus den ersten drei Jahrhunderten haben sich nicht erhalten, wie 
iibrigens leicht begreiflich. Reste eins Altares in S. Pudenziana zu Rom — sie 
befinden sich jetzt in einem Barockaltarstipes im Nebenchérchen zur Linken 
des Hochaltares, sind aber zum Teil durch ein kleines Fensterchen sichtbar — 
gelten als Uberbleibsel eines vom hl. Petrus gebrauchten Altares. 


Eine dort angebrachte Inschrift besagt: In hoc altari sanctus Petrus pro 
vivis et defunctis ad augendam fidelium multitudinem corpus et sanguinem Domini 
offerebat et est altare privilegiatum pro suffragiis defunctorum. Die Reste bestehen 
nur aus wenigen Brettstiicken, wie eine Untersuchung bei einer Restauration des 
Altares vor einigen Dezennien zeigte”, und konnten uns deshalb, selbst ihr Echtheit 
vorausgesetzt, keinen Aufschlu8 ttber den Altar der vorkonstantinischen Zeit geben®*. 


Herrn entfernen, und die Gétzenbilder mit 


i ist unter gyfacua wohl nicht der Altar zu ver- 
ihren Altdren in unsere gottesdienstlichen Ver- 


stehen, wie man gemeint hat, sondern der 


sammlungen einziehen“, ist nicht zu ersehen, 
ob der Altar, von dem in ihr die Rede ist, 
dauernd oder blo zeitweilig aufgestellt war. 

°C. 14 (H. Achelis und J. Hauler, Die syri- 
sche Didascalia [Leipzig 1904] 77). 

*0,AA. SS. 918) Mai; “IV, tis) Kexdtevoco 
martayzov tas éxxhnolag ody trois Pvovactnoloss 
eis Edaqos xarapégecdou. Wenn Eusebius be- 
richtet (Hist. eccl. 1. 7, c. 15 [Mg. 20, 677]): 
Bischof Theoteknus von Casarea habe den 
Centurio Marinus, der dort um 260. fir den 
Glauben enthauptet wurde, in die Kirche ge- 
fihrt und in dieser ihm beim dyiacyua Schwert 
und Evangelienbuch zur Wahl vorgelegt, so 


Altarraum. 

#1 Euseb. Hist. eccl. 1. 10, c. 4 (Mg. 20 865). 

8? Roh. I, 102. 

** Auch in S. Prassede befand sich zu Aringhis 
Zeit ein Altar, dessen sich der hl. Petrus be- 
dient haben sollte (Romae 1651) 374, da er 
bei Pudens als Gast weilte (Roma subterr. 
1. 4, c. 43; II). Die Inschrift, die ihn begleitete, 
lautete wie diejenige in S. Pudenziana, doch 
fehlte der letzte Passus. Eine Verwechslung 
der beiden Kirchen kann bei Aringhi wohl 
nicht angenommen werden. Eher lieBe sich 
denken, daB die Altarreste in S. Prassede spa- 
ter nach S. Pudenziana gekommen seien. Von 
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Besser erhalten als der legendare Petrusaltar in S. Pudenziana ist der 
von der Legende gleichfalls mit dem Apostelfiirsten in Verbindung gebrachte 
Holzaltar, der in dem Hochaltar von S. Giovanni im Lateran eingeschlossen ist. 


Beim Bau des heutigen Marmoraltares, im Jahre 1850, wurde derselbe einer 
genauen Untersuchung unterzogen, tiber die ein eingehender Bericht im Archiv 
des Kapitels der Laterankirche vorliegt*. Zunachst wurden die Bestandteile ent- 
fernt, die in spaterer Zeit, und zwar nach den beim Abbruch vorgefundenen Min- 
zen zu urteilen, wohl im 16. Jahrhundert, behufs VergréBerung des Altares an- 
gebracht worden waren. Sie bestanden aus einem mit einem Netz tberspannten 
Rahmen an der der Apsis zugewendeten Langseite, aus Seitenstiicken, die mit den 
Bildern der Apostel Petrus und Paulus und zwei Inschriften ausgestattet waren”, 
aus zwei tischartigen, bis zu den vorderen Saulen des Ciboriums reichenden An- 
satzen und aus drei Lagen von Platten, welche die Mensa bildeten. Nachdem alle 
diese Zutaten beseitigt waren, blieb ein nach dem Schiffe der Kirche offener Kasten 
aus Tannenholz tbrig, der 67“ lang, 5°4“ tief und 5‘ hoch war, eine aus fiinf NuB- 
baumtafeln zusammengesetzte Platte von 7°7%“ Lange, 6‘ 4“ Tiefe und 1‘1/.° Dicke** 
trug und in der Mitte der nach der Apsis hin gewendeten Langseite mit einem in In- 
tarsienarbeit ausgefibrten Kreuz verziert war. Nur die obere Platte gehoérte dem 
Altar an, den man suchte. Den Stipes desselben, einen vierseitigen, ziemlich schad- 
haften Holzkasten, entdeckte man innerhalb des Kastens, als man die Platte abhob. 
Er war ohne Boden und durch Fu8chen gestitzt, die an dem 4uferen Kasten an- 
gebracht waren. Leider unterlieB man eine genauere Priifung des inneren Kastens, 
wenigstens hat der Bericht nichts iber eine solche*’. 


Heute ist der Altar mit samt der Umkleidung aus Tannenholz ringsum 
von einer kostbaren modernen gotischen Marmorummantelung umgeben. Nur 
seine obere Platte ist sichtbar, doch ist dieselbe gew6hnlich mit einer Holz- 
platte bedeckt, in die ein Portatile eingelassen ist. Der Stipes ist in keiner 
Weise wahrnehmbar, die ihn verdeckende Umhiillung blo8, soweit die 
Durchbrechungen der Ummantelung das gestatten. Das vorhin erwahnte 
Kreuzchen, mit dem die der Apsis zugekehrte Langseite geschmiickt ist, zeigt 
ein von einander iiberschneidenden Zickzackbandchen gebildetes Rauten- 
muster. Sein Vertikalbalken ist 33 cm lang, sein Querbalken 24 cm. Die Breite 
der Balken betragt 3 cm. Fur die Annahme, es sei das Kreuzchen erst nach- 
traglich angebracht worden, liegt kein Anhalt vor, im Gegenteil macht es 
durchaus den Eindruck, als sei es mit dem AuBeren Kasten gleichzeitig entstanden. 

Als Altar, dessen sich der hl. Petrus und seine Nachfolger auf dem 
Apostolischen Stuhle bedient hatten, wird der Altar zuerst in den nach 1088 
verfaBten Decreta Bonizos von Sutri** erwahnt. 


ihrer Beschaffenheit sagt Aringhi: Exstat in 
eadem ecclesia ad dextram intrantibus altare 
ligneum, ad modum arcae compactum, lignea 
autem altaris tabula prae vetustate nimia con- 
sumpta cernitur et sub altari lapideo locata est. 
34 Der Freundlichkeit des Unterarchivars des 
Archivs, P. Maternus Rederstorff O. F. M., ver- 
danke ich eine Einsicht in den Bericht. Kurze, 
nicht ausreichende Angaben tber den Befund 
bei Moroni, Diz. 75, 68, ausgiebigere, doch 
nicht in allem klare in des Cav. Martinucci, 
Breve commentario intorno le reparazioni 
eseguite all’ altare papale Lateranense Roma 1854. 


35 Auf der Evangelienseite las man: Sanctus 
Silvester primus pontificia sanctione statuit, ut 
si quis praeter romanum pontificem in hoc 
altari missam celebrasset, anathema esset; auf 
der Epistelseite: Sanctus Silvester papa primus 
altare ligneum, in quo S. Petrus et reliqui ante 
se pontifices sacra fecerunt, honoris causa hic 
collocavit. 

36 Die MaBe bei Roh. I, 101 sind unrichtig. 

37 Nach Martinucci bestand er aus Pappel- 
holz. 

38 L. 4, n. 112. Ausg. in A. Mai, Nova bibl. 
Patr. VII, 3 (Romae 1854) 48. 
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Bonizo erzahlt dort, die Weihe der Kirchen und Altare habe Papst Silvester . 
angeordnet. Bis dahin habe es schon zwar schon Gott geweihte Orte, die man 
oratoria bald ecclesiae genannt habe, gegeben, allein es seien diese nur mit Salz 
exorzisiert, nicht mit Chrisam gesalbt worden, und es sei in ihnen auch noch kein 
Sieinaltar als Titel errichtet und als Symbol Christi mit Chrisam bezeichnet worden. 
Als dann Konstantin Christ geworden sei und durch Silvester die Taufe empfangen 
habe, sei allen im rémischen Reiche erlaubt worden, Kirchen zu erbauen. Zu Rom 
habe der Kaiser die Laterankirche und die Peterskirche errichtet. In der letzteren 
habe der Papst einen Altar aus Stein aufgefihrt, ihn konsekriert und den Ritus, 
nach dem er das getan, fir alle Zukunft als mafgebend vorgeschrieben. In der 
Laterankirche dagegen habe er als Altar jenen Holzaltar aufgestellt, an dem schon 
der hl. Petrus, wie es heife, zelebriert habe, und den auch seine Nachfolger bis zu 
Silvester benutzten, wenn sie in den Katakomben, den Coemeterien, in Privathausern 
oder in den Oratorien die Messe feierten. Zu diesem Ende sei namlich der inwendig 
nach Art eines Kastens hohle Altar mittels Stangen, die durch vier an seinen Ecken 
eingelassene Ringe gesteckt wurden, von Priestern allemal an jenen Ort ge- 
bracht worden, wo der Papst sich versteckt gehalten habe, oder wo er gerade die 
heiligen Geheimnisse habe vollziehen wollen. Zum Andenken hieran habe Silvester 
in der Laterankirche keinen steinernen, sondern eben jenen altehrwirdigen Holz- 
altar errichtet, zugleich aber bestimmt, daB niemand anders als der Papst selbst 
auf ihm zelebrieren dirfe. 

Bonizo figt seinen Ausfiihrungen noch einige Worte tber einen eigenartigen 
Brauch an, der an jenem Altar am Grindonnerstag vorgenommen wurde, den er 
jedoch nicht aus Augenschein, sondern blo& vom Hoérensagen gekannt haben kann. 
Denn seine Angaben entsprechen nicht dem, was wir in den rémischen Ordines 
tiber den fraglichen Brauch hoéren. Am Griindonnerstag werde, so erzahlt er, durch 
Priester nach Beendigung der Messe die Mensa vom Altar abgenommen und in dem 
Hohlraum des Altares das heilige 61 und das Chrisam vom Papst geweiht. Am 
Karsamstag werde die Mensa, sobald die Litaneien beendigt, die neun Kyrie ge- 
sungen und vom Apostolicus das neue Alleluja angestimmt worden sei, alsbald von 
Priestern auf den Altar zuriickgebracht, rekonziliiert und durch Auflegen von 
Linnentichern und Schmiicken mit Behangen geziemend fiir die Papstmesse her- 
gerichtet. Nicht zutreffend ist in diesen Angaben, da das Abheben der Mensa erst 
nach der Messe stattfand, da es schon vor der Opferung erfolgte. Ferner geschah 
die Weihe der heiligen Ole und des Chrisams nicht in der Héhlung des Altares, 
sondern nach der Kommunion am papstlichen Throne. Bonizo hat aber auch den 
Sinn der Caeremonie nicht verstanden. In dem Altar befand sich ein Kasten, der 
als die alttestamentliche Bundeslade galt, und auf diesem, nicht auf der gewohn- 
Jichen Mensa des Altares, feierte der Papst am Griindonnerstag die Messe, also 
gleichsam innerhalb des Hauptaltares. Es sollte dadurch an den alttestamentlichen 
Brauch erinnert werden, nach dem der Hohepriester einmal im Jahre allein ins 
Allerheiligste eintrat, um das Volk mit Gott zu versdhnen, wie es im 10. Ordo 
Mabillons®, in der eingehenden Beschreibung des Ritus in des Bernhardus Ordo 
officiorum ecclesiae Lateranensis® und in des groBen Innocenz III. Predigt auf den 
Griindonnerstag heiBt. ; 

Wie alt der geschilderte Brauch ist, ]48t sich nicht bestimmen, doch dirfte er 
schon eine gute Weile vor Beginn des 2. Jahrtausends bestanden haben. Die Rubrik 
eines karolingischen Pontifikales von Reims sowie des sog. Egbertpontifikales, das 
zwar erst in dem 10.—11. Jahrhundert geschrieben worden ist, aber von gewissen 


*9 N. 8 (M. 78, 1011); vgl. den Ordo des Bene- 
diktus, Kanonikers von St. Peter n. 40 Gk 
1040) und den Ordo des Cencius 8 10 (1. c. 1075). 

4° L. Fischer, Bernhardi Cardinalis Ordo offi- 
ciorum ecclesiae Lateranensis (Miinchen 1916) 50. 


41M. 217, 399: Hodie remota tabula Latera- 
nensis altaris intra ipsum altare conficit eucha- 
ristiam, illud in hoc facto commemorans, quod 
pontifex summus in lege semel in anno in 
sancta sanctorum cum sanguine intravit. 
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Interpolationen abgesehen, eine in die karolingische Zeit hinaufreichende Vorlage 
wiedergibt, l48t daran kaum zweifeln”. 


Bonizos Angaben tber den Ursprung des Ritus der Altarkonsekration und den 
Holzaltar des hl. Petrus in der Laterankirche wurden spater von Alexander von 
Hales in seine Summa wortlich hiniibergenommen und erhielten dadurch die 
weiteste Verbreitung*®.. Auch in das rémische Brevier gingen sie tber; denn was 
die Lektionen der zweiten Nokturn des Festes der Weihe der Lateranensischen 
Basilika (9. November) erzahlen, ist wiederum nichts als eine wortliche Wieder- 
holung dessen, was Bonizo sagt. 


Zu Rom und besonders in der Laterankirche galt im 11. Jahrhundert 
der Altar noch keineswegs als der Altar Petri. Es ergibt sich das mit Evidenz 
aus einem Verzeichnis der Heiligtiimer der Basilika, das im letzten Viertel 
des 11. Jahrhunderts verfa8t und spater von Johannes Diaconus, der es im 
Archiv der Kirche gefunden hatte, in dessen Schrift De ecclesia Lateranensi 
mit Zutaten bereichert neu herausgegeben wurde™. 


Von dem Hochaltar lesen wir darin: Ejusdem (sc. lateranensis) ecclesiae ara 
principalis est archa foederis Domini vel, ut aiunt, archa est interius et altare ad 
mensuram longitudinis, latitudinis et altitudinis archae conditum est exterius inter 
quatiuor columnas de rubeo porphyro sub quodam pulchro cyborio, in quo quidem, 
ut asserunt, multum est sanctuarium, sed quale est, non agnoscitur; nam nomen ejus 
nesciunt. In altari vero, quod parvum est et ligneum, de argento coopertum, est 
tale sanctuarium: septem candelabra, quae fuerunt in priori testamento tabernaculo 
etc. Super hoc sacrosanctum altarium non celebrat missam nisi papa tantum vel 
cardinalis episcopus, super quod (scl. altare) est quaedam tabula lignea, in qua 
depictae sunt imagines apostolorum Petri et Pauli, quas Constantinus imperator 
confessus est sancto Silvestro ante baptismum secum locutas fuisse per somnium. 
I'tir den anonymen Verfasser des Schriftchens ist der Altar ersichtlich noch nicht 
der Petrusaltar. Er ist fiir ihn vielmehr die alttestamentliche Bundeslade oder 
besser die 4uBere Ummantelung, der BehAlter, mit der man die Bundeslade gemaB 
ihrer Hohe, Lange und Breite — zum Schutze und aus Ehrfurcht — versehen hatte. 


Man beachte wohl: Der Anonymus unterscheidet zwei Teile, eine 
auBere Umkleidung und den umkleideten Gegenstand, welch letz- 
terer fiir ihn gema8 dem damals bestehenden Glauben die Bundeslade war, wahrend 
er der Ummantelung weiter keine Bedeutung beimift. Keiner gilt ihm als Petrus- 


42 Mart. 1. 4, c. 22, § 8; III, 101. Beschrieben 
wird in den beiden Pontifikalien der Ritus der 
Grindonnerstagfeier in der Laterankirche, wie 
ausdricklich angegeben ist. Wir héren hier 
freilich nichts von dem Vorgang, von dem Bo- 
nizo, der 10. Ordo, Cardinal Bernhard, der Ordo 
des Cencius und Innocenz III. erzahlen, doch 
weist die Bemerkung: Tunc ponantur in altare 
sancta et altare est cavum, deutlich 
darauf hin, daB es eine besondere Bewandtnis 
mit der Verwendung des Altares in der Grin- 
donnerstagliturgie hatte, eine Verwendung, 
die im wesentlichen keine andere gewesen sein 
dirfte als diejenige, von welcher Bonizo und 
die anderen Quellen naher berichten. Das 
Pontifikale von Reims befand sich in der Abtei- 
kirche St. Remy daselbst. Es ging nach Mar- 
téne (1. c. Syllabus ritualium; I, p. XXII) unter 
dem Namen des Erzbischofs Turpin. Da es je- 
doch in longobardischer Schrift geschrieben war, 
wird es friihestens im 9. Jabrhundert entstanden sein. 


43 Qu. 10, membr. 5, art. 2, § 3 (Venet. 1475, 
IV, 1480). 


44 Erhalten ist das Verzeichnis in Vat. Reg. 
712 (geschr. ca. 1185), in Parisin. 5129 (geschr. 
zwischen 1154—1159) und 2287 (12. Jahrhun- 
dert) sowie im Vindob. Palat. V, 179. Uber die 
Zeit seiner Abfassung vgl. J. B. de Rossi: In- 
script. christ. II, 1, 222. Hinsichtlich der Zeit 
der Abfassung der Schrift des Johannes Diako- 
nus (abgedruckt bei M. 78, 1379 f.) sind die An- 
sichten geteilt. Papst Alexander, dem Johan- 
nes Diakonus dieselbe widmete, ist nach 
Potthast (Bibl. I, 666) Alexander IV. (1254 bis 
1261), nach de Rossi (1. c. 195 f. und 222) Ale- 
xander III. (1159—1181). Die Stellen, welche 
von Alexander IV. sprechen, werden von die- 
sem als spatere Zusatze bezeichnet. Wohl mit 
Recht. Hat doch die Schrift selbst noch ein 
Einschiebsel aus 1297 (M. 78, 1388), also aus 
der Zeit nach dem Tode Alexanders IV. 
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‘altar. Die arca foederis ist heute im Hochaltar nicht mehr vorhanden. Schon zu 
Ende des 15. Jahrhunderts war das nicht mebr der Fall; denn damals befand sie 
sich nach den deutschen Mirabilia Romae, einem Fuhrer fur die Rompilger, auf 
einem Altar der Sakristei der Laterankirche, auf dem der hl. Johannes Messe ge- 
lesen haben sollte: Item in der sacristia ist der altar do sts johanns messe hat auf 
gelesen. Auf dem Altar ist die arch des alten Testaments®. Zur Zeit des Panvinius, 
also ein Jahrhundert spater, wurde die Arche des Bundes mit der mensa Domini, 
dem Stabe Aarons und Moses’ unter dem Altar des hl. Johannes d. T. im Oratorium 
des hl. Thomas aufbewahrt™. 

Wann die Arche des Bundes mit den iitbrigen Reliquien, die de Rossi mit Recht 
fabelhaft nennt®”, aus dem Altar herausgenommen wurde, ist nicht genau festzu- 
stellen. Um das Ende des 13. Jahrhunderts befand sie sich noch in demselben, wie aus 
dem unter Nikolaus IV. (1288—1292) aufgestellten Verzeichnis der Heiligtimer der 
Laterankirche erhellt. Auch im ersten Viertel des 14. Jahrhunderts verhielt es sich 
nach dem damals entstandenen Ordo des Kardinals Jakobus Gajetanus noch so, 
vorausgesetzt, daB der Passus, in welchem derselbe von der Grindonnerstagfeier 
handelt, zum urspriinglichen Bestande gehdrt*’. In des Petrus Amelii Ordo, der im 
letzten Viertel des 14. Jahrhunderts verfaBt wurde, ist dagegen von der Arche im 
Altar und dem an sie sich anknipfenden Brauch keine Rede mehr, so daf die An- 
nahme sich nahe legt, die Arche sei wahrend des avignonesischen Exils aus dem 
Altar entfernt worden. 1 


Als der lateranensische Kanonikus Johannes Diaconus unter Alexander III. und 
auf dessen Befehl seinen Liber de ecclesia lateranensi schrieb, waren die Anschau- 
ungen noch die gleichen wie zu Zeiten des Anonymus. Was Johannes bieten will, 
ist, wie er ausdriicklich in dem Prolog hervorhebt, im wesentlichen nur des Ano- 
nymus Libellus. Von seinen Vorgangern her bis zu seinen Tagen im Archiv der 
Basilika aufbewahrt, sei derselbe nachgerade vor Altertum fast ganz verderbt. Um 
ihn der Nachwelt zu erhalten, habe er sich deshalb beflissen, ihn zu erneuern, wobei 
er sich jedoch schlicht und einfach an die alte Ordnung gehalten und nur das eine 
oder andere, was er in den finfundzwanzig Jahren seines Kanonikats von glaub- 
witrdiger Seite gehort, hinzugeftigt habe**. Man sah also noch in der zweiten Halfte 
des 12. Jahrhunderts in dem auferen Kasten nicht den Petrusaltar, sondern den 
Behalter der Bundeslade, in deren Besitz zu sein man sich riihmte. Eine Bestatigung 
dessen darf man aber wohl in dem Umstand sehen, daB auch der 11. und 12. rémische 
Ordo Mabillons, der Ordo des Kardinals Bernhardus®, der aus der zweiten Halfte 
des 12. stammenden 10. Ordo, sowie Papst Innocenz III., indem sie von dem Altar 
sprechen, nicht im mindesten darauf hinweisen, daB man diesen in den mafgeben- 
den Kreisen schon fiir den Petrusaltar hielt. Auch das Verhalten der Mirabilia 
urbis Romae, einer Schrift des 12. Jahrhunderts, ist sehr bemerkenswert. Wohl 
kennen und erwahnen dieselben in St. Peter einen Altar, an dem der Apostelftirst 
Messe gelesen habe, von einem Petrusaltar in der Laterankirche findet sich dagegen 
in dem Bichlein auch nicht die geringste Spur*. 


Um das Ende des 13. Jahrhunderts erscheinen indessen beide Legenden ver- 
schmolzen, wie es auf die Dauer kaum anders méglich war. Nun gilt der auBere 
Kasten als Altar des hl. Petrus, der innere ist das, als was er auch schon frither 
gegolten hatte, die Bundeslade. Wir ersehen das aus einem aus der Zeit Nikolaus IV. 


«s E. Ehwald, Mirabilia Romae, ein faksimi- 
lierter Nachdruck des Originals ohne Paginie- 
rung. 

46 O. Panvinii, De praecipuis urbis Romae ba- 
silicis (Colon. 1784) 153. 

47 Inscr. christ. II, 195. 

48 C. 83 (M. 78, 1206). Das Ordo ist in seiner 
heutigen Gestalt eine Kompilation aus dem 


frihen 15. Jahrhundert. Was in ihm itiber die 
fragliche Grindonnerstagzeremonie gesagt wird, 
ist eine wortliche Wiederholung des betreffen- 
den Passus des 10. Ordo. 

49 M. 78, 1380. 

50 L, Fischer, Bernhardi ordo offic. eccl. la- 
teran. (Miinchen 1916) 50 f. 

1 N. 57; ed. Parthey (Berlin 1869) 49. 
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(12881292) stammenden Inventar der lateranensischen Heiligtiimer. Haec basilica.. 
insignita constitit inprimis, heift es darin, hoc altari ligneo, quod sancti dei ponti- 
fices et martyres ab apostolorum temporum habuerunt, in quo per cryptas et diversa 
latibula missas celebrabant persecutionis rabie imminente. Super quo est desuper 
(im Ciborium) mensa Domini, in qua Christus coenavit cum discipulis suis in die 
coenae, infra autem sub altari sunt de sanguine et aqua de latere Christi... sub 
isto altari nempe est arca foederis Domini, in qua sunt duae tabulae testamenti, virga 
Moysis et virga Aaron etc. Als dann die Bundeslade aus dem Altare entfernt wird, 
ist dieser lediglich der Petrusaltar des Bonizo von Sutri. 


Es braucht nach dem Gesagten kaum ausdriicklich bemerkt zu werden, 
daB die Angaben, welche den Holzaltar in der Laterankirche als Erbstiick 
aus vorkonstantinischer, ja apostolischer Zeit hinstellen, keinen Anspruch 
auf Glaubwirdigkeit zu erheben vermégen. Hat der Altar doch selbst in der 
Laterankirche noch im 11. und 12. Jahrhundert nicht als Altar des hl. Petrus 
und seiner Nachfolger gegolten. Wie ware es tibrigens auch tunlich gewesen, 
in den Tagen der Christenverfolgungen, in denen man die gré8te Vorsicht 
walten lassen mu8te, um die Liturgie in Sicherheit und ungestért feiern zu 
k6énnen, einen Altar von 1 m Hohe, 1 m Breite und 1,65 m Lange durch die 
StraBen Roms von einem Ort zum anderen, ja bis hinaus in die Katakomben 
zu bringen. 

Auch darf man wohl fragen, ob es denkbar ist, da8 der Altar bei allen 
Fahrnissen, denen er doch jene lange Zeit hindurch beim Transport ausgesetzt 
gewesen ware, tiberhaupt die Jahrhunderte der Verfolgungen iiberdauern 
konnte. 


Der aus Tannenholz angefertigte, den eigentlichen Holzaltar umkleidende und 
schiitzende Aufenkasten dirfte wohl nach dem in Intarsienarbeit ausgefihrten 
Kreuz der Front erst dem spaten Mittelalter angehéren. In diese Zeit pat sehr 
gut das Intarsienkreuz. Vermutlich entstand der AuSenkasten um die gleiche 
Zeit, da man die archa foederis und die sonstigen Heilttitmer aus dem Altar nahm, 
und zwar als Ersatz der Silberbekleidung, mit der er nach dem Libellus des Ano- 
nymus und auch noch nach Johannes Diaconus ausgestattet war, der man ihn 
aber beraubt hatte. Damals mag auch der Boden des Altares, der heute fehlt, friiher 
aber wohl vorhanden war, wegen Schadhaftigkeit entfernt worden sein. Es liegt 
die Vermutung nahe, dafi die Reste des sog. Petrusaltares in S. Pudenziana und 
Prassede die Uberreste eben dieses Bodens sind bzw. waren. 


Aus welcher Zeit der heutige innere Kasten, der legendare Petrusaltar, stammt, 
ist bei der Unmdglichkeit einer genauen Priifung desselben und beim Mangel aller 
sonstigen Anhaltspunkte nicht naher zu bestimmen. Da er wenigstens bis in die 
karolingische Zeit hinaufreicht, ergibt sich aus der frither angeftihrten Notiz des 
sog. Egbert- und des sog. Turpinpontifikales, die wir unbedenklich auf unseren 
Altar beziehen dirfen. Jedenfalls reicht derselbe weit tiber das 11. Jahrhundert 
hinaus. Es erhellt das zweifellos aus dem Umstande, daB8 er aus Holz gemacht ist. 
Zu Rom galten im 11. Jahrhundert nur Altare aus Stein als zulassig. Wenn man 
trotzdem damals noch in der Laterankirche als einzige Ausnahme einen Holzaltar 
hatte und gebrauchte, so erklart sich das also nur durch die Annahme, daB sich 
dieser bereits seit unvordenklicher Zeit in der Basilika befand und zur Messe benutzt 


52 Wenn nach dem Schiff der Kirche zu eine _nen, dann darin, da hier fiir gewodhnlich ein 
Umkleidung fehlt, so hat das wohl seinen Palliotto angebracht, eine Holzbemantelung 
Grund darin, da8 man ihn an dieser Stelle also unndtig war 
sichtbar lassen wollte, um ihn zeigen zu kdn- 
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worden war. Aber auch die Tatsache, daB die Legende schon im 11. Jahrhundert 
begonnen hatte, den Altar mit ihren Gebilden zu umranken, weist durchaus darauf 
hin, daB derselbe zu jener Zeit sich bereits eines hohen Alters erfreute. 

Die Silberbekleidung, welche der Altar nach dem Libellus des Anonymus im 
11. Jahrhundert zeigte, war wohl die Ausstattung, die derselbe durch Leo Ill. 
(795—816) erhalten hatte, von dem der L. P. berichtet: In basilicam Salvatoris... 
renovavit altare maiore mirae magnitudinis et pulchritudinis decoratum ex argento 
purissimo pens. 1. LXVIII*. Leider ergibt sich aus der Notiz nicht, ob die Er- 
neuerungsarbeiten, welche Leo an dem Hochaltar der Laterankirche vornahm, sich 
nur auf die Silbermontierung oder auch auf den Holzkern des Altares erstreckten. 
Wie dem aber sei, ein ehrwirdiges Alter kommt dem Altar sicher zu, auch wenn 
er, was auBer Frage steht, nicht als Reliquie aus vorkonstantinischer Zeit an- 
gesprochen werden kann. 


Einen Steinaltar aus apostolischen Tagen glaubte man seit wenigstens 
dem 11. Jahrhundert bis in die neuere Zeit zu Santiago de Compostella zu 
besitzen. Er war ein Tischaltar, bestehend aus einer Halbsaule als Stiitze 
und einer Mensa aus weiBem Marmor von 85 cm Lange, 67 cm Breite und 
7 cm Dicke. Gegenwartig sind Halbséule und Mensa getrennt. Auch be- 
finden sie sich nicht mehr an ihrem urspriinglichen Ort, in der Kathedrale. 
Die Mensa ist heute in die Oberflache des Hochaltares von San Payo zu 
Santiago eingelassen, einer der Kathedrale gegeniiberliegenden Benediktine- 
rinnenkirche. Die Halbséiule wird in einer vergitterten Nische der den 
Nonnenchor gegen das Schiff abschlie8enden Wand dieser Kirche aufbewahrt. 
Sie weist noch die Inschrift auf, die ihr im 11. Jahrhundert eingehauen 
wurde und den apostolischen Ursprung des Altares zum Ausdruck bringt: 
Cum sancto Jacobo fuit hec adlata columna — Araque scripta simulque, super 
que est posita, — Cujus discipuli sacrarunt, credimus ambas — Ac ex his 
aram constituere suam. 

Der Altar wurde hiernach von den Jiingern des Apostels, die der Legende 
zufolge dessen hl. Leichnam nach Spanien tberfiihrten, zugleich mit diesem aus 
dem Orient herbeigebracht. Da8 der Altar, ein feststehender Steinaltar, nicht aus 
apostolischer Zeit herriithrte noch herrtthren kann, bedarf wohl heute keines Be- 
weises mehr. Die Altarplatte ist zudem ein kelto-rémischer Grabstein, der spater 
zur Herstellung des Altares verwertet wurde. Eine dem Wortlaut nach noch be- 
kannte Inschrift, die sich ehedem auf der Platte befand, 1601 aber, weil heidnisch 
und zu einem Altar nicht passend, auf Befehl des Erzbischofs Juan de S. Clemente 
abgehauen und durch eine neue ersetzt wurde, welche die Weihe des Altares durch 
den Erzbischof bezeugt, macht das zweifellos. Der Altar scheint derselbe zu sein, 
den Alfons II. der Keusche (792—842) in der von ihm iber dem wiederaufgefundenen 
Grabe des Apostels erbauten Kirche um 820 errichtete. Als Alfons III. gegen Ende 
des 9. Jahrhunderts an Stelle der von Alfons II. aufgefiihrten eine neue, groBere 
und prachtigere Kirche schuf, hatte schon die Legende so dicht den Altar umrankt, 


da man, wie die Chronik des Sampiro zu Beginn des 11. Jahrhunderts erzahlt, 
glaubte, ihn nicht wie die andern konsekrieren zu dirfen*. 


ING Bee Duch. II, 14. tamen nemo ex jam dictis episcopis ausus fuit 
“a In altari, quod est super corpus beati Ja- aliquid in eo agere, nisi tantum orationem 
cobi apostoli, et evangelistae, quod consecra- missamque cantare (Florez, XIV, 457). Die 


tum fuerat a septem discipulis ejus, quorum Erzahlung ist wohl eine Interpolation, die der 
nomina sunt haec, Calocerus, Basilius, Pius, Fortsetzer der Chronik, Bischof Pelayo von 
Crisogonus, Theodorus, Athanasius, Maximus, Oviedo der Schrift einfiigte (vgl. Florez, l. c. 441). 
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Als Bischof Didacus Gelmirez 1105 den Altar vergréfierte, war es nicht das erstemal, 
daB solches geschah. Denn die Historia Compostellana, die den Umbau des Altares 
berichtet, sagt ausdriicklich, daB man das schon zweimal getan habe, indem man 
auf ihn eine groBere Mensa (arula) gelegt habe®. 

Es liegt kein Grund vor, an der Zuverlassigkeit dieser Angabe der Historia, die 
noch zu Lebzeiten des Bischofs Didacus geschrieben wurde, zu zweifeln, um so 
weniger, als die minimalen MaBe der Mensa des Jakobusaltares eine VergroBerung 
durchaus erheischten. Im Jahre 1112 lieB Didacus den Chor der Kathedrale ab- 
brechen, um den heutigen aufzufiihren. Am Apostelgrab und dem dariber befind- 
lichen Jakobusaltar scheint damals eine Veranderung nicht vorgenommen worden 
zu sein. Nach dem sog. Codex Callisti (12. Jahrh.)°* war der neue Altar 5 palmi 
hoch, 12 lang, 7 breit. Unter ihm befand sich der alte Altar. Rechts, links und 
rickwarts war der Raum unter dem Altar abgeschlossen. Vorn befand sich ein 
silbernes Frontal, nach dessen Entfernung man den Jakobusaltar sehen konnte. Als 
Ambrosius de Morales 1572 den Altar untersuchte, war der kleine Altar nicht mehr 
unter ihm. Ein mit Kalk gefiilltes Loch von der GréBe einer Orange schien ihm 
die Verbindung mit dem Apostelgrab gebildet zu haben, doch war es wohl nur das 
Zapfenloch der Saule des Jakobusaltares. Dieser selbst befand sich schon damals 
einem Inventar von S. Payo zufolge in S. Payo®’. Die Platte war wie jetzt oben in 
den Hochaltar dieser Kirche eingelassen, die Halbséule nach der Beschreibung 
Ferrer Castellas® an der Epistelseite zwischen den zwei Stiitzen, die hier die Mensa 
trugen, aufgestellt. 

Der Apostelaltar gilt auch zu Santiago in sachverstandigen Kreisen heute 
nicht mehr als das, fiir was man ihn ehedem hielt, dafiir aber zeigt man 
jetzt in der neuangelegten Krypta der Kathedrale einen anderen Jakobus- 
altar, den echten Altar, den die Jiinger errichtet haben sollen. Auch dieser 
besteht aus Stein und setzt sich aus einem Saulchen als Sittitze und einer 
Platte als Mensa zusammen. Man fand die beiden Stiicke, als man 1879 im 
Chor der Kathedrale Nachforschungen nach dem Grabe des Apostels an- 
stellte und dabei auf Substruktionen stie8, in denen man eine rdémische 
Anlage, das urspriingliche Grab des hl. Jakobus erkennen zu sollen glaubte, 
die aber in Wirklichkeit wohl nur die Fundamente der von Alfons II. er- 
richteten Kirche waren. Das Saulchenfragment und das Plattenstiick lagen 
in dem Schutt, der den Raum zwischen den Mauerziigen ausfiillte. Leider 
hat Kritiklosigkeit den gleichen Anteil an der Schopfung des neuen Apostel- 
altares, wie einst fromme Leichtglaubigkeit an der des alten. Es ist schlechthin 
unverstandlich, da8 man in dem Stiickchen Saule und dem so ganz unregel- 
ma8igen plattenartigen Steinbrocken von geradezu minimalen Ma8en einen 
Altar finden konnte. 

In den Katakomben haben sich keine Reste eines Altares aus vorkonstan- 
tinischer Zeit erhalten, was iibrigens nicht wundernehmen kann, weil es 


85 L. 1, c. 18 (Florez, l. c. c. XX, 51). Al 
tare s. Jacobi, quantulaecunque parvitatis ex- 
stiterit, ne minus vero dicere judicemur, ex 


decebat, apostolicum altare majorari debere... 
consideravit... et altare, quod modicae quan- 
titatis primitus exstiterat, jam tertio marmo- 


ipsius arulae quantitate verius colligi potest. 
Crescente denique... religione aliam arulam 
aliquantisper majoratam a cultoribus sanctae 
fidei super impositam, antiquorum patrum me- 
moria... evidenter insinuayit. Ceterum prae- 
fatus episcopus (Didacus), quoniam arula jam 
secundo augmentata tantum apostolum minime 


reo desuper imposito lapide undique, prout de- 
cuit, augmentavit. 

56 1. 5, c. 9, bei A. Lop. Fereiro, Historia de 
la santa Iglesia de Santiago IIJ. (Santiago 
1900) 16. 

5? Fereiro, l. c. I (1898) 282. 

58 Historia del Apostol Santiago S. 120. 
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steinerne Altire, altaria fixa, in ihnen noch nicht gab, die bei einer Feier 
des eucharistischen Opfers in ihnen zur Verwendung kommenden Tragaltare 
aus Holz oder Metall aber zu sehr dem Verderben ausgesetzt waren. 


Was man heute noch an Altarresten in den Katakomben findet, gehort alles 
der nachkonstantinischen Zeit an. Es ist recht wenig, die Sockelplatte eines Altares 
in der Papstgruft in S. Callisto und das Fragment eines Altarstipes in dem Coeme- 
terium des hl. Hippolyt zu Rom. Ein Rundpfeiler in der Korneliusgruft von 
S. Callisto, den de Rossi® fiir einen Altar ansah, und den nach ihm auch Rohault 
de Fleury® sowie Dom Cabrol fiir einen solchen hielten, ist nur einer der auch sonst 
in den Katakomben vorkommenden Lampentrager in Form eines Rundpfeilers. Der 
Umstand, daB bei dem Pfeiler eine Anzahl Priester durch Graffiti ihre Namen ver- 
ewigt haben, ist kein Grund, das Pfeilerstiick als Altar zu deuten; es beweist blof, 
daB die fraglichen Kleriker als Pilger das Grab des Papstes Cornelius besuchten und 
durch die Graffiti sich dem dauernden Schutze des heiligen Papstes empfahlen. 
Zwei Altdre, die von Boldetti seinerzeit in wenig zuverlassigen Abbildungen ver- 
6ffentlicht wurden, jetzt aber nicht mehr vorhanden sind, waren zweifellos eben- 
falls nachkonstantinisch. Der eine befand sich angeblich in dem Coemeterium der 
hil, Pietro und Marcellino, der andere in einer nicht naher bezeichneten Katakombe®. 
Der Altar, den Prudentius bei seinem Aufenthalt zu Rom, wohin er um 400 gereist 
war, in der Katakombe des hl. Hippolyt beim Grabe des Martyrers sah®, stammte 
sicher erst aus der Zeit des Friedens, als die Wallfahrten zum Grabe mdglich ge- 
worden waren und von nah und fern, wie das Prudentius so anschaulich zu schildern 
wei, die Pilger zur Ruhestatte des Heiligen stromten®™. 

Einen Altar aus Backsteinen mit marmorner Mensa errichteten nach des 
Gervasius von Tilburg Otia Imperialia die drei Marien zu Les-Saintes-Maries in der 
Provence; so wenigstens erzahlte man sich zu seiner Zeit von dem Hochaltar der 
dortigen Kirche®. Die Vita s. Aspreni, des ersten Bischofs von Neapel, der nach der 
Tradition vom hl. Petrus geweiht wurde, berichtet, der Apostelftirst habe, als er aus 
der Stadt durch die Porta Nolana herausgegangen war, nicht fern von den Mauern 
einen heidnischen Altar gefunden und darauf Messe gelesen. Asprenus habe den- 
selben dann spater zum christlichen Altar geweiht®. Irgendeinen Wert fir die 
Geschichte des Altares haben diese und 4hnliche Legenden nicht. Sie geben keine 
Tatsachen wieder, sondern nur, was dichtende fromme Phantasie des Mittelalters 


59 Roma sott. I, 285 und III, 491. 

6° La Messe I, 105. 

51 Dict. [, 3166. 

82 Osservazioni sopra i coemeteri de’ s. Mar- 
tiri 1. 1, c. 4 und 9 (Roma 1720) 15, 35. Auf- 


Prudentius sah, gleichfalls dort sich erhob, 
wissen wir nicht. Der Altar, von dem der 
Stipesrest herrihrt, gehért angesichts des in 
ihm noch nachweisbaren Sepulcrums spaterer 


fallend ist, daB die wenig genauen Abbildungen 
so oft reproduziert wurden, nicht gerade ein 
Beweis von Kritik. 

°% Perist. n. 11 v. 139 f. (M. 60, 548): Talibus 
Hippolyti corpus mandatur opertis. — Prop- 
ter, ubi apposita est ara dicata Deo. — Illa sa- 
cramenti donatrix mensa eademque. — Cu- 
stos fida sui martyris apposita. — Servat ad 
aeterni spem judicis ossa sepulcro. — Pascit 
item sanctis Tibricolas dapibus. 

*4 Die Auffassung, es sei der Altar dem Grabe 
angebaut gewesen, findet in den Worten des 
Dichters keine geniigende Stiitze; er stand die- 
sen zufolge nahe bei dem Grabe und war 
wohl ein freistehender Altar. Das Altarfrag- 
ment, welches heute die Katakombe des hl. 
Hippolyt birgt, steht frei in der Mitte des 
zweistufigen Aufganges zum Presbyterium, der 
unterirdischen Basilika. Ob der Altar, den 


Zeit an, und zwar wohl den Tagen des Pap- 
Stes Vigilius, der einer noch erhaltenen In- 
schrift zufolge die von den Goten véllig ver- 
wistete Basilika des hl. Hippolyt durch den 
Priester Andreas (um 538) wiederherstellen 
lieB. Der Altar, welcher um 400 die Gruft 
zierte, war nach einer noch vorhandenen In- 
schrift die Schépfung des Papstes Damasus 
(366—384) und des Presbyter Leo (Hor. Ma- 
rucchi, Guide des catacombes rom. (Rome 
1900) 248: Laeta deo plebs sancta canat, quod 


moenia crescunt. — Et renovata domus mar- 
tyris Yppolitii — Ornamenta operis surgunt, 
auctore Damaso... — Haec omnia nova quae- 


que vides Leo presbiter hornat. Dort auch die 
Inschrift betreffend die Restaurationsarbeiten 
des Papstes Vigilius. 

8° AA. SS. 22. Oct. IX, 470; vgl. Durand. 
Ration: 1) dpc. 7, 1. 20s 

°6 F, Ughelli, Italia sacra VI (Venet. 1720) 18. 
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ersann. Ein Machwerk aus spaterer Zeit ist der angebliche Brief des hl. Martial an 
die Aquitaner, in dem der Heilige diesen befiehlt, einen dem unbekannten Gott ge- 
weihten Altar nicht zu zerstéren, sondern dem wahren Gott zu Ehren des 
hl. Stephanus zu weihen, die iibrigen heidnischen Altare aber zu vernichten®. 


IV. DAS ALTARE FIXUM IN NACHKONSTANTINISCHER ZEIT 


Wenn der Altar in vorkonstantinischer Zeit der Regel nach noch nicht 
dauernd an seinem Platze blieb, sondern jedesmal fiir die Feier der heiligen 
Geheimnisse herbeigebracht und aufgestellt wurde, so hatte das seine Ur- 
sache, wie betont werden muB, lediglich in der Ungunst der d4uBeren Ver- 
haltnisse, unter denen die Kirche ihren Gottesdienst abzuhalten gezwungen : 
war, in der Riicksicht auf die Heiligkeit und Wiirde des Altares und in der 
Sorge um die Sicherheit und den Schutz desselben. Als Konstantin der Kirche 
durch das Toleranzedikt Existenzberechtigung und ihrem Kult Freiheit und 
Offentlichkeitsrecht verlieh, fielen alle jene Griinde bald von selbst fort. Die 
natiirliche Folge war, daB man nunmehr nicht langer in den Kirchen den 
Altar nach Schlu8 der eucharistischen Feier entfernte, sondern ihn dauernd 
an seiner Stelle im Altarraum belief. Geradezu notwendig wurde dies, wo 
und wenn man zu seiner Herstellung nicht Holz, sondern Stein verwendete. 
In der Tat begegnen uns seit der Freigabe der Kirche im 4. und 5. Jahr- 
hundert standig an ihrem Platz verbleibende Altare so oft und so allgemein 
in den Quellen, daB es keinem Zweifel unterliegen kann, solche seien schon 
damals das Regelgemifbe und Normale gewesen. 


Von dem Altar, den Paulin von Tyrus in der gleich nach dem Toleranzedikt 
von ihm aufgeftihrten Basilika errichtete und mit Schranken’ umgab, war schon 
die Rede’. 

Konstantin errichtete einen standigen Altar in dem von ihm zu Konstantinopel 
erbauten Apostoleion?, trotzdem dasselbe nur eine Memorie, eine Gedachtniskirche 
zu Ehren der hl. Apostel war, in welcher der Kaiser zwischen den Apostelschreinen 
selbst beigesetzt werden wollte, und diesem ihrem Charakter gemaf kein regel- 
mafiger Gemeindegottesdienst in ihr gehalten wurde. Allgemein sagt Eusebius in 
seiner Lobrede auf Konstantin, in der er den Sieg Christi schildert, daf alienthalben 
in der Welt Altare und Kirchen errichtet dastanden®. Daf er sich diese Altére aber 
als standige Altaére dachte und nicht als solche, die nur voribergehend ftir die Zeit 
der Liturgie aufgestellt wurden, erhellt sowohl aus dem Umstand, daf sie bei ihm 
mit den Kirchen auf einer Stufe stehen und darum denselben gleichartig erscheinen, 
als auch aus der Bedeutung von ovréorn. Selbst bei den syrischen Christen des 
Perserreiches gab es in dem zweiten Viertel des 4. Jahrhunderts bereits stabile 
Altare, wie aus einem 345 geschriebenen Traktat des Jakob Aphraates, Bischofs von 
Mar Matthaus, hervorgeht. Aphraates sieht die persischen Christen in sehr grofer 
Bedrangnis. Zerstreut ist das Volk, das Haus des Herrn verwiistet, die Altare sind 
zerstort, die Priester hingerafft. Mogen, betet der Schreiber, sich die verschlossenen 
Pforten wieder 6ffnen, mégen die umgeworfenen Altare wieder hergestellt, das aus- 
einandergejagte Volk neu versammelt werden’. 


67 Bibl. Max. PP. V (Lugd. 1677) 108. 25a) LG Ca203) aA Lommeron ons THs 
1 Vgl. oben S. 56. avdoamoyv oixoumerns Pvotcotnown ovvéotn &x- 
2 Eusebii, Vita Constant. M. I. 4, c. 40; I (Leipzig zAnol@y Te aplEeowmuata. 

1902) 142: Aw zai éxxdnodlew évravdoz 4 Tract. 23, n. 26 (Patr. syr. 2, 114) 
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Braun, Der christliche Altar I. 5 
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Zu Julians Zeit muB ein standig aufgestellter Altar bereits einen gewohnlichen 
Bestandteil der Ausstattung selbst der Martyrien gebildet haben. Als dem Kaiser nam- 
lich berichtet wurde, zu Milet seien bei dem Tempel des Apollo einige Martyrien er- 
richtet worden, erlie®B er das Edikt, dieselben von Grund aus PAM zerstoren, wenn sie 
erst halbfertig seien, aber zu verbrennen, falls sie schon mit Dach und heiligem Tisch 
ausgestattet sein sollten®. Zu einem fertigen Martyrion gehorte hiernach offenbar 
ebensosehr, da8 in ihm ein heiliger Tisch, d. i. ein Altar, errichtet, wie daf ihm 
ein Dach aufgesetzt war. Zahlreiche Belege fur die Stabilitat des Altares erhalten 
wir im Osten um die Wende des 4. Jahrhunderts. Chrysostomus und Gregor von 
Nyssa bezeichnen den Altar schlechthin als aus Stein hergestellt, ohne im geringsten 
anzudeuten, daB derselbe auch wohl aus Holz oder sonst einem Material gemacht 
worden ware. Es muf also zu ihrer Zeit der Altar im Osten, wenn auch nicht 
in allen Fallen, so doch wenigstens schon sehr gewéhnlich, aus Stein angefertigt 
worden sein; bestand er aber aus Stein, so war er natiirlich stabil aufgestelit, da 
man einen steinernen Altar nicht jedesmal zum Gebrauch herbeischaffen und nach 
Beendigung der Liturgie wieder entfernen konnte. 

Bischof Zeno von Gaza erbaute unter Theodosius I. vor der Stadt ein Martyrion 
zu Ebren der hi. Martyrer Eusebius, Nestabus, Zeno und Nestor, tbertrug in das- 
selbe die Gebeine dieser Heiligen und errichtete in ihm einen Altar®. 

Der hl. Gregor von Nazianz erzahlt uns in seiner Rede auf seine Schwester 
Gorgonia’, es sei diese, schwer erkrankt, eines Nachts, nachdem alle menschliche 
Hilfe nicht Heilung zu bringen vermochte und nur noch solche von oben ubrig- 
blieb, in die Kirche gegangen; dort sei sie zum Altar getreten und habe unter einem 
Strom von Tranen und heifien Gebeten vor ihm sich vertrauensvoll niedergeworfen 
und ihn, indem sie ihr Haupt an ihn legte, mit ihren Tranen benetzt. Es war also 
der Altar bestandig in der Kirche aufgestellt. 


Da8B sich um 400 in der Kirche oder dem Oratorium der Moénchskloster ein 
stabiler Altar befand, erfahren wir aus des Palladius (+ ca. 425) Historia Lausiaca$’ 
und der Regel des hl. Pachomius®, dafi die Irenenkirche zu Konstantinopel einen 
derartigen Altar besaB von Sokrates*, demzufolge Bischof Alexander, dem der Kaiser 
befohlen hatte, Arius wieder zur Kirchengemeinschaft zuzulassen, am Tage vor der 
Einithrung des Irrlehrers sich in die Irenenkirche einschlof und dann dort sich zum 
Gebet vor dem Altar zu Boden warf. Ein Rundschreiben des Erzbischofs Petrus 
von Alexandrien (7 381)t beschreibt voll Schmerz die Greuel, welche der Pobel, auf- 
gestachelt vom Prafekten der Provinz, in der Theonaskirche veriibt hatte. Unter 
anderem war damals ein frecher Bursche in Weiberkleidung und mit geschminktem 
Gesicht auf den Altar gestiegen und hatte dann auf ihm unter dem Gelachter der zu- 
schauenden Menge abscheuliche Tanze aufgefihrt. 


Synesius von Cyrene (; ca. 413) schildert den Jammer und die Verwtstung, 
welche die Barbaren 411 bei ihrem Einfalle in den Kirchen Afrikas wie uberhaupt im 
Lande anrichteten. Er solle, sagt er, vor den nahenden Horden fliehen, aber bevor 
er das Schiff besteigt, will er bitten, daS man noch einen Augenblick warte, und 
zum Gotteshause eilen, will um den Altar ziehen und die Schranken desselben mit 
den Handen flehend halten. Aber vielleicht, fiigt er hinzu, ist zur Flucht keine Zeit 
mehr; die Barbaren nahen zu frith der Stadt. In diesem Falle will er in der Kirche 
bleiben und die heiligen Saulen umfangen, welche den makellosen Tisch tragen, 
will selbst zum Opfer fiir das Volk werden??. 


* Sozom., Hist. eccl. 1. 5, c. 20 (Mg. 67, *N. 8 (Mg. 23, 66). Die Regel ist in lateini- 

a2) scher Ubersetzung des Hieronymus in der 
Sozom., Hist. eccl. 1. 5, c. 9 (Mg. 67, 1240): Form, die sie um 400 hatte, erhalten. 

Kai Ivovacrijgvoy év ait@ inr€ato. 


7™N. 18 (Mg. 35, 809). 10 Hist. eccl, 1 i, Cayou (Mg. 67, 176). 
®C. 18 (ed. Dom Cuth. Butler, Cambridge ** Mg. 33, 1277. 
1994) 53. 


12 Catast. 1 (Mg. 66, 1519 1572 1573). 
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Chrysostomus mahnt zu ehrfurchtsvollem Verhalten im Gotteshause. Es sei 
keine Barbierstube, nicht ein Salbenladen oder sonst eine Marktbude, es sei viel- 
mehr der Himmel. ,,Wenn du das nicht glaubst, so betrachte nur diesen Tisch und 
erinnere dich, aus welchem Grunde und wozu er dasteht. Denke, wer hierin ein- 
zieht, und erbebe schon vor der Zeit. Denn wer auch nur den Thron des Konigs 
sieht, erhebt sich im Herzen, indem er auf des Kénigs Einzug wartet**.“ 

DaB bei den Armeniern um das Ende des 4. Jahrhunderts die Kirchen allgemein 
mit einem standigen Altar versehen waren, bezeugt der vierte der Kanones 
Isaaks d. Gr. (F 439 nach finfzigjahriger Amtsfihrung) mit ausdriicklichen Worten. 
»In den Kirchen“, heiBt es darin, ,,ist fest aufgestellt der Tisch des Herrn, 
auf dem wir das Brot und den Wein als Bild des lebenspendenden Leibes und Blutes 
Christi aufopfern, die fir immer umsonst uns ausgeteilt werden zum Erla8 und zur 
Vergebung der Sitinden™*.“ 


Um 400 war im Osten iiberall, wo geordnete Verhaltnisse herrschten, 
in den Kirchen dauernd und standig ein Altar angebracht. Die Aufstellung 
desselben ging der Weihe der Kirche voraus. Ein Vorfall, den Synesius von 
Cyrene in einem amtlichen Schreiben an den Patriarchen Theophilus von 
Alexandrien (+ 412) berichtet, ist hierfiir lehrreich. Bischof Paulus von 
Erythrum hatte mit Bischof Dioskurus von Dardanis einen Streit wegen 
eines Hiigels, den dieser in seinem Besitz hatte, er aber als sein Eigentum 
beanspruchte. Da er nicht die Herausgabe desselben erlangen konnte, schuf 
er eine vollendete Tatsache, indem er ein mitten auf der Anhoéhe befindliches 
kleines Gebaude als Kirche erdffnete, einen Altar hineinbrachte und es dann 


einweihte’’. 

Wie die Dinge im Osten im zweiten Viertel des 5. Jahrhunderts 
standen, dafiir ist eine Erzahlung des Bischofs Theodorets von Cyrus (+ 458) héchst 
bezeichnend'®, In seiner um 440 geschriebenen Moénchsgeschichte erzahlt derselbe, 
nahe beim Dorf Homeros habe ein Einsiedler namens Maris gelebt, den er sehr oft 
besucht und mit dem er sich dann uber christliche Lebensweisheit unterhalten habe. 
Von grofiem Verlangen beseelt, einmal dem heiligen Opfer beizuwohnen — er lebte 
stets eingeschlossen in seine Zelle —, habe derselbe ihn eines Tages um die Gnade 
gebeten, in seiner Gegenwart die Messe zu zelebrieren. Gern habe er dem frommen 
Greise willfahrt, aus dem nahen Orte die heiligen GefaBe herbeiholen lassen und dann, 
indem er die Hande der Diakonen als Altar gebrauchte, das mystische und gottliche 
Opfer dargebracht. Aus dieser Erzahlung folgt ersichtlich zweierlei. Erstens erhellt 
aus ihr, dafi der Altar, den man zur Feier der Liturgie bentitzen wollte, schon geweiht 
sein muBte. Denn sonst hatte Theodoret nicht Kelch und Hostie von den Diakonen 
halten lassen, sondern sich aus einem der benachbarten Hauser einen Tisch oder 
ein ahnliches Gerat fiir die heilige Handlung herbeibringen lassen, falls etwas Der- 
artiges in der Hiitte des Maris nicht vorhanden war. Zweitens ergibt sich aus der 
Erzahlung, daf der Altar in der Kirche schon fest aufgestellt war, da ja der Bischof 
andernfalls wie die heiligen Gefafie so auch den Altar aus der Kirche des Dorfes 
leicht hatte herbeischaffen lassen kénnen und sicher auch hattte herbeischaffen 
Jassen. Denn die Mafe des Altares waren damals, zumal aber in einer Dorfkirche, 
noch recht bescheiden, so da es nicht schwierig gewesen ware, den Altar herbei- 
zuholen, wofern derselbe bewegbar gewesen ware. 


18 In I. Corinth. hom. 36, n. 5 (Mg. 61, 313). 
14 American Journal of theology II (1898) 840. 
Auch in den Martyrien befand sich, wie aus 
dem Kanon des weiteren erhellt, ein standiger Altar. 
15 Ep. 67 (Mg. 66, 1420): Téloc . . - dvolyrvct 
zal todnelay siopoonoas xadiegot juixedr 


oixtoxoy. “Avovyyivae ist spater die Bezeichnung 
ftir die bei der Weihe stattfindende Eréfinung 
einer Kirche durch den Bischof (vgl. D. C. 
graec. I (80). Im gleichen Sinne ist im Bericht 
des Synesius dyvolyyvo: zu verstehen. 

16 Hist. relig. c. 20 (Mg. 22, 1439). 
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Lehrreich ist auch der 57. der syrischen pseudonizanischen Kanones, die wahr- 
scheinlich bis in die Frithe des 5. Jahrhunderts hinaufreichen. ,,Die Obern der 
Kléster und die Priester der Dérfer dirfen“, so verordnet derselbe, ,,den Altar der 
Kirche oder des Klosters nicht selbstandig von einer Stelle zur andern versetzen 
ohne Erlaubnis des Chorbischofs. Wenn aber die Not drangt und sie ihn deshalb 
versetzen, so sollen sie es tun; doch diirfen sie das Opfer nicht darbringen, bis die 
Erlaubnis vom Chorbischof gegeben ist'”.“ Der Altar hatte zur Zeit der Entstehung 
des Kanons ersichtlich einen bestimmten Platz, an dem er dauernd aufgestellt war, 
und von dem er ohne Erlaubnis des Chorbischofs nicht entfernt werden durfte. War 
das im Notfall ohne diese geschehen, so war er zwar nicht exekriert, aber inter- 
diziert, bis der Chorbischof zu seiner weiteren Beniitzung die Erlaubnis gegeben 

te. 

ee “Dan in Nordafrika der Altar in der Frithe des 4. Jahrhunderts noch nicht 
stabil war, hat man aus einer Bemerkung Optats von Mileve schliefien wollen, der 
in seiner Schrift gegen Parmenian eine Versammlung der in der Basilika zu Karthago 
um ihren rechtmaSigen Bischof Cacilian gescharten Glaubigen mit den Worten 
schildert: Conferta erat ecclesia populis, plena erat cathedra episcopalis, erat altare 
loco suo, in quo pacifici episcopi retro temporis obtulerunt, Cyprianus, Carpophorus, 
Lucinianus et caeteri’*. Allein Optat will lediglich hervorheben, daf der Altar, den 
Klerus und Volk in der Basilika umgaben, sich an den ihm von altersher eigenen 
Platz befand, daB er der rechtmafige Altar war im Gegensatz zu demjenigen, den 
die Gegner Cacilians neuerdings zu Karthago bei ihren Konventikeln errichtet hatten. 
Denn er fahrt fort: Sic exitum est foras et altare contra altare erectum est et ordinatio 
illicite celebrata est et Majorinus... episcopus ordinatus est a traditoribus. Von 
welcher Art die Aufstellung des Altares war, dartiber gibt Optat keinen Aufschluf 
und will er keinen geben. 


Auch aus den Verzeichnissen der Gegenstande, welche die heidnischen Be- 
hérden nach den Gesta apud Zenophilum und den Acta purgationis Caeciliani’® in der 
Basilika zu Cirta und Aptunga beschlagnahmten, hat man beweisen wollen, dafi zu 
Beginn des 4. Jahrhunderts in Nordafrika der Altar noch nicht standig in der Kirche 
aufgestellt war, da dieselben keinen Altar erwahnen”®. Allein mit Unrecht. Denn in 
beiden Fallen war die Beschlagnahme unvollstandig. Sie betraf nicht alles, was die 
beiden Basiliken enthielten. Zu Cirta wurden nur die hl. GefaBe, die fiir die Armen 
vorratigen Kleider, die Biicher und die im Triclinium befindlichen Lebensmittel, in 
der Basilika zu Aptunga blo8 die Cathedra und die Epistolae salutatoriae weggenom- 
men. Aufierdem wurden in letzterer die Tiiren verbrannt. 


- Zu Optats Zeit, d. i. im letzten Viertel des 4. Jahrhunderts, war der Altar in 
Nordafrika jedenfalls schon der Regel nach stabil. Denn die Ausschreitungen, welche 
sich der Fanatismus der Donatisten gegenitber den Altaren der Katholiken erlaubte, 
bestanden nicht blo8 darin, dafi sie dieselben zertriimmerten oder abkratzten, sondern 
auch darin, daf sie selbige entfernten. Quid enim tam sacrilegum, fragt Optat, 
quam altaria Dei, in quibus et vos aliquando  obtulistis, frangere, radere, 
removere*, Einige Dezennien spater héren wir von altaria fixa bei dem 
hl. Augustinus. So befand sich diesem zufolge ein derartiger Altar an dem Orte, wo 
der hl. Cyprian enthauptet wurde”, iiber dem Grabe Cyprians in der demselben 
geweihten Basilika zu Karthago*, itber den Reliquien des hl. Stephanus in dessen bei 
Hippo errichteten Memorie*, sowie in der Basilika zu Baga, unter welch letzterem 


170. Braun, De sancta Nicaena synodo 19 ¢. SS. eccl. 26, 187 und 199. 
(Minster 1898) 99. In der arabischen Samm- 20 Fr. Wieland, Mensa und Confessio (Miin- 
lung der Kanones steht der Kanon unter den chen 1906) 125 f. j 
Variae constitutiones n. 3 (H. I., 500). Uber +h UO meme (lancadd2)s 
das Alter der syrischen Rezension vgl. O. *? Serm. 310, n. 2 (M. 38, 1413). 
Braun a. a. O. 23. *3 Serm. 313, n. 5 (ibid. 1425. 

1 L. 1, c. 19 (C. SS. ecel. 26, 21). *4 Serm. 318, n. 1 (M. 38; 1437). 
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Bischof Maximianus vor den ihn verfolgenden Donatisten eine Zuflucht suchte’®. 
Auch die altaria, von denen Kanon 14 der 5. Synode von Karthago (401) handelt, 
waren standige Altadre?®. | 

Zu Rom waren wohl schon die silbernen Altére, welche Konstantin nach dem 
Papstbuch in der Laterankirche, in der Petersbasilika, in der Paulusbasilika, in 
S. Croce, in S. Pietro e Marcellino, sowie in der Grabkirche seiner Mutter Helena 
stiftete’’, stabil, da es sich ja kaum empfahl, Altare von 200, 250 und 350 Pfund Ge- 
wicht zur Feier des eucharistischen Opfers jedesmal von neuem herbeizuschaffen 
und nach Vollendung desselben wieder wegzubringen, zumal bei den vdollig ver- 
anderten Verhaltnissen dazu kein Anla8 mehr vorlag. Es werden darum auch die 
sieben Silberaltare, welche der Kaiser der Lateranbasilika schenkte, nicht Wechsel- 
altare gewesen sein, jeder fiir einen der sieben Wochentage, vielmehr war wohl nur 
einer derselben eucharistischer Altar, wahrend die sechs anderen lediglich Oblations- 
altare darstellten, d. i. Tische, auf welchen die eingesammelten Opfergaben auf- 
gestellt wurden, oblationaria, wie der Tisch in Nr. 15 des 1. rémischen Ordo Mabil- 
lons*® genannt wird”. 

Jedenfalls waren um das letzte Viertel des 4. Jahrhunderts stan- 
dige Altare zu Rom keine Seltenheit mehr. Durch Inschriften des Papstes Damasus 
366—384) und durch Prudentius sind uns um diese Zeit sogar schon ftir die Kata- 
komben Altare dieser Art mit Bestimmtheit bezeugt. So gab es nach Carmen 14 des 
ersteren einen stabilen Altar am Grabe des hl. Laurentius, nach Carmen 19 am 
Grabe des hl. Gorgonius im Coemeterium von SS. Pietro e Marcellino, nach Carmen 38 ~ 
in der Papstgruft von S. Callisto**, wahrend wir von Prudentius erfahren, dafi die 
unterirdische Basilika des hl. Hippolytus einen standigen Altar zeigte*. Von dem 
Altar am Grabe des hl. Laurentius sprechen auch die Vita der jiingeren Melania*” 
sowie die Grabschrift eines Flavius Eurialus von 405, der sich ad mensam beati 
martyris Laurentii descendentibus in cripta parte dextra ein Grab gekauft hatte*’. 
Gab es aber zu Rom um den Ausgang des 4. Jahrhunderts schon in den Katakomben 
standige Altéare, um wieviel mehr wird. man dann dort die oberirdischen Memorien 
und die Titelkirchen, in denen der regelmafige Gottesdienst gefeiert wurde, mit 
solchen ausgestattet haben. 

Nach den Quaestiones utriusque testamenti, die unter Papst Damasus entstan- 
den, kénnte es allerdings scheinen, als ob es damals zu Rom, ja tiberhaupt noch 
keine altaria fixa gegeben habe. Der Verfasser der Schrift, der auf die rémischen 
Diakone nicht gut zu sprechen ist und denselben vorwirft, daB sie die allenthalben 
den Diakonen zukommenden Amtsverrichtungen auf die Schultern der unter ihnen 
stehenden Kleriker abwalzten, nennt namlich als solche Obliegenheiten vasa por- 
tare, aquam in manus fundere sacerdoti und bemerkenswerterweise auch altare 
portare, und zwar mit dem Beifiigen, sicut videmus per omnes ecclesias et sicut con- 
stitutum est a Domino per Moysen*. Allein altare portare kann hier angesichts der 
vorhin angeftihrten Belege, nach denen zur Zeit des Papstes Damasus auch zu Rom 


25 Adv. Crescon. |. 2, c. 43 (C. SS.-eccl.-52, 
453). 

26 HT. I, 988. 

AGS IDS 8 Oia (AD ANS IIS Pee 

28 M. 78, 944. 

29 Duchesne (L. P. I, 191) meint: Alle sieben 
Altare seien vielleicht autels supplémentaires 
gewesen, destinés 4 suppléer a J’insuffisance 
de V’autel majeur pour recevoir les oblatae 
et les scyphi contenant le vin a consacrer. 
Da jedoch unter Konstantins Gaben fiir die 
Laterankirche zwar das Ciborium des Hoch- 
altares, nicht aber auch dieser selbst erwahnt 
wird, diirfte jedenfalls einer jener sieben Al- 
tare den Hochaltar gebildet haben, so daf nur 


sechs derselben den Charakter von Oblations- 
tischen hatten. 

50M. 13, 388 393 407. 

51 Peristeph. h. 11 v. 1691 (M. 60, 548). 

32.C. 6 (Card. Rampolla del Tindaro, Santa 
Melania giuniore (Roma 1905) 8. 

83 Fr. Wieland, Altar und Altargrab (Leipzig 
1912) 130. 

$4 Qu. 101, n. 3 (C. SS. eccl. 50, 195). Der 
Verfasser erscheint stark von judaisierenden 
Anschauungen beeinfluft. In n. 2 schreibt er: . 
Quae temeritatis vana praesumptio sacerdoti- 
bus bajulos tabernaculi et omnium vasorum 
ejus et lignorum concisores et aquae portito- 
res conferre (vgl. Num. 1, 1f. 1 Paral. 23, 26). 
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schon stabile Altre zweifellos im Gebrauch waren, nicht wortlich Netstangen wer- 
den, sondern nur den allgemeineren Sinn haben »den Altar herrichten”. Der Ver- 
fasser der Quaestiones kann und will auch demnach nicht sagen, dai es seinerzeit 
zu Rom noch keine stabilen Altare gab, sondern lediglich den romischen Diakonen 
gegeniiber betonen, da8 es ihre, nicht der niederen Kleriker Pflicht sei, den Altar 
zur eucharistischen Feier zu bereiten. Was sie zu dem Ende im einzelnen Falle 
zu tun hatten, hing von den jeweiligen Umstanden ab. An Orten, welche sich be- 
reits eines stindigen Altars erfreuten, beschrankte sich ihre Aufgabe lediglich auf 
dessen nahere Herrichtung und Ausriistung, wie es fir die Abhaltung der Liturgie 
erforderlich war. Wo dagegen ein solcher nicht vorhanden war, lag ihnen, nicht 
den unter ihnen stehenden Klerikern, auch die Sorge ob, einen Altar herbeizu- 
schaffen und aufzustellen. 

Auch auBerhalb Roms kannte man im Abendland schon in der zweiten 
Halfte des 4. Jahrhunderts standige Altéare. Der hl. Ambrosius erzahlt z. B. von 
einer vornehmen Jungfrau, die von ihren Angehérigen zur Heirat gedrangt wurde, 
jedoch jungfraulich bleiben wollte und darum Schutz suchend zum hochheiligen 
Altare floh®*, Der Heilige selbst antwortete, als man von ihm die Auslieferung der 
von den Arianern beanspruchten Basilika Portiana verlangte: ,,Wollt ihr mich in 
Bande schlagen, mich téten? Es ist mir eine Freude. Ich werde mich nicht mit 
einer Menschenmenge als Wall umgeben, werde nicht den Altar umiassen wie um 
das Leben flehend, sondern werde mich lieber fir den Altar hinschlachten lassen**.* 
Paulinus von Mailand berichtet, daB eines Tages ein gewisser Cresconius vor den 
Soldaten des Stilicho, der ihn zu ergreifen befohlen hatte, sich zum Altar einer 
Kirche zu Mailand fliichtete, wo ihn Ambrosius mit seinen Klerikern vergebens vor 
den Verfolgern zu schirmen suchte, und da darauf der heilige Bischof, voll tiefer 
Trauer tiber die Verletzung der heiligen Statte, sich weinend vor dem Altar zu 
Boden warf%’. Von Rufinus héren wir, Ambrosius habe sich gegen die arianisch 
gesinnte Justina, die Mutter Valentinians, nicht mit der Hand oder mit Waffen 
verteidigt, sed jejuniis continuatisque vigiliis sub altari positus®. Hieronymus schil- 
dert die Greuel, welche die Barbaren bei ihren Einfallen in das Romerreich allent- 
halben vertbt hatten. ,,Die Kirchen haben sie verwistet,“ sagt er dabei unter 
anderem, ,,an die Altare Christi die Gaule angebunden, die Reliquien der Martyrer 
ausgegraben®”. Die Altare, um die es sich in allen angefiihrten Fallen handelt, waren 
ersichtlich Altare, die dauernd an ihrem Platz aufgestellt waren. 

Stabil war auch, um noch einige andere Beispiele zu nennen, der Altar, unter 
dem der hl. Ambrosius zu Florenz die Reliquien der hll. Vitalis und Agricola bei- 
setzte®, der Altar der Ambrosiusbasilika zu Mailand, unter dem der Heilige die 
Leiber der hll. Gervasius und Protasius barg*t, der Altar der Clarusbasilika zu 
Primuliacum, der Felixbasilika zu Nola und der von Paulinus von Nola erbauten 
Basilika zu Fundi”, der Altar tiber den Reliquien der hl. Eulalia zu Mérida, iiber den 
Uberresten der achtzehn Martyrer von Saragossa zu Saragossa, tiber den Reliquien 
des hl. Vincentius zu Valencia und tiber dem Grabe des hl. Cassianus zu Imola, 
der Grabkirche des hl. Cyprian zu Karthago und der bei Hippo gelegenen Memorie 
des hl. Stephanus™. Bei Tours gab es zu Lebzeiten des hl. Martinus in einem Dorfe 
einen Altar tiber einem angeblichen Martyrergrabe, der von einem der Vorganger 
des Heiligen dort aufgestellt worden war, also etwa im Laufe der zweiten Halfte 
des 4. Jahrhunderts errichtet wurde. Da es sich ergab, daB es sich bei dem Grabe 


*5 De Virg. 1. 1, c. 10, n. 65 (M. 16, 206). “2 Paulini Nol. Epist. 32, n. 6 11 1 SS) 
Epist. 20, n. 8 (M. 16, 997). eccl. 29, 280 287 291), Te 
‘ es s. rien n. 34 (M. 14, 39). ** Prudent. Peristeph. h. 3, v. 211f.; h. 4, 
ee oe - eccl. 1.2, c. 16 (M. 21, 524). V.. 189/f.- Shee yeve loth Ouny a OOnhs (M. 60, 

pist. 60, n. 16 (M. 22, 600). 308 376 407 422). 
+ S Ambrosii Epist. 22, n. 13 (M. 16, 1023). “4S. August. Serm. 313, n. 5: Cujus victricis 

Paulini Vita s. Ambrosii n. 29 (M. 14, 37). animae sanctam carnem tamquam framea il- 
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nicht um das eines Heiligen handle, lieS der hl. Bischof den Altar zerstéren®. Dab 
die Coemeterialbasilika des hl. Alexander an der Via Nomentana zu Rom und die 
Vitalismemorie zu Ravenna im 5. Jahrhundert einen standigen Altar hatten, be- 
weisen die Reste desselben, die sich dort wie hier erhalten haben". 

Es kann keineswegs auffallen, daB der Altar zum altare fixum wurde, seitdem 
die Kirche durch Konstantin die Freiheit erhalten hatte, es war das vielmehr durch- 
aus nattrlich, wie frither gesagt wurde. Ware der christliche Kult schon friher als 
berechtigt anerkannt worden, so ware der Altar zweifellos bereits damals das ge- 
worden, was er rasch allgemein wurde, als der christliche Glaube und die eucharisti- 
sche Feier nicht mehr den Mifverstandnissen und Verleumdungen seitens der Hei- 
den ausgesetzt waren, und die christlichen Kultgebaude, weil nunmehr rechtlich 
geschitzt, ihre Tore weit 6ffnen und, ohne Verunehrung befiirchten zu miissen, ihr 
Inneres aller Welt enthiillen durften, ein stabiler Altar. Sowohl die alles thber- 
ragende zentrale Bedeutung, welche der Altar im Gotteshause hatte, wie wohll- 
begriindete ZweckmaBigkeitsriicksichten hatten schon damals zu standigen Altdren 
gefihrt und fihren miissen, wenn die auBeren Verhaltnisse, unter denen die junge 
Kirche lebte und ihren Kult betatigte, solches gestattet hatten. 

Dogmatische Anschauungen tbten keinen EinfluB dahin aus, daB der Altar 
zum altare fixum wurde. Insbesondere ware es durchaus unzutreffend, wollte man 
annehmen, da dies die Folge einer gesteigerten Betonung des Altarcharakters des 
Gerdts gewesen sei. Es ist im 4. Jahrhundert ebensowenig von einer solchen 
starkeren Hervorhebung dieses Charakters wie von einer von derselben ausgehen- 
den Einwirkung auf die Beschaffenheit des Allares wahrzunehmen. Im Osten wird 
dieser sogar damals stabil, obwohl er dort gerade wie noch in der Folgezeit mit 
Vorzug als der ,,heilige Tisch“ bezeichnet wurde. Zudem mufSte der Altar nicht 
nur als Statte des eucharistischen Opfers, sondern auch als ,,Herrntisch“, sowohl 
wegen seiner hervorragenden Bedeutung als mensa Domini wie aus recht ver- 
standenen Bequemlichkeitsgrinden notwendig zum dauernd dastehenden Ein- 
richtungsgegenstand des Gotteshauses werden, sobald die Zeitverhaltnisse das er- 
laubten. Ein bleibend aufgestellter eucharistischer Tisch war ja im christlichen 
Kultgebaude und Kulte genau so nattirlich, zweckmaBig und begriindet wie ein 
stabiler Altar, eine stabile Cathedra, stabile Cancelli u. a4hnl. Daher auch spater 
die Neuerer des 16. Jahrhunderts infolge Leugnung des Opfercharakters der eucha- 
ristischen Feier zwar einen Altar verwarfen und verwerfen muften, einen standig 
angebrachten Abendmahltisch aber beibehielten. 


V. DAS ALTARE PORTATILE IN NACHKONSTANTINISCHER ZEIT 


Die Entwicklung des altare mobile der ersten Jahrhunderte zum altare 
fixum machte einen Tragaltar keineswegs uberfliissig. In den Basiliken, den 
Memorien und den sonstigen standig oder wenigstens haufig zum Gottesdienst 
bentitzten Bauten hatte er freilich seine friihere Bedeutung verloren, da diese 
nunmehr mit dauernd und. fest aufgestellten Altaren versehen waren. In- 
dessen kam es auch noch weiterhin oft vor, da8 die hl. Geheimnisse aus 
irgendeinem Grunde auSerhalb einer Kirche oder Memorie mit feststehendem 
Altar gefeiert werden muB8ten, wie z. B. auf Reisen, im Lager sowie in Land- 
kirchen oder Memorien, die eines standigen Altares entbehrten. In solchen 


lius vaginam hoc loco (in der Cypriansbasilika) 45 Gregor. Turon. De gloria martyr. c. 33 
sublimitate divini altaris ornamus; s. 318, n. 1: (Mg. SS. rer. Meroy. I, 508). 
Nos enim in isto loco non aram fecimus Ste- 46 Vg]. unten die Abschnitte Tischaltar und 


phano, sed de reliquiis Stephani aram Deo. 


' : ; 7 PAS panos Kastenaltar. 
Grata sunt Deo huiusmodialtaria M.38, 14251437). i 
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Fallen behielt daher der Tragaltar nach wie vor seinen Wert, nur muBte er, 
seitdem das altare fixum durch Weihe fiir seine Verwendung als Statte des 
eucharistischen Opfers vorbereitet wurde, als Surrogat desselben natiirlich 
gleichfalls geweiht werden. Auferdem vollzog sich aus ZweckmaBigkeits- 
riicksichten eine Anderung in der Form des Tragaltares, indem dieser aus 
einem Tisch zu einer blofen Platte oder Tafel wurde. Einen Tisch auf Reisen 
mitzufiihren — weil der Altar geweiht sein muBte, konnte man ja nicht mehr 
jeden beliebigen Tisch gebrauchen —, hatte zu groBe Schwierigkeiten ge- 
macht, nicht dagegen das Mitnehmen einer Altartafel, die man leicht auf 
irgendeiner erhéhten Unterlage anbringen konnte. Bei den Griechen ging 
man sogar noch einen Schritt weiter, indem man schon ziemlich friih die 
Tafel durch ein Tuch ersetzte, das Antiminsion. Indessen soll hier nicht von 
der Form del Portatiles die Rede sein, da diese an anderer Stelle ausfithrlich 
behandelt werden mu&, sondern nur die Tatsache der formalen Anderung des 
Tragaltares hervorgehoben werden, die sich vollzog, als dieser nicht mehr das 
Normale, sondern nur Notbehelf an Stelle eines konsekrierten altare fixum 
geworden war. 


Freilich wird man sich in 4lterer Zeit wohl kaum in allen Fallen eines ge- 
weihten Portatiles bedient haben, in denen man aus irgendeinem Grunde an Orten 
zu zelebrieren hatte, wo ein altare fixum fehlte. Da es noch nicht die spateren 
strengen Vorschriften gab, welche in solchen Fallen durchaus den Gebrauch kon- 
sekrierter Portatilien zur Pflicht machten und anderseits die alte Praxis, nach der 
man sich im Notfalle irgendeines passenden Tisches zur Feier der Eucharistie bedient 
hatte, noch langere Zeit ihre Nachwirkung geaufert haben dirfte, mag es sogar 
nicht selten vorgekommen sein, daB man beim Mangel eines altare fixum ohne 
Portatile die Messe feierte. Fand man sich doch, ersichtlich wegen vorgekommener 
Mifbrauche, noch im 9. Jahrhundert im Frankenreich wiederholt gezwungen, den 
Priestern einzuscharfen, dafs dieselbe beim Mangel eines Altares nur auf einer vom 
Bischof konsekrierten Altartafel zelebriert werden dirfe. So bedroht das Konzil von 
Paris aus dem Jahre 829 jeden Priester, der in Zukunft an unpassenden, nicht ge- 
weihten Orten, wie in Privathdusern, Garten und Kapellchen die Messe lesen werde, 
mit schwerer Strafe. Nur im Notfalle, damit namlich das Volk nicht ohne Messe 
und ohne Gelegenheit zum Empfang der Kommunion bleibe, solle es auf Reisen 
gestattet sein, die heiligen Geheimnisse an solchen Orten zu feiern, jedoch auch 
dann blo& unter der Voraussetzung, dafi keine Basilika in der Nahe, und daf ein 
vom Bischof geweihter Altarstein vorhanden seit. 


Schon ein Kapitulare Karls d. Gr. hatte ca. 769, also ein halbes Jahrhundert 
friher, bestimmt: Nullus sacerdos nisi in locis Deo dicatis vel, in itinere positus, 
in tabernaculis et mensis lapideis ab episcopo consecratis missas celebrare 


1 C. 47 (M. G. Cone. IJ, 641). Wenn es in 
dem im 8. Jahrhundert entstandenen BuBbuch 
Pseudo-Theodors von Canterbury 1. 2, c. 2,n12 
(H. J. Schmitz, Die BuSbiicher und die BuBdiszi- 
plin der Kirche [Mainz 1883] 539) heiBt: Episcopo 
licet in campo (im Freien) confirmare, si necesse 
est. Similiter presbytero missas agere, si diaco- 
nus aut presbyter vel ipse calicem et oblationem 
manibus tenuerit, so soll das nicht heiBen, der 
Priester diirfe im Notfall im Freien ohne 
Tragaltar zelebrieren, wofern ein Diakon, ein 


Priester oder er selbst Kelch und Hostie in 
den Handen halte. Der Kanon will vielmehr 
sagen, dafi die Feier der Messe auch im Notfail 
nur dann im Freien stattfinden diirfe, wenn 
jemand Kelch und Hostie mit den Handen 
festhalte, damit dieselben namlich nicht durch 
einen WindstoB umgeworfen bzw. weggeweht 
wirden. Si manibus tenuerit bezeichnet dem- 
nach nicht ein Halten in den Handen, das den 
fehlenden Tragaltar ersetzt hatte, sondern ein 
bloBes Festhalten mit den Handen. 
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praesumat?. Eine Verordnung Hinkmars von Reims von 857 gestattet in Kirchen, 
die noch nicht konsekriert seien, oder in Kapellen, die einer Konsekration nicht 
wert seien, nur im Notfall zu zelebrieren, und zwar dann blof unter Benitzung 
eines vom Bischof geweihten Altarsteines®, 

Bestimmungen wie die vorstehenden zeigen, daf allerdings schon die Vor- 
schrift bestand, sich beim Mangel eines altare fixum eines geweihten Portatiles zu 
bedienen, daf} dieselbe jedoch noch in der Karolingerzeit in der Praxis keineswegs 
uberall gentigend beobachtet wurde, und da es noch immer vorkam, dafi man in 
solchen Fallen auch ohne Tragaltar zelebrierte. Es wird sich aber damals nicht 
blofi im Frankenland so verhalten haben, sondern nicht minder anderswo, wenn 
sich auch Nachrichten dartiber nicht erhalten haben und wir nichts von Verord- 
nungen héren, die man hier gegen den Mifbrauch, ohne Portatile zu zelebrieren, 
erlieB. Daf solche im Frankenreich gegen ihn ergingen, ist wohl die Frucht der 
Reformtatigkeit, welche Karl d. Gr. im kirchlichen Leben entwickelte, und die 
auch nach seinem Tode fortdauerte. 

Dai man in Privathdausern die hl. Messe las, um den Kranken, die 
nicht zur Kirche kommen konnten, den Trost der Teilnahme am heiligen Opfer zu 
erméglichen, an sich eine fromme Ubung, die aber leicht in Mifbrauche ausarten 
konnte und, namentlich im spaten Mittelalter, wirklich zu mancherlei Mifstanden 
fthrte, ist schon ftir die Frithe des 5. Jahrhunderts durch Uranius bezeugt, welcher 
uns erzahlt, der hl. Paulin (+ 431) von Nola habe kurz vor seinem Tode durch die 
Bischéfe Symmachus und Acindynus vor seinem Krankenlager das hl. Opfer feiern 
lassen, ut una cum sanctis episcopus oblato sacrificio animam suam Deo commen- 
daret*. Das Vorgehen des hl. Paulin stand also zu seiner Zeit sicher nicht ver- 
einzelt da, wie es auch nicht das erste Beispiel gewesen sein wird. Von Theodoret 
von Cyrus hoérten wir schon, daf er auf Bitten des alten Einsiedlers Maris in dessen 
Zelle die hl. Geheimnisse darbrachte, wobei der Diakon Brot und Kelch halten 
mufte, da ein fester Altar in der Hiitte natirlich nicht vorhanden, ein geweihter Trag- 
altar als Ersatz sich offenbar nicht beschaffen lieB, ein profaner Tisch aber ftir die 
heilige Handlung nicht geziemend erschien®. Der hl. Wunibald (+ 761) errichtete, 
als er in seiner letzten Krankheit die Kirche nicht mehr besuchen konnte, an einer 
Seite seiner Zelle einen Altar, um darauf, wenn es sein Zustand gestattete, die Messe 
zu lesen®. Der hl. Silvinus (+ ca. 720), Bischof von Alciacum (Anchy-les-moines, bei 
Hesdin), lieB, als er sich dem Tode nahe fuhlte, alle Tage vor sich das hl. Opfer 
darbringen’. Ausdricklich nimmt Hayto von Basel (802—822) in seinen Statuten 
vom Verbot, in Privathausern die Messe zu feiern, den Fall aus, in dem es sich 
darum handle, das hl. Opfer zum Trost von Kranken darzubringen’, wahrend die 
Metzer Synode von 888, wohl mit Ricksicht auf vorgekommene Mifbrauche, selbst 
das aufs entschiedenste untersagt. 

Die Synode von Metz zeigte sich auch sonst sehr streng in bezug auf die Mef- 
feier an nicht konsekrierten Orten, da sie nicht einmal bei langeren Reisen an 
solchen das Zelebrieren erlaubte, ganz im Gegensatz freilich zu der im gleichen 
Jahre abgehaltenen Synode von Mainz, die es gestattete, wenn eine Kirche fehle 
und aufer dem iibrigen Altargerat auch eine geweihte Altartafel vorhanden sei®. 

Ein Tragaltar war namentlich auf Missionsreisen sowie auf Kriegs- 
zugen zum Zelebrieren notwendig. Ein Beispiel seiner Verwendung durch Missionare 
des 7. Jahrhunderts findet sich bei Beda. Die beiden angelsachsischen Priester Hewald 
der Weife und Hewald der Schwarze, die von England sich zu den Sachsen be- 
geben hatten, um sie zu bekehren, bedienten sich, wie uns derselbe erzahlt, zur 


2 Can. 14 (M. G. SS. Capit. I, 46). CONS OF CManGe SSau5, 8113): 

sCapas (HAN, 408). 7 Vita s. Silv. 2, 16 (AA. SS. 17. Febr.; III, 31). 

4 Epistola de obitu s. Paulini n. 2 (M. 53, 8 Cap. 14 (M. 105, 765). Syn. Metens. c. 5 
860) (Hartzh. II, 382). 


© Vgl. oben S. 67. *C. 9 (Hartzh. II, 732). 


74 Erster Abschnitt. Allgemeines 


MeBfeier einer als Altar geweihten Tafel, die sie samt den heiligen GefaBen auf 
ihren Reisen stets bei sich fuhrten’®. Die fritheste Nachricht tber den Gebrauch 
solcher geweihter Altartafeln durch Missionare erhalten wir durch einen Brief, 
den um 511 die Bischéfe Licinius von Tours, Eustochius von Angers und Melanius 
von Rennes an die aus Grofbritannien in die Bretagne ausgewanderten Priester 
Lovocat und Catihern richteten. Als Altar benutzten dieselben, wie wir aus dem 
Schreiben erfahren, geweihte Tafeln. Bei der Messe, die sie auf diesen in den 
Hiitten der Bretonen unter Assistenz von Frauen feierten, teilten sie selbst den 
Leib des Herrn den Glaubigen aus, wahrend jene Frauen diesen das heilige Blut 
darreichten. Die Bischéfe wollen an der Weihe jener Tafeln nicht zweifeln, wie sie 
sagen, ermahnen aber die Adressaten, die mit ihnen getriebenen Mif®brauche un- 
verziiglich nach Empfang des Briefes einzustellen und namentlich auch die conhospitae 
genannten bei der Messe tatigen Frauen zu entfernen”. 

Ein interessantes Beispiel der Benutzung der Altartafel auf Feldzigen be- 
richten die zur Zeit Karls des Kahlen geschriebenen Miracula s. Dionysii. Als 
Karl d. Gr., so erzdhlen dieselben, gegen die Sachsen zog, nahm er die Reliquien 
des hl. Dionysius und seiner Gefahrten mit sich, die er Klerikern zur Obhut anver- 
traute. Als solemnis ara (= Portatile) aber diente eine mit einem Linnentuch be- 
deckte Holztatel, die eine Art von Altar bildete. Durch irgendeinen Umstand fiel in 
Abwesenheit des Klerikers, der die Wache hatte halten sollen, eine Kerze, die der- 
selbe bei den Reliquien angeziindet hat, auf die Tafel herab und brannte hier ganz 
auf, ohne indessen auch nur das Linnentuch zu beschadigen, mit dem jene verhillt 
war’, 

Von Tragaltiren aus vorkarolingischer Zeit hat sich nur einer erhalten 
und selbst dieser nur als Fragment, der Tragaltar des hl. Cuthbert, den man 
1827 im Schrein des Heiligen fand. Wollen wir allerdings den Legenden 
Glauben schenken, welche sich an verschiedene Portatilien anknipfen, die 
sich aus der zweiten Halfte des Mittelalters erhalten haben, so hatten wir 
noch eine Anzahl altchristlicher Tragaltare. 


So gibt es im Dom zu Modena ein Portatile des hl. Geminianus (+ 348), in der 
Servatiuskirche zu Maastricht, ein Portatile des hl. Servatius (+ ca. 350), zu Faye- 
l’Abbesse (Deux-Sévres) ein Portatile des hl. Hilarius (+ 366). Ein Tragaltar in der 
Piarrkirche zu Siegburg zeigt auf der Unterseite einen Pergamentzettel des 
15. Jahrhunderts mit der Aufschrift: Altare portabile beati Gregorii papae urbis 
Romae, welcher ihn als das Portatile Gregors des Groen beglaubigen will. Ein 
anderer Tragaltar in der Pfarrkirche zu Siegburg galt nach der Inschrift eines 
auf dem Boden angebrachten Pergamentzettels des 15. Jahrhunderts sogar als 
Portatile des hl. Mauritius, also als vorkonstantinisches Portatile. Hoc vere altare 
est s. Mauritii martyris et gloriosi ducis, besagt die Aufschrift des Zettels. In S. Maria 
in Campitelli zu Rom befindet sich eine in der Mitte mit einem Mosaikbild des Hei- 
landes, in der Umrahmung mit Reliquien ausgestattete Tafel, die auf einem Perga- 
mentstreifchen aus dem 16. Jahrhundert als altare viaticum, quod asportavit beatus 
Gregorius Nazianzenus de Jerusalem ausgegeben wird. Allein so wertvoll atch 
alle diese Portatilien fiir die Kenntnis der spateren Entwicklung des Tragaltares 


sind, authentisch ist keines und darum ist auch keines fiir die Altere Geschichte 
desselben von irgendeiner Bedeutung**. 


*° Hist. eccl. 1. 5, c. 10 (M. 95, 244). 
a Das namentlich fiir die Geschichte des 
Portatiles wichtige Schreiben wurde zuerst yon 


adoperta modum altaris effecerat. Ara besagt 
hier ,,Portatile, Altartafel‘‘, altare den mit ihr 
hergestellten Altar. 


Eusebius Amort in seinen Elementa juris ca- 
nonici II (Augsburg 1757) 407 veréffentlicht. 

% C. 20 (AA. SS. O. s. Ben. III 2, 317): So- 
lemnis ara tum tabula lignea erat, quae linteo 


: "8 Rohault de Fleury sieht sonderbarerweise 
in der Art des Steines dieser Portatilien — 
Serpentin, Porphyr — einen Beweis fir ihre 
Authentizitat. Ces noms antiques attachés par 
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Auch sonst héren wir bisweilen von Portatilien, die aus altchristlicher Zeit 
stammen sollten. So heiSt es in einem Inventar der Kathedrale von Rouen, das um 
das Ende des 12. Jahrhunderts abgefafit wurde: Unum altare operatum et de- 
auratum, quod dicitur sancti Romani (ca. 640). Dem hl. Martin von Tours (+ 397) 
schrieb man ein tberaus kostbar verziertes Portatile in der Kathedrale von Troyes 
zu, das zu Anfang des 18. Jahrhunderts noch vorhanden war, heute aber ver- 
schwunden ist. Die Beschreibung, die sich in einem Inventar aus dem Jahre 1764 
von ihm erhalten hat, l48t in ihm unschwer eine Arbeit aus dem Beginn des 
2. Jahrtausends erkennen’’. Eine kleine Porphyrplatte in St-Loup zu Troyes galt im 
18. Jahrhundert als Tragaltar des hi. Lupus (+ 479), wie eine Stola und ein Manipel, 
die man dort als Stola und Manipel desselben zeigte**. Zu Braine-le-Comte riihmte man 
sich im Mittelalter den Tragaltar zu besitzen, auf dem nach der Uberlieferung der 
hl. Dionysius von Paris im Kerker zelebriert hatte. Seine silberne Einfassung war mit 
den Brustbildern Christi und der Apostel verziert. Es ging der Glaube, daB derjenige, 
welcher das auf dem Portatile konsekrierte hl. Sakrament empfange, nicht unversehens 
sterben werdet”?. Zu Ouche (Utica) in der Normandie bewahrte man im 10. Jahr- 
hundert aufer einem Buch, dem Stab und dem Cingulum, deren sich der hl. Ebrulfus 
(+ 506) bedient haben sollte, auch die mit Silber bekleidete arula des Heiligen auf*, 
Der Kathedrale zu St. Albans in England schenkte zur Zeit des Abtes Michael 
(1335—1349) eine Petronella de Benstede einen mit Silber verzierten Tragaltar aus 
Jaspis, auf dem der hl. Augustinus, der Apostel Englands (+ 608), bisweilen das 
- Mefiopfer gefeiert haben sollte’. Im Dom zu Paderborn besa8 man im Beginn des 
18. Jahrhunderts einen Tragaltar Gregors des Grofen, der, wie man erzahlte, aus 
England dorthin gebracht worden war?.. Nur durch unkontrollierbare, legenden- 
hafte Uberlieferungen aus spaterer Zeit beglaubigt, haben auch diese Portatilien, 
die heute leider alle verschwunden sind, fir die friihere Geschichte des Tragaltares 
keinen Wert. 


VI. BERECHTIGUNG ZUM GEBRAUCH DES TRAGALTARES IN DER 
ZWEITEN HALFTE DES MITTELALTERS UND DER NEUZEIT 


Die Bentitzung des Tragaltares war anfanglich wohl nur durch 
Brauch und Herkommen geregelt, wenigstens sind diesbeziigliche 
Bestimmungen bis zur Karolingerzeit nicht bekannt. Regel war, da8 nur 
in den vom Bischof konsekrierten Kirchen zelebriert werden durfte, an 
anderen Orten aber nur im Notfall. Eben darum war es auch das Normale, 
die Messe auf einem altare fixum zu feiern, wie es sich in konsekrierten Kir- 
chen vorfand. Das Portatile kam nur dann und nur dort zur Verwendung, 
wenn und wo an einem nicht konsekrierten Ort die Feier der hl. Geheim- 
nisse vollzogen werden muBte. Eine Erlaubnis zur Benutzung des Trag- 


ja tradition a des dalles de cette matiére y 
trouvent une sorte d’authentique; je ne crois 
pas, en effet, qu’aprés le IVe et le Ve siécle on 
ait souvent travaillé ces pierres, dont la dureté 
efirayait les ouvriers de la décadence... Je 
venére donc ici ces pierres qui nous ont trans- 
mis des noms antiques et dont la dureté nous 
vaut a la fois leur conservation et la preuve 
de leur authenticité (La messe V, 3). Der Ver- 
teidigungsversuch Rohaults bedarf keiner Wi- 
derlegung, so haltlos ist er. Kann man denn 
wirklich im Ernst behaupten, da8 man zur 
Zeit, da die fraglichen Portatilien entstanden, 
d. i. im 11. und 12. Jahrhundert, sich nicht 


mehr zutraute, ein viereckiges oder ovales Ser- 
pentin- und Porphyrplattchen ftir einen Trag- 
altar herzurichten? 

14 Revue XXIX (1886) 461. 

15 Annal. archéol. XX (1860) 16 80. 

16 Marténe et Durand, Voyage littéraire de 
deux religieux Bénédictins (Paris 1724) I, 92. 

17 Vita S. Gerardi abb. Bron. in AA. SS. O. s. 
Ben. VII 275; vgl. Aegid. Aureval. Gesta Pon- 
tif. Leod. 1. 2, c. 40 (M. G. SS. XXYV, 51). 

18 Orderici Vitalis Hist. eccl. 1. 6, c. 12 (M. 
188, 490). 

19 Gesta abb. S. Albani II (London 1867) 365. 

20 E, Marténe et M. Durand, l. c. 242. 
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altares war darum auch gleichbedeutend mit der Genehmigung, an einem 
nicht konsekrierten Ort, z. B. in einem nicht konsekrierten Gotteshaus, in 
einem Privathaus oder im Freien, zu zelebrieren, und umgekehrt das Verbot 
seines Gebrauches gleichwertig mit dem Verbot, anderswo als in geweihten 
Raumen das heilige Opfer zu feiern. Gegenstand der Erlaubnis oder des Ver- 
botes war deshalb schon damals in letzter Linie nicht sowohl das Zelebrieren 
auf einem Portatile, als vielmehr die MeSfeier an einem nicht konsekrier- 
ten Ort. 

Die Altesten bekannten Verordnungen tiber die Verwendung des Tragaltares 
datieren erst aus der Karolingerzeitt. Auffallen mu, daf keine derselben 
den Gebrauch des Tragaltares abhangig macht von einer ausdrticklichen Erlaubnis 
seitens des Bischofs. Es scheint demnach damals noch nicht Pflicht gewesen 
zu sein, fiir den einzelnen Fall die bischéfliche Genehmigung nachzusuchen, 
nicht einmal dann, wenn das infolge der Umstande ohne Schwierigkeit geschehen 
konnte. Jedenfalls war solches noch nicht formell vorgeschrieben. 


Kirchliche Verordnungen, in denen die Bentitzung eines Tragaltares aus- 
driicklich von der Genehmigung des Bischofs abhangig gemacht 
wird, begegnen uns erst im spaiteren Mittelalter. Alle sind parti- 
kularrechtlichen Charakters, weil sie nur flr bestimmte Di6dzesen oder 
eine bestimmte Kirchenprovinz erlassen wurden. Sie beziehen sich ent- 
weder nur mittelbar auf den Gebrauch des Portatiles, indem sie unter- 
sagen, ohne Erlaubnis an nicht geweihten Orten zu zelebrieren, wodurch 
natirlich auch die Verwendung des Tragaltares verboten wurde, oder un - 
mittelbar. 


Nur mittelbar richtet sich z. B. gegen die Beniitzung des Portatiles ein 
Statut des Erzbischofs Johannes Stratford von Canterbury (1333—1348), in dem 
dieser mit Zustimmung seiner Comprovinzialen fiir den Bereich der Kirchenprovinz 
unter ohne weiteres eintretender Strafe einer einen Monat dauernden Suspension 
von den gottesdienstlichen Funktionen bestimmt, niemand diirfe fernerhin in Ora- 
torien, Kapellen, in unkonsekrierten Raumen und an ungeweihten Orten die Messe 
feiern, und zugleich alle bis dahin von den Bischéfen der Kirchenprovinz erteilten 
diesbezuglichen Lizenzen fir ungiiltig erklart. Ausgenommen werden jedoch die 
Erlaubnisse, die Personen vom Adel fir gewisse Notfalle, wie zu weite Entfernung 
von der Pfarrkirche, notorische Schwache und Krankheit, verliehen worden waren. 
Auch solle das Verbot nicht ausgedehnt werden auf die seit alters bestehenden 
Hauskapellen der Pralaten, Domherren und Religiosen sowie des Konigs und der 
Konigin von England?. 

Mittelbar und zugleich unmittelbar machen den Gebrauch des 
Tragaltares von bischOflicher Erlaubnis abhangig die Synodalstatuten von Cahors. 
Rodez und Tulle aus dem Jahre 1289, wenn sie bestimmen, niemand dirfe in einem 
Privatoratorium oder in einem Privathause ohne besondere Erlaubnis des Bischofs 
zelebrieren, und dann dirfe das nur geschehen auf einem von diesem geweihten 
Tragaltare? 


Unmittelbar untersagen den Gebrauch von Portatilien die Statuten des 
Bischofs Gottfried von Minden aus dem Jahre 1313*. Sie setzten sogar die Strafe der 
Exkommunikation auf den Fall, daB sich jemand in Zukunft unterfange, ohne des 


* Vgl. oben S. 72. 
2 Lindwode, Provinciale }. 3, c. De celebr. 
miss. (ed. Antwerp. 1525 f. CLXIX). 


* C. 16 (Mart. Thes. anecdot. IV, 706). 
4 Hartzh. IV, 594. 
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Bischofs spezielle Genehmigung innerhalb der Didzese in altari portatili sive in 
lapide itinerario die Messe zu lesen. Das gleiche tat 1491 eine Bamberger Synode, 
und zwar sollte die Strafe der Exkommunikation auch die treffen, welche ein 
Zelebrieren ohne besonderes bischOfliches Indult zulieBen®. 


AnlaB zu solchen, die Verwendung des Portatiles betreffenden Bestim- 
mungen gaben die Mi&®brauche, welche sich in derselben eingeschlichen hat- 
ten, Beniitzung des Tragaltares an unpassenden Orten, Willkiir in seinem 
Gebrauch, ungeniigend begriindete, unberechtigte Verwendung und ahnliches. 


Die Ubelstande waren namentlich zu Ende des 15. Jahrhunderts so groB gewor- 
den, daB schon beispielsweise Bischof Konrad von Schwerin auf der Diézesansynode 
von 1492, also lange bevor das Tridentinum indirekt gegen die eingerissenen MiB- 
stande vorging, sich veranlaBt sah, alle bis dahin von seinen Vorgangern und ihm 
selbst gewahrten Erlaubnisse, in Kléstern, Hospitalern, Kirchen, Kapellen und an 
anderen Orten auf Tragaltaren zu zelebrieren, fiir alle Personen und Orte schlecht- 
hin zu widerrufen und unter Strafe von 20 rheinischen Gulden, die dem Dom zu 
Schwerin zuflieBen sollten, zu untersagen, weiterhin auf solchen Messe zu lesen 
oder die Messe lesen zu lassen®. 

Die 1528 abgehaltene Provinzialsynode von Sens suchte dem tiberhandnehmen- 
den MiBbrauch, an ungeweihten Orten und in Privatoratorien unter Benittzung 
eines Portatiles die Messe zu lesen, dadurch zu steuern, daB sie die Bischofe anwies, 
es mit der Konsekration der Tragaltare nicht leicht zu nehmen. Nur dann sollten 
sie zur Weihe derselben schreiten, wenn solche sich fiir Kirchen oder fiir Orte, in 
denen zelebriert werden dirfe, als notig erwiesen hatten. Auch sollten sie durch 
ihre Landdechanten daftir sorgen, daB die Portatilien nicht in Privathausern aut- 
bewahrt wirden’. 


Neben die durch das geltende Recht, durch Herkommen oder durch den 
Bischof fiir gewisse Falle gegebene Erlaubnis zum Gebrauch des Tragaltares 
tritt im 13. Jahrhundert als neuer Titel zu seiner Bentitzung ein diesbeztig- 
liches vom Apostolischen Stuhle erteiltes Privileg, das zu gewadhren die- 
ser als sein ausschlieBliches Vorrecht beanspruchte und fiir gew6hnlich un- 
mittelbar, doch auch wohl mittelbar durch andere austibte, indem er 
diesen die Vollmacht gab, in einer bestimmten kleineren oder gr68eren Zahl 
von Fallen in seinem Namen das Privileg zu verleihen. 

So beauftragte Innocenz IV. 1251 den Erzbischof von York — das erste bekannte 
Beispiel einer mittelbaren Verleihung — dasselbe der Grafin von Lincoln zu 
gewahren. Der Gegenpapst Klemens VII. ermachtigte 1380 den Nuntius Guido, 
Kardinalpriester von S. Croce, 200 Personen beiderlei Geschlechts das Privileg zu 


erteilen, Bonifaz IX. versah 1398 den Nuntius Peter, Bischof von Dax, mit gleicher 
Fakultat fiir 40 Personen’. 


Nikolaus V. bevollmachtigte 1447 den Erzbischof Johann von York, 10 Per- 
sonen von Adel das Privileg des Tragaltares zu erteilen. Erzbischof Johann war 
Kardinalpriester von S. Sabina, und die Vollmacht, die ihm der Papst Utbertrug, 


Swit. 33 CGiartzh. V, 617). 

6 C. 5 (Hartzh.. V, 642): Revocamus, cassa- 
mus et annullamus omnes et singulas permis- 
siones et concessiones quibuscunque personis 
vel locis per praedecessores nostros et etiam 
per nos datas Jet concessas de celebrando in 
monasteriis seu hospitalibus, coenobiis, basili- 
cis, capellis, altaribus et locis quibuscumque 
etiam ad consecrandum deputatis et nondum 


consecratis in tabulis sive viaticis consecratis. 
Et inhibemus ne aliquis celebret aut faciat ce- 
lebrari ibidem sub poena viginti flor. Renens. 
ecclesiae nostrae Swerin. applicandorum. 

(Ox Tysly IOS aise 

8 Calendar or Entries in the Papal Regi- 
sters relating to Great Britain and Ireland. 
Papal letters (London 1893f.) I, 274; IV, 
241 306. 


78 Erster Abschnitt. Allgemeines 


sollte eine Ehrung fir ihn sein®. Kraft dieser Ermachtigung begabte er mit dem 
Indult 1448 Hugo Wyllingby und Thomas Syngitter, die beide als armigeri bezeichnet 
sind, Johannes Gateshenede, Ménch zu Durham, den Magister Thomas Gange, Propst 
der Stiftskirche zu den hll. Gregorius und Martinus zu Wy, sowie den Ritter 
Johann Conyers. Im folgenden Jahre erhielten von ihm das Privileg Ranulphus 
Bride und Thomas Amiss, jener Kaplan, dieser Hausgeistlicher des Erzbischof!s, 
4450 Johannes Fischer, Schatzmeister des erzbisch6flichen Hospizes, 1451 endlich 
Johann Cockfeld und dessen Gattin Margareta. 


Die ersten bekannten Beispiele einer vom Papst unmittelbar erteil- 
ten Erlaubnis zum Gebrauch des Portatiles fallen in die Regierungszeit Hono- 
rius’ III., der dieselbe 1221 den Dominikanern und 1224 den Franziskanern 


gewahrte. 

Als Grund fiir das den ersteren gegebene Privileg wird angegeben, daB die 
Fratres oft auSerhalb der Stadte und Ortschaften wohnten, es aber ihnen nicht 
fromme, herumzulaufen, um dem Gottesdienst beizuwohnen. Beschrankt wird das 
Indult auf die Orte, an denen ein Konvent des Ordens sich befinde*®. Als Grund fir 
die Gewahrung des Privilegs an die Minderbriider bezeichnet der Papst die zurtick- 
gezogene, in Ubungen des Gebetes aufgehende Lebensweise derselben. Gegeben wird 
es fiir die von dem Orden an den ihm eigenen Orten errichteten Oratorien, und 
zwar unbeschadet der bestehenden Pfarrechte*. 

Das den Franziskanern verliehene Indult fand in Frankreich seitens der 
Bisch6fe und anderer Pralaten heftigen Widerspruch, die dasselbe dahin deuteten, 
daB jene es nur mit ihrer Genehmigung benutzen kénnten. Gegen diese Auffassung 
wandte sich daher ein Schreiben, das im folgenden Jahre (1225) der Papst an den 
Bischof von Paris und den Erzbischof von Reims richtete, und das diesen die Ver- 
6ffentlichung der den Minderbriidern gewahrten Lizenz unbefahl. Honorius spricht 
in demselben den Bischéfen und den sonstigen zustandigen Pralaten nicht die Be. 
fugnis ab, den Gebrauch des Portatiles zu gestatten, er betont aber, dafi das von 
ihm gegebene Indult bedeutungslos sei, wenn die Dominikaner und Franziskaner bei 
Beniitzung desselben erst noch der Zustimmung des betreffenden Bischofs oder 
Pralaten bedirften”. Als geistliches Privileg hatte das jenen verliehene Indult 
demnach die doppelte Wirkung, daB es sich nicht auf einen bestimmten Bezirk und 
eine bestimmte Didzese beschrankte, sondern allgemein, d. i. fiir alle Kloster und 
Niederlassungen des Ordens, wo immer sich solche befanden, gegeben war, und 
daB es ganz unabhangig von der Genehmigung des Ortsordinarius, ja gegen dessen 
Willen Kraft und Geltung hatte. Wenn aber die Dominikaner und die Franzis- 
kaner den Papst um ein solch allgemeines Indult baten, taten sie das wohl nicht 
blob, weil es das Einfachere und Bequemere war, und weil durch das Indult von 
vornherein alle Schwierigkeiten beseitigt wurden, die entstehen konnten, ja sicher 
vorauszusehen waren, falls sie sich um die Erlaubnis an die einzelnen Bischofe zu 
wenden hatten, sie wurden dabei auch wohl von dem Bestreben geleitet, von den 
Bischéfen mdéglichst exemt zu werden. Das erklart denn auch den Widerstand, 
den die Bischéfe dem ihnen vorgelegten Indult entgegensetzten. Nicht der Gebrauch 
des altare portatile war es, um den es sich im Grunde bei der Streitfrage handelte, 


® SS. Liber Pontif. Chr. Bainbridge, ar- 
chiep. Eborac. (Durham 1875) app. 386: Cu- 
pientes tuam quoque honorare personam, ut 
per honorem tibi exhibitum aliis te posse red- 
dere gratiosum circumspectioni tuae conce- 
dendi decem personis nobilibus, ut quaelibet 
earum habere possit altare portatile cum de- 
bita reverentia et honore... plenam et libe- 


ram tenore praesentium concedimus faculta- 
tem. 


*° Bullar. O. FF. Praedicat. I (Romae 1729), 
14. 

** Bullar. Francisc. I (Romae 1749), 20. 

12 L. c. 22: Si res taliter se haberet, namlich, 
da die Dominikaner und Franziskaner von 
dem ihnen erteilten Indult nur mit Zustimmung 
der Bisch6fe, Abte und anderer Prdalaten Ge- 
brauch machen kénnten, nihil eis conferret 
memorata indulgentia, sine qua id episcopis et 
aliis praelatis annuentibus liceret eisdem. 
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sondern um die Exemtion von der Gewalt der Bischéfe in bezug auf den Ort 
des Zelebrierens, wie sie das den Minderbriidern gegebene Privileg bedeutete. 


Dem ersten Schreiben an den Bischof von Paris lieS Honorits III. noch nicht 
einen Monat spater ein zweites folgen, das die in jenem gegebene Mahnung noch 
eindringlicher wiederholte. Wir ersehen. aus dem Briefe, den der Papst gleich- 
lautend auch an den Bischof von Tournai richtete, daB® einige Bischéfe die Minder- 
briider, die ohne bisch6dfliche Zustimmung von dem ihnen erteilten Indult Gebrauch 
machten, sogar exkommuniziert hatten’*. Gregor IX. erneuerte 1228 das Privileg, 
indem er zugleich erklarte, was unter den jura parochialia zu versiehen sei, die 
Opfer, Zehnten und Erstgaben™. Weitere Bestatigungen erfolgten bis zur Mitte des 
Jahrhunderts 1243 und 1250 durch Innocenz IV."*, der im letzten dieser beiden Jahre 
das Privileg, in locis et oratoriis suis cum viatico altari missarum sollemnia 
celebrare et alia divina officia celebrare auch dem Prior und den Briidern eines 
Eremitenklosters de Brictinis in der Diézese Fano verlieh**. 


Ob schon vor Honorius III. eine Verleihung des Privilegs statthatte, 
mu dahingestelit bleiben, ist aber unwahrscheinlich, da sich vor dieser Zeit 
keine Spur einer Gewdhrung desselben durch den Apostolischen Stuhl findet. 
Vermutlich sind die Altesten bekannten zugleich auch die ersten Beispiele 
und der Ausgangspunkt der in der spateren Zeit so zahlreichen Falle einer 
Erteilung des Indults. Bleiben sie doch auch bis zur Mitte des 13. Jahrhun- 
derts die einzigen, von denen wir Kenntnis haben. Ja noch in der ganzen 
zweiten Halfte des Jahrhunderts sind die Verleihungen des Privilegs sehr 
gering an Zahl. Wir stehen ersichtlich noch im Frihstadium der Entwick- 
lung des Privilegs. Erst mit dem 14. Jahrhundert beginnen sich die Indulte 
zu mehren, zunachst langsam und mafig, dann aber seit Ausgang des dritten 
Viertels in rascher und machtiger Steigerung. Ihren Héhepunkt scheinen sie 
unter Martin V. (1417—1431) erreicht zu haben; doch ist auch noch unter 
Eugen IV. (1431—1447) ihre Zahl sehr bedeutend. 

Fragt man nach der Ursache, die im letzten Viertel des 14. Jahrhunderts die 
tiberraschende Zunahme der Verleihungen veranlafte, so wird man nicht fehl- 
gehen, wenn man diese mit dem nach dem Tode Gregors XI. ausgebrochenen groBen 
Schisma in Zusammenhang bringt. Die um die Tiara Streitenden muSten Mittel 
und Wege suchen, ihre Anhanger sich geneigt zu erhalten. Es empfahlen sich hierzu 
reichliche geistliche Gnadenerweise und unter ihnen namentlich auch eine freigebige 
Verleihung des Privilegs des altare viaticum. Und so zahlen wir schon in den 
beiden letzten Dezennien des 14. Jahrhunderts die Falle einer Erteilung des Indults 
nicht mehr bloB nach Zehnern, sondern nach Hunderten. 

Ein gutes Bild vom numerischen Anwachsen der Verleihungen des 
Privilegs von der Mitte des 13. bis zu der des 15. Jahrhunderts bieten die auf Eng- 
land und Englander sich beziehenden Ausziige der papstlichen Register jenes Zeit- 
raumes*’. Von 1251 bis zu Klemens’ V. Regierung 1305 sind in ihnen im ganzen 
nur etwa ein Dutzend Falle einer Gewahrung des Indults an Englander verzeichnet. 
Dann aber belaufen sich dieselben unter Klemens V. (1305—1314) allein schon auf 
10 und unter Johann XXII. (1316—1334) auf fast 20. Unter Urban V. (1362—1370) 
gehen sie bereits in das vierte Dutzend hinein. Klemens VII. gab, wie wir schon 
hérten, auf einmal seinem Nuntius Guido die Vollmacht, in seinem Namen 200 Per- 
sonen beiderlei Geschlechts das Privileg des altare portatile zu gewahren, von 


Sra EC ome me raloe ors, Cy oll und Ol. 17 Vg]. Calendar or Entries in the Papal 
16 E. Berger, Les régistres d’Innocent IV. Registers relating to Great Britain and Ire- 
n. 4832; II (Paris 1887) 145. land: Papal letters vol. I—IX (London 1893 f.). 
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Bonifaz IX. (1389—1404) liegen neben einigen hundert anderen allein unter dem 
25. Marz 1404 70 Verleihungen an Laien, an Welt- und an Ordensgeistliche in 
England vor. Innocenz VII. begabt in der kurzen Zeit seines Pontifikats ee 
83 Englander mit dem Portatile, Johannes XXIII. in den Jahren von 1410 bis 1415 
iiber 450. Unter Martin V. (1417—1431) erreicht die Zahl der nach England an 
Personen der verschiedensten Klassen verliehenen Indulte ihren Hohepunkt; betragt 
sie doch unter seiner Regierung mehr denn 750. Eugen IV. (1431—1447) zeigte sich 
schon wieder minder freigebig, doch erwahnen die Register selbst noch unter ihm 
iiber 350 Falle einer Erteilung des Privilegs an Englander. 

Fir die iibrigen Lander 1a8t sich das numerische Anwachsen der Gewahrung 
des Privilegs innerhalb der Zeit von 1350—1450 noch nicht libersehen, da die Ver- 
éffentlichungen der auf dieselben fallenden Dokumente der papstlichen Register ent- 
weder ganz fehlen oder doch erst begonnen haben. Indessen kann es wohl kein 
Zweifel sein, daB es sich fir sie ganz in gleichem Verhaltnis vollzog wie fir Eng- 
land. Einen zuverlassigen Anhalt bietet hierfiir Band I. des Repertorium Germani- 
cum, der die Regesten der auf Deutschland beziiglichen papstlichen Urkunden aus 
dem ersten Jahr des Pontifikates Eugens IV. umfaBt'’. An Verleihungen des Indultes 
des altare portatile sind in ihm fiir diesen Zeitraum 23 Falle verzeichnet, also etwa 
ebenso viele wie die 27, welche in derselben Zeit von Eugen IV. nach England 
gewahrt wurden. 


Was den Umfangund Inhalt des Privilegs anlangt, so berechtigte 
es die Priester, denen es zuteil wurde, auBerhalb eines konsekrierten oder 
benedizierten Gotteshauses, in Oratorien, Privathdusern oder an einem son- 
stigen geziemenden Ort, auf einem Tragaltar die Messe zu lesen. Bei Nicht- 
priestern besagte es, daB sie sich an jedem angemessenen Ort auf einem Por- 
tatile durch jeden Priester, der nicht kanonisch verhindert war, das heilige 
Opfer darbringen lassen konnten, falls nicht etwa, wie das namentlich in den 
friiheren Verleihungen wohl geschah, ein bestimmter Priester in der Urkunde 
selbst naher bezeichnet war. 


Das Privileg des altare portatile ging demnach viel weiter als die durch das 
kanonische Recht, durch Gewohnheit oder durch den Bischof in Notfallen gegebene 
Erlaubnis, auf einem Portatile zu zelebrieren. Mit dem Privileg war aber auberdem 
noch fiir den Privilegierten die Berechtigung verbunden, eine Kapelle in seinem 
Hause einzurichten. Ebenso erhielt derselbe stets die Vollmacht, durch Beiwohnung 
der auf dem Portatile gelesenen Messe seiner Sonntagspflicht zu geniigen. Zu allem 
dem kam haufig auch noch die Erlaubnis, die Messe bereits vor Tagesanbruch zu 
lesen oder lesen zu lassen sowie zur Zeit des Interdikts auf dem Portatile selbst an 
interdizierten Orten zu zelebrieren oder sich die Messe zelebrieren zu lassen. Es 
waren, Wie man sieht, auBerordentlich weitgehende Vergiinstigungen, die in dem 
Indult enthalten zu sein pflegten. 

Shy fs Sehr lehrreich fiir die Geschichte der allmahlichen Erweiterung der mit dem 
Privileg des altare portatile gegebenen Fakultaten sind die den Karmelitern von 
1263—1530 verliehenen Indulte. Klemens IV. gestattete ihnen 1265 den Gebrauch 
des Portatiles nur in suis locis et suis oratoriis, wie es Honorius III. den Domini- 
kanern und den Franziskanern getan. Urban V. erweitert 1363 die Vollmacht dahin, 
daB die Karmeliter den Tragaltar benutzen durften: Ubicumque in locis, tamen ad 
hoc congruentibus et honestis extra loca et oratoria vestra coram praelatis, prin-- 
cipibus et magnatibus, cum super hoc per eos vel pro parte ipsorum fueritis 
requisiti. Die Beschrankung, wonach das Privileg zwar fir alle entsprechenden und 
wirdigen Orte galt, jedoch nur vor Pralaten, Fursten und Magnaten, beseitigte dann 


*® Repertorium Germanicum. Pontificat Eugens IV. I (Berlin 1897). 
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Sixtus IV. 1476, indem er den Karmelitern erlaubte, vor allen Personen, gleichviel 
welchen Geschlechts und Standes, und zwar innerhalb wie auBerhalb der Hauser 
derselben frei das MeSopfer auf einem Tragaltare zu feiern wofern nur der Ort 
geziemend sei. Klemens VII. endlich dehnte 1530 das Privileg auf die Karme- 
literinnen aus, gestattete, daf in Gegenwart der Privilegierten auch andere Priester, 
Welt- wie Ordensgeistliche das Portatile gebrauchen durften, und erweiterte aufer- 
dem das Indult auch noch Ortlich wie zeitlich. Ortlich, indem er die Benitzung 
des Tragaltares selbst an interdizierten Orten erlaubte, wofern nur die Karmeliter 
nicht selbst das Interdikt veranlaft hatten oder an seinem Fortbestehen Schuld 
trtiigen. Zeitlich, indem er dieselbe auch fiir die Zeit vor Tagesanbruch, circa tamen 
diurnam lucem, sowie fir die Mittagszeit zugestand, wenn gerade einfallende 
Geschafte das erforderten’®. Es liegt auf der Hand, daB in einer Zeit, in der es an 
einer straffen liturgischen Disziplin fehlte und eigenmachtiges Vorgehen weiten 
Spielraum hatte, sowie bei einem Klerus, dem eine solide theologische Schulung in 
hohem MaB8e abging, Privilegien von so umfassender Art MiBbrauchen Tir und Tor 
Offnen mu8ten. Die Ubelstande, die das Tridentinum bitter beklagte, kamen nicht 
bloB auf Rechnung der Bischofe, die zu leicht den Gebrauch des Portatiles ausdriick- 
lich oder stillschweigend gestatteten, sondern auch, ja noch mehr, auf Rechnung der 
ibermaBigen, vom Apostolischen Stuhle verliehenen Indulte mit ihren weitgehenden 
Fakultaten, durch welche die Bentttzung des Tragaltares und die Art seines 
Gebrauches in zahllosen Fallen der Abhangigkeit von der bischoflichen Autoritat 
und darum auch der Uberwachung durch dieselbe entzogen war. 

Das Privileg war stets persOnlich, d. i. es hatte lediglich fiir denjenigen 
Geltung, fir den es ausgestellt wurde, daher es denn auch bei verheirateten Per- 
sonen nur ftir den Eheteil galt, dem es zuteil geworden war, fiir den andern 
sowie die sonstigen Familienmitglieder aber nur, wenn diese in dem Bewilligungs- 
schreiben ausdricklich genannt wurden, was freilich oft der Fall war. Urban V. 
gewahrte das Privileg einer Kreuzfahrerkompanie in der Weise, daB je 10 Mann, 
die durch allgemeine Wahl zu bestimmen waren, zusammen dasselbe genieBen 
sollten”®. 


Die Personen, denen das Privileg des altare portatile gewahrt wurde, 
waren anfangs ausschlieBlich Personen von Stand, Fiirstlichkeiten, 
hohe Adelige, Leute aus der nachsten Umgebung fiirstlicher Personen, 
Bischéfe, Kleriker von Rang. 


So verlieh Innocenz IV. 1251 das Indult durch den Erzbischof von York der 
Grafin von Lincoln, wie wir bereits hdérten; 1254 erhielten es von ihm des Ko6nigs 
Brider, Wilhelm von Valencia und Robert, der Held, des Kénigs Oberhofmeister, 
letzterer jedoch nur fir fiinf Jahre. Von Alexander IV. empfing das Privileg 1254 
Heinrich von Winham, papstlicher Subdiakon und Kaplan der Diézese London; von 
Nikolaus III. 1278 die K6nigin Eleonore; von Honorius IV. 1286 Johann de Vescie, 
ein Ritter aus der Umgebung des Konigs; von Nikolaus IV. 1289 Heinrich de Lasey, 
Graf von Lincoln, 1291 Edmund, Sohn Heinrichs III. und dessen Gemahlin Blanca; 
von Bonifaz VIII. 1296 Bischof Robert Clonfert (Irland), 1297 Peter von Savoyen, 
Dekan von Salisbury, 1301 die Konigin Margaretha; von Benedikt XI. 1304 Heinrich 
de Hertellington; von Klemens V. 1306 Hugo Ledespenser, des Kénigs Kammerer, 
1307 Isabella de Vescie und Emmerich de Valencia, Graf von Pembroke nebst Ge- 
mahlin, 1309 Arnold, Seneschall von Agen und Ritter des Konigs sowie Johann von 
Britannia, Graf von Richmond, 1310 Magister Richard de Hoveringes, der zum 
Erzbischof von Dublin ernannt worden war, aber verzichtet hatte und dafiir die 
Wirde eines papstlichen Kaplans erhalten hatte; von Johann XXII. 1317 Alice de 


12 Bullar. Carmel. I (Romae 1715) 30 111 338; 20 
II (Romae 1718) 49. Papal letters IV, 8. 
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Grafin von Norfolk, Walter von Norwich, des Konigs Schatzmeister, und 
Thomas, Graf von Lancaster, 1319 Thomas, Sohn des Konigs Eduard II., 1327 Mar- 
garetha, Gemahlin Edmunds de Wodestock, des Sohnes des Konigs Eduard, 1329 
Johann von Warrenia, Graf von Surrey, die Koénigin Philippa und Thomas, Graf 
von Morrey, 1331 Maria de Sancto Paulo, Grafin von Pembroke, 1332 Oliver de 
Ingham, des K6nigs Seneschall in Aquitanien, 1333 Wilhelm de Monteacuto, ein 
Ritter aus der Didzese Bath und Elisabeth de Borg, Herrin von Claire, Tochter des 
Grafen Gilbert von Gloucester®. Den beiden Altesten S6hnen Philipps des Schonen von 
Frankreich verlieh das Indult 1306 Klemens V., doch zunachst mit der Beschrankung 
auf deren Kaplane, die er aber im folgenden Jahre beim Alteren der beiden aufhob, 
so daB nunmehr jeder Welt- und Ordenspriester auf dem Portatile vor dem Prinzen 
die Messe lesen konnte. Johannes XXII. ehrte mit dem Privileg Karl IV. und dessen 
Gemahlin, die Kénigin, und zwar mit der Erweiterung, daB sie schon vor Tages- 
anbruch darauf sich die Messe lesen lassen durften. Klemens VI. gewdhrte es 1341 
Philipp VI. sowie ein Jahr spater auch dessen Altestem Sohn. Innocenz IV. 
erneuerte 1353 das Indult dem Altesten Sohne Konig Johanns des Guten”. 


Um den Beginndes 15.Jahrhunderts ist die Szene eine ganz 
andere geworden. Das Bild, das sie nun bietet, erscheint gegen fruher auf- 
fallend umgewandelt. Nicht bloB, daf die Zahl der Personen, die als Bitt- 
steller und Empfanger auf ihr auftreten, um ein Auferordentliches gréfer 
geworden ist, es hat sich auch qualitativ der Kreis derjenigen, denen nun der 
Apostolische Stuhl das Privileg des Tragaltars gewahrt, bedeutend erweitert. 


Auvenia, 


Es sind nun nicht mehr blof Firstlichkeiten und deren Angehorige, hohe 
Adelige und kirchliche Wirdentrager, wie Bischéfe, Abte, die Dignitare der Dom- 
kapitel, papstliche Kaplane, sondern auch, ja zum groBten Teil, niedrige Adelige, 
stadtische Beamte, wie Birgermeister und Ratsherren, Doktoren der Theologie und 
des kanonischen Rechtes, Stiftsherren, Pfarrer, Vikare, Ménche und andere einfache 
Ordensleute, Kaufleute und Birger, die mit ihm begabt werden, wie die iiberaus 
zahlreichen Privilegien bekunden, welche damals nach England gewahrt wurden??. 
Auch die Persénlichkeiten, welche im Repertorium Germanicum in dem ersten Ponti- 
fikatsjahre Eugens IV. als Empfanger erscheinen, sind, abgesehen von Herzog Albert 
von Osterreich und seiner Gemahlin, alle niedere Adelige, gewohnliche Priester 
und einfache Religiosen”. 


Den Bisch6fen verlieh Bonifaz VIII. das Tragaltarprivileg. Sie soll- 
ten sich desselben allenthalben, wo das ohne Verletzung eines Interdiktes 
statthaft sei, bedienen, und zwar auf ihm die Messe nicht nur selbst lesen, 
sondern auch durch einen anderen sich lesen lassen diirfen. 


Als Grund fir das Indult fiihrt die Konstitution an, daB® die Bischéfe mancherlei 
Ursachen halber oft von ihren Kirchen und Didzesen abwesend sein muBten, daB sie 
aber nicht immer bequeme Gelegenheit hatten, eine Kirche aufzusuchen, um dort 
zu zelebrieren oder der Messe beizuwohnen. Es sei aber nicht geziemend, einen 
Tag vorbeigehen zu lassen, ohne das zu tun?*. Klemens XI. beschrankte das Privileg 
1703 dahin, daB es den Bischéfen weiterhin nur gestattet sein sollte, von demselben 
in ihrem Hause Gebrauch zu machen, nicht jedoch mehr in Hausern von Laien, 
und zwar ebensowenig in der eigenen wie in einer fremden Didzese; in letzterer 


*1 Papal letters I, 274 300 316 456 487 499 der Erteilun ivi istli 
; g des Privilegs an Geistliche und 
527 566 574 593 616; II, 9 34 49 50 80 146  Laien niederen Ranges. " 
He 149 188 278 289 291 311 368 409 410. 24 Repert. Germanicum I, n. 120 148 232 367 
Annal. archéol. XVI (Paris 1856) 84. 388 f a 


°8 Vgl. Papal letters V, VI, VII, VIII und 
YX und die vielen hier verzeichneten Falle "* In VI, decret. 1. 5, tit. 7 de privil. ¢. 12. 
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selbst nicht mit Zustimmung des betreffenden Diézesanbischofs**. Die Konstitution 
Apostolici ministerii Innocenz’ XIII. vom Jahre 1723 erklarte jedoch diese Be- 
stimmung dahin, daB sie nicht einbegreife die Hauser von Laien, in denen die 
Bischéfe gelegentlich ihrer Visitationen oder auf Reisen als Gast weilten?’. Ein 
Dekret der Ritenkongregation vom 19. Mai 1896 entschied, daB alle Glaubigen ihre 
Pflicht, an Sonn- oder Festtagen die Messe zu hoéren, erfiillen, wenn sie der Messe 
beiwohnen, die der Bischof selbst oder ein Priester fiir denselben und mit seiner Ge- 
nehmigung im bisch6flichen Oratorium oder sonstwo auf einem Portatile zelebriert”®. 
Der neue Kodex des kanonischen Rechtes hat das Privileg wieder dahin erweitert, 
daB die Bischéfe in der in der Konstitution Bonifaz’ VIII. angegebenen doppelten 
Weise tberall, wo sie sich aufhalten, von dem Portatile Gebrauch 
machen dirfen?®. 

Wann den Kardinalen das Privileg des altare portatile zuteil wurde, ist 
nicht bekannt. Vielleicht, daB sie unter den superiores episcoporum einbegriffen 
sind, denen dasselbe zugleich mit den episcopi in der Konstitution Bonifaz’ VIII. 
verliehen wird®. Jedenfalls erfreuten auch sie sich schon im Mittelalter des Privilegs 
in demselben Umfang wie die Bischéfe. Eine Entscheidung der Konzilskongregation 
vom 18. Februar 1623 besagt, daB sie bei Bentitzung des Indults in GemaBheit der Kon- 
stitution Bonifaz’ VIII. gleich den Bischéfen in keiner Weise einer diesbeztiglichen 
Erlaubnis seitens des Diézesanbischofs bedtrften, und da8B auch ihr Privileg durch 
das Tridentinum nicht aufgehoben worden sei*. Im neuen Codex juris canonici 
lautet das Indult des Tragaltares ftir die Kardinale gerade so wie fur die Bischéfe®. 

DaB die Franziskaner und Dominikaner schon im ersten Viertel des 13. Jahr- 
hunderts das Indult erhielten, sich des Tragaltares zu bedienen, wurde bereits gesagt. 

Ein dem Jahre 1250 angehorendes Beispiel seiner Verleihung an eine Eremiten- 
genossenschaft wurde gleichfalls schon erwahnt**. In der Folge wurde das Privileg 
auch zahlreichen sonstigen Orden gewdahrt, wie den Karmeliten, den Serviten, 
den Lateranensischen Chorherren, den Trinitariern u. a. Der Gesellschaft Jesu 
erteilte das Privileg 1549 Paul III., und zwar ftir ,,jeden ziemlichen und entsprechen- 
den Ort“. Durch das Dekret des Tridentinums De observandis et evitandis in 
celebratione missae (sess. 22) widerrufen, wurde es derselben jedoch 1579 von 
Gregor XIII. mit bestimmten Einschrankungen neu verliehen. 

Ein weitgehendes Privileg erteilte Leo X. am 8. Dezember 1516 den Rittern 
des Ordens vom Goldenen Vlie8. Es galt auch fiir Orte, tiber die vom 
Papste das kirchliche Interdikt verhangt worden war; auBerdem sollte man den 
Tragaltar nicht bloB gegen Tagesanbruch bentitzen diirfen, was nicht selten zu- 
gestanden wurde, sondern sogar um oder ein wenig nach Mitternacht*. Die Auf- 
fassung, als konne auch die goldene Ordenskette als Tragaltar dienen, ist zweifellos 
unrichtig, weil dem kanonischen Begriff vom Tragaliar durchaus zuwider. Eine 
so eigenartige Deutung eines festumgrenzten liturgischen Begriffes kann selbst 
nicht durch eine jahrhundertlange Gewohnheit Rechtskraft erlangen. Ubrigens 
wurde dem Erzherzog Karl von Lothringen 1872 unter dem 31. August auf die 
Anfrage, ob das Privileg Leos X. noch Geltung habe, geantwortet: Negative, falls 
man nicht nachzuweisen vermége, daB es seitdem vom Apostolischen Stuhle bestatigt 
worden sei. Den Auditoren der Rota verlieh Klemens VII. 1527 das Privileg des 


PUGH 


5° Quoniam episcopi eorumque supe- 
riores se habent diversis ex causis a_ suis 


26 J. B. Gattico, De oratoriis domesticis et 
de usu altaris portatilis (Roma 1746) 429 und 


Bull. rom. XXI (Taurini 1871) 939. 

27 § 24; Bullar. rom. XXI, 939. 

28 Decret. auth. n. 3906. 

SG SA9 eS yen teavelec. 239, § 1,.n 73 
Celebrandi super aram portatilem non solum 
in domo propriae habitationis, sed ubicumque 
degunt. et permittendi ut alia missa ipsis ad- 
stantibus celebretur. 


ecclesiis et dioecesibus absentare frequenter, 
...praesenti constitutione indulgemus eisdem, 
ut altare possunt habere viaticum et in eo cele- 
brare ac facere celebrari. 

81 Cattico, De oratoriis domest. (Romae 1 746) 437. 

HIG, pat) {5 il toh 76; 

33 Vel. oben S. 79. 

84 Zeitschrift XX (1907) 283. Decr. auth. n. 3273. 
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altare portatile, den Apostolischen Referendaren Paul III. 1540. Das den Erst- 
genannten gewahrte Indult wurde 1537 von Paul III. bestatigt und zugleich erweitert, 
dann nochmals 1671 durch Klemens X. erneuert”’. 


Hatte jemand von dem Apostolischen Stuhl das Privileg des altare por- 
tatile erhalten, so bedurfte er nicht auch noch der Zustimmung des Orts- 
bischofs, um von demselben Gebrauch machen zu kénnen. Schon Hono- 
rius III. betonte das, wie wir bereits hérten, gegeniiber der gegenteiligen Auf- 
fassung franzosischer Bisch6fe. 


Stand also hiernach nichts im Wege, daB der Inhaber des Indults ohne alle 
Weiterungen gemaB den im Verleihungspatent angegebenen Normen den Trag- 
altar beniitzte, ohne hierzu erst die bisch6fliche Genehmigung einholen zu mussen, 
so war es jedoch den Bischéfen unbenommen, von dem Privilegierten einen Ausweis 
iiber die erfolgte Verleihung und die Bedingungen des Indultes zu verilangen und 
erst auf Grund und nach MaBgabe dieses Ausweises die Bentitzung des Portatiles 
zuzulassen. Es konnte das, um MiSbrauche zu verhiiten, sogar fir sie Pflicht 
werden. Es war darum durchaus ordnungsgemab, wenn beispielsweise 1512 die 
Synode von Sevilla zur Verhiitung von mifbrauchlicher Verwendung des Portatiles 
verordnete, es sei erst gestattet, kraft der vom Papste empfangenen Vollmacht in 
Privathausern die Messe auf einem altare portatile zu feiern, wenn das dies- 
beziigliche papstliche Indult vom Bischof gepriift worden sei. Nur fiir das Messe- 
lesen im Hause titulierter Herren und ihrer Kinder konne davon abgesehen werden. 


Das Tridentinum hat sich nicht direkt mit dem Tragaltar und sei- 
nem Gebrauch befaf8t, wohl aber traf es eine Bestimmung, die indirekt ftir 
dessen Benutzung von einschneidender Bedeutung war. Im Dekret de obser- 
vandis et evitandis in celebratione missae (s. 22) verordnet es namlich u. a., 
die Bischéfe sollten nicht dulden, daf die Messe gefeiert werde in Privathau- 
sern, wie tiberhaupt auBerhalb der Kirche und au8erhalb ausschlieBlich fiir 
den Kultus bestimmter und vom Bischof zu bezeichnender sowie zu visitie- 
render Oratorien, und zwar weder von Welt- noch von Ordenspriestern, non 
obstantibus privilegiis, exemtionibus appellationibus ac consuetudinibus. 


Dem Wortlaut nach handelte das Verbot nur von den Orten, an denen nicht 
mehr zelebriert werden sollte. Da jedoch die MeBfeier an denselben blo8 mittels 
eines altare portatile geschehen konnte, betraf es indirekt auch den Gebrauch 
dieses letzteren. Es waren darum auch alle bis dahin erteilten Privilegien des 
Gebrauches des Tragaltares ohne férmliche Annullierung wert- und bedeutungslos 


geworden. Unberiihrt von dem Dekret des Tridentinums blieb jedoch das der 
Kardinale und Bischéfe*’. 


Allein auch im tibrigen konnte die Bestimmung des Tridentinums unmdoglich 
in ihrem ganzen Umfang nach ausgefiihrt und die Feier der Messe auf einem 
Tragaltar an nicht geweihten Orten schlechthin abgeschafft werden. Denn es gab 
nach wie vor Falle, in denen ein solches Zelebrieren nicht zu umgehen war, wie 
auf Missionsreisen, auf anderen notwendigen Reisen in heidnischen und akatholi- 
schen Gegenden, auf Seereisen u. a. Auch lieB sich das Laien gegebene Privileg 
oft nicht abschaffen, ohne daB dies Argernis und Unwillen bei den Privilegierten 
erregi hatte, von denen doch manche um die Sache der Kirche verdiente Leute 
waren oder Personen von so hohem Rang und so grofer Bedeutung im 6ffentlichen 

*> J. B. Gattico 1. c. 391. 


ne De Aguirre, Conc. hisp. V (Romae 1755) 


*7 Vgl. die diesbeziiglichen Entscheidungen 
der Konzilskongregation von 1586, 1605, 1616, 
1623 bei Gattico 1. c. 426 f. 437. 
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Leben darstellten, daB auf sie gebihrende Riicksicht genommen werden mubBte. 
Ging es aber nicht an, die bestehenden an Laien gegebenen Indulte allesamt zu 
beseitigen, dann konnte auch in Zukunft das Privileg unter ahnlichen Verhaltnissen 
nicht wohl in allen Fallen abgeschlagen werden. 

Das Dekret wurde darum in der Tat nur so-.weit zur Ausfiihrung gebracht, 
daB die Mangel und Mifstande, welche sich bei der friiheren Praxis eingeschlichen 
und nachgerade einen grofen Umfang angenommen hatten, fiir die Zukunft ver- 
mieden wurden. Es wurde das dadurch erreicht, daB der Apostolische Stuhl sich 
die Verleihung des Indultes, auBerhalb einer dem 6ffentlichen Gottesdienst dienen- 
den Kirche oder einer 6ffentlichen oder doch wenigstens halb6éffentlichen Kapelle 
auf einem Portatile die Messe zu lesen, als sein ausschlieBliches Vorrecht 
vorbehielt und es stets nur unter Bedingungen und Einschrankungen erteilte, welche 
alle MiBbrauche fernzuhalten geeignet waren. Zwar hatte das Tridentinum den 
Bisch6fen nicht formell die Vollmacht entzogen, das Zelebrieren auf einem Portatile 
zu gestatten, doch betrachtete man zu Rom seine Bestimmung immerhin als 
indirekte Zurticknahme derselben®. AuSerhalb Roms war die Auffassung 
freilich teilweise eine andere, sofern die Bischéfe hier und da sich nach wie vor 
wenigstens beim Vorhandensein schwerwiegender Grtinde das Recht zusprachen, 
den Gebrauch des Portatiles an nichtgeweihten Orten zu gestatten. Die meisten 
der nachtridentinischen Didézesan- und Provinzialsynoden verbieten allerdings ent- 
sprechend dem tridentinischen Dekret die Beniitzung des Tragaltares schlechthin, 
wie z. B. die Synoden von Mecheln (1570), von Herzogenbusch (1571), von Ypern 
(1577)", von K6ln (1662)” u. a., andere aber, wie die Synoden von Narbonne (1609)*%, 
von Osnabriick (1628)", von St-Omer (1640*° und von Trier (1678)** machen die 
Verwendung des Portatiles von der Zustimmung des Bischofs abhangig. Selbst 
der hl. Karl, der doch zweifellos tber die Tragweite des tridentinischen Dekretes 
gut unterrichtet war, schreibt in Fallen schwerwiegender Art dem Bischof das 
Recht zu, in Privatoratorien, also auf einem Tragaltar, das Messelesen zu gestatten, 
wenn auch er in allen anderen dazu ein Indult des Apostolischen Stuhles verlangt?’. 
Indessen drang die rémische Auffassung zuletzt allenthalben durch, doch blieb 
nattrlich den Bischéfen die Vollmacht, in Notfallen dringlichen Charakters, in 
denen eine Erlaubnis von Rom entweder gar nicht oder doch nicht zeitig genug 
eingeholt werden konnte, den Gebrauch eines Portatiles zu erlauben. Die so ge- 
wahrte Erlaubnis war dann eine Erlaubnis per modum actus nicht per modum 
privilegii. Durch die Entscheidung vom 23. Dezember 1912 und den neuen Codex 
juris canonici wurde jene Vollmacht ausdricklich anerkannt*. Eine gewisse 
Schwierigkeit konnte es bisweilen bieten, zu bestimmen, ob die Umstande derart 
seien, daB sie das Zelebrieren auf einem Portatile an nichtgeweihtem Orte ndtig 
machten oder doch wenigstens rechtfertigten. Auch in diesem Punkt brachte die 
vorhin erwahnte Entscheidung die witnschenswerte Klarheit, indem sie jeden 
gerechten und verntinftigen Grund als hinreichend zur Gewadhrung der Erlaubnis 
bezeichnete”*®. 

Natirlich hatten auch nach dem Tridentinum die Bischéfe das Recht, bevor 
sie jemand auf Grund eines papstlichen Privilegs zur Beniitzung des Portatiles 
zulieBen, sich tiber die tatsachliche Erteilung des Indultes zu vergewissern. MuBten 


38 Vgl. die Ausfihrungen der Konstitution 41 Tit. 15, c. 3 (1. c. 846). 
Magno cum animi nostri dolore Benedikts XIV. 42 ¢. 5, n. 1 (. c. IX, 994). 
vom Jahre 1751; Bullar. magnum rom. XVIII 43 C, 39 (H. X, 41). 
(Luxemburgi 1754) 215; desgl. die diesbeziig. 44 C, 16, n. 13 (Hartzh. IX 452). 
lichen Entscheidungen der Congregatio s. Con- 45 Tit a eae x 791) 
cilii, deren alteste aus dem Jahre 1577 datiert, eres se 4 : 


bei Gattico 1. c. 135 f. ie § 2, n. 8 (lc. X, 62). 
39 Tit. de off. et cultu div. c. 14 (Hartzh. VII, Syn. Mediol. IV, p. 2, c. 10 (H. X, 863). 
616). 48 Vgl. oben S. 44, 


49 Tit. 22, c. 1 (1. c. 734). 49 Acta apost. Sedis IV (192), 725. 
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sie gemaB dem tridentinischen Dekret gegen alle mifbrauchliche Verwendung des- 
selben einschreiten, und sollte das in wirksamer Weise geschehen, so war eine 
Priifung des erteilten Privilegs auf seine Authentizitat sogar unumganglich notig 
und Pflicht. Es wurde deshalb auch wohl, namentlich wenn es sich um die Errichtung 
eines Hausoratoriums mit Tragaltar handelte, dem Indult des Apostolischen Stuhles 
ausdriicklich die Verpflichtung angefiigt, den Ortsbischof von diesem in Kenntnis 
zu setzen, falls dieser nicht etwa selbst bei Erlangung desselben mitgewirkt habe. 
Nicht verboten wurde yom Tridentinum der Gebrauch des Tragaltares in kon- 
sekrierten oder doch benedizierten Kirchen und 6ffentlichen wie diesen gleich- 
stehenden halbdffentlichen Kapellen. 


VII. DAS ALTARE QUASI-FIXUM 


Unter altaria quasi-fixa sind, wie friiher gesagt wurde, Altare zu ver- 
stehen, die nicht bloB voriibergehend und fiir das eine oder andere Mal, son- 
dern dauernd durch Einfiigung eines konsekrierten Altarsteines fiir das Zele- 
brieren hergerichtet sind. Seit wann solche Altdre, die heute sehr haufig 
sind, vorkommen, ist nicht zu bestimmen. Da’ man ungeweihte Altare fiir 
den einzelnen Notfall mit einem Portatile versah, um sie zur MeBfeier be- 
niitzen zu kénnen, ist durch ein Synodaldekret Hinkmars von Reims aus dem 
Jahre 857 schon fiir das 9. Jahrhundert bezeugt’. 


Da verschiedene Priester auBer der Titelkirche noch Kapellen besaBen, andere 
aber alte Kirchen restaurierten oder den Ortlichen Verhaltnissen gema8 Altare 
neu errichteten oder verdnderten, diirfe sich kein Priester, so verordnet Hinkmar, 
unterfangen, auf einem vom Bischof noch nicht geweihten Altar zu zelebrieren. 
Wenn dringende Umstande das erheischten, bevor die Kirchen und Altare kon- 
sekriert worden seien — und das gleiche gelte auch flr Kapellen, die eine Kon- 
sekration nicht verdienten —, solle deshalb der Priester, fiir den eine solche 
Notwendigkeit eintrete, nach seinem Vermégen eine Tafel aus Marmor, Schwarz- 
stein oder sonst einem durchaus passenden Stein geziemend herstellen lassen, dem 
Bischof zum Weihen bringen und dann bei vorkommender Gelegenheit mit sich 
nehmen, um auf ihr die heiligen Geheimnisse feiern zu kénnen. Man beachte, daB 
das Dekret nicht bloB vom Messelesen in noch nicht geweihten Kirchen oder in 
Kapellen, die eine Weihe tiberhaupt nicht erhalten sollten, handelt, sondern auch 
vom Zelebrieren auf ungeweihten Altaren in konsekrierten Kirchen. Aber selbst 
bei diesen redet es bloB von einer zeitweiligen, nicht von einer dauernden Her- 
richtung zur Zelebration mittels eines geweihten Altarsteines, von einer Herrichtung 
von Fall zu Fall, bei der das Portatile jedesmal von neuem auf den Altar gelegt 
und nach Beendigung der Messe wieder entfernt wurde. 


Auch in der Folge kam es sicher nicht selten vor, daB man einen nicht kon- 
sekrierten oder exekrierten Altar mit einem Portatile versah, um auf ihm zelebrieren 
zu kénnen. Denn nicht konsekrierte oder exekrierte Altare gab es nach wie vor; 
wollte man dieselben zur Feier der Messe bentitzen, mute man sie mit einem 
Portatile versehen?. Doch wird man in derartigen Fallen gewohnlich entweder 
zu jeder Messe ein Portatile auf den Altar gelegt haben oder doch nur vortibergehend 
und zeitweilig, bis es méglich wurde, ihn zu weihen. 


1C. 3 (M. 125, 794). 


Kleriker auBer den anderen MeButensilie h 
* Der Ordo des Jakobus Gajetanus geht in aie 


; : ein altare portatile mitnehmen, wofern sie 
seiner Vorsicht Sogar so weit, daf er be- nicht wiSten, daB der Altar konsekriert sei, an 
stimmt, ‘wenn ein Kardinalbischof in einer dem der Kardinal zu zelebrieren habe (C. 48 
Kirche ein feierliches Amt halte, sollten dessen {M. 78 1153]). 
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Da8 indessen auch altaria quasi-fixa im Mittelalter nicht ganz unbekannt 
waren, bekundet Kanon 1 der Dubliner Synoden von 1186’. 


In Pfarr- und Klosterkirchen sollten, so bestimmt derselbe, alle Altare von 
Stein und altaria fixa sein; in Kapellen und Oratorien gestattet er dagegen die Ein- 
richtung von hdlzernen Altaren, doch erstens blofS im Fall der Unmdglichkeit, 
steinerne zu beschaffen, und zweitens nur unter der Bedingung, daB eine kon- 
sekrierte Altartafel aus Stein oben fest in sie eingelassen werde. Es 
‘war nur ein Notbehelf, wenn die Synode in Kapellen und Oratorien die Herstellung 


von altaria quasi-fixa gestattet. Als das Normale sah sie offenbar das steinerne 
altare fixum an. 


Im 14. und 15. Jahrhundert mu8 es in den Hauskapellen und Privatorato- 
rien, die damals auf Grund eines vom Apostolischen Stuhl verliehenen Pri- 
vilegs zum Gebrauch eines altare portatile allenthalben in grofer Zahl ent- 
standen, manche altaria quasi-fixa gegeben haben. Es hatte ja wenig Zweck 
gehabt, das Portatile immer von neuem fiir jede einzelne Messe auf den 
in ihnen errichteten Altar zu legen, und nach Beendigung der Feier wieder 
von diesem zu entfernen. Vielmehr muBte es sich empfehlen, dasselbe dauernd 
auf ihm zu belassen, da sich das nicht blo8 als das einfachste und prak- 
tischste darstellte, sondern auch das Portatile in solchen geschlossenen Pri- 
vatkapellen ebenso gut und ebenso sicher auf dem Altar wie etwa in einem 
Schrank aufgehoben war, falls nicht etwa seine kostbare SU EAI eine 
besondere Aufbewahrung wiinschenswert machte. 


In Kirchen und 6ffentlichen Kapellen waren aber noch im 14.und 15. Jah- 
hundert altaria quasi-fixa sicher Ausnahme, nicht wie spater das Haufigere, 
Gewohnliche, obschon gerade damals die Zahl der Altaére in diesen Kirchen 
eine erstaunliche Zunahme erfuhr und oft auf mehr als das Drei- oder Vier- 
fache ihres Bestandes in friiherer Zeit stieg. 

Es gibt namentlich in Deutschland noch eine auBerordentlich groSe 
Menge von Altaren des 14. und 15. Jahrhunderts. Bei keinem weist jedoch auch 
nur eine Spur darauf hin, daB er ein altare quasi-fixum gewesen sei. Im Gegenteil 


beweisen die Weihekreuzchen, die sie vielfach tragen, und das jetzt freilich meist 
erbrochene und geleerte Sepulcrum, da8 sie wirkliche altaria fixa waren. Es 


5 Die Kanones der Synode finden sich in der 
Bulle, in der Urban III. dieselben bestatigt. 
Friher im Besitz der Christ Church zu Dublin, 
wird diese jetzt im Staatsarchiv dort aufbe- 
wahrt. Die Kanones sind lateinisch noch nicht 
verdffentlicht worden; eine englische Inhalts- 
angabe bietet J. Ware (Opera omnia, heraus- 
gegeben von Walter Harris Ware I [Dublin 
1739] 316). Eine Abschrift des lateinischen 
Textes der sehr schadhaften Urkunde verdanke 
ich der Giite meines Ordensgenossen P. Aug. 
Holtschneider. Ich lasse ihn wegen seiner 
Wichtigkeit nachstehend folgen: Ab altari, cui 
absque negleg(entia et) venia prima (et prae- 
cipua in ecclesija Domini debetur reverentia 
incipientes, prohibemus et sub periculo ordi- 
nis et (bene)f(icii) interdicimus, ne quis sacer- 
dotum de cetero (ju)xta (consuetudinem huius 
terrae veterem) super tabulam ligneam mis- 
sam celebrare praesumat. Quia vero secundum 


ca(nones altaria) debent esse (la)pide(a) (sta)- 
tuimus et praecipimus, ut in monasteriis et 
ecclesiis baptismalibus omnia (altaria erig)an- 
tur lapidea. Et si (tan)tae quantitatis lapis 
haberi non po(terit, qui totam) altaris tegat 
superiorem superfaciem, in medio altaris, ubi 
consecr(an)dum est corpus Domini lap(is qu)a- 
dratus integer et politus (arte) caementaria 
firmiter inseratur tantae amplitudinis, ut in 
ejusdem (con)secratione quinque cruces spa- 
tiosa intercaped(ine) a se distantes cont(in)eat 
et (calicis am)plissimi pedem ex omni latere 
excedat. De capel(lis vero si)ve (orator)iis, 
si ex necessitate lignea erecta fuerint altaria, 
super tabulis consecratis lapideis firmiter ligno 
infixis praetaxa(tae) quantitatis (m)issar(um) ibi 
(sol)em(pni)a_ celebrentur. Das Eingeklam- 
merte fehlt heute, wurde aber nach einer 4lte- 
ren Abschrift erganzt. 
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mag gentigen, auf die zahlreichen spatmittelalterlichen Altare in der Marienkirche 
zu Danzig, in den Domen zu Halberstadt, Magdeburg, Liibeck, Xanten, Hildesheim, 
Trier, Kéln, Regensburg, Freiburg 1. Br. u. a., in den Stifts-, Kloster- und Pfarr- 
kirchen zu Werden, Altenberg, Marienstadt, K6ln (St. Kunibert, St. Gereon, St. Seve- 
rin), Gelnhausen, Halberstadt (Liebfrauen), Schwab.-Hall, Kalkar u. a. hinzuweisen. 
Auch die vielen mittelalterlichen Altarmensen, die sich in protestantischen Kirchen 
Deutschlands als FuBbodenbelag erhalten haben’, bekunden durch das Sepulcrum 
und die Weihekreuzchen oder doch wenigstens durch letztere, dab sie von kon- 
sekrierten Altaren, also von altaria fixa, herrihren. Es ist mir in Deutschland 
kein mittelalterlicher Altar bekannt geworden, der urspriinglich altare quasi-fixum 
gewesen ware. Spater ist das freilich bei manchem anders geworden, indem man 
sie, weil sie exekriert worden waren, mit einem Portatile versah und sie dann 
dauernd so belie®, weil eine Neukonsekration zu viel Schwierigkeiten verursacht 
hatte, doch auch wohl die mittelalterliche Anschauung, daB modglichst alle in 
Kirchen befindlichen Altare altaria fixa sein miiBten, sich zugunsten der quasi-fixa 
geandert hatte. 

In Italien, Frankreich, England, den nordischen Lan- 
dern, den Niederlanden und Spanien ist die Zahl der mittelalterlichen 
Altare weit geringer als in Deutschland, so daB der noch vorhandene Bestand keinen 
sicheren Schlu8 auf die Verbreitung der altaria quasi-fixa in den genannten Landern 
wahrend des Mittelalters gestattet. Was ich indessen dort an solchen sah — und 
es waren immerhin manche —, zeigte ebenfalls durch seine Weihekreuze oder 
durch das Sepulcrum, daB die betreffenden Altare urspriinglich geweiht waren, 
wenn sie auch zum Teil nachtraglich aus irgendeinem Grunde durch Einfuigen 
eines Portatiles zu quasi-fixa gemacht worden waren. 


Heute sind die Altare der Mehrzahl nach nicht fixa, sondern nur quasi- 
fixa, und zwar nicht blo& in benedizierten, sondern auch in konsekrierten Kir- 
chen. So verhalt es sich namentlich in It alien, hier jedoch abgesehen von 
Rom,inSpanien und inFrankreich, wo die Nebenaltare fast aus- 
nahmslos nur altaria quasi-fixa sind, selbst wenn sie ihrer Beschaffenheit 
nach sehr wohl fixa sein kénnten, ja auch der Hochaltar, der doch am ehesten 
ein altare fixum sein sollte, sehr haufig unkonsekriert und blo& mit einem 
Portatile ausgestattet ist, sogar in Kathedralen. 


Besonders auffallend ist, daB es in den italienischen Kirchen so wenig 
altaria fixa gibt. Selbst in den vielen kleinen Diézesen, in denen eine Konsekration 
aller Altare keine Schwierigkeit bieten wiirde, ist in der Regel bestenfalls bloB 
der Hochaltar der Kirche ein solches. Die heutigen Altare stammen dort der 
groBten Mehrzahl nach aus dem 17. und 18. Jahrhundert, also aus der Zeit des 
Barocks. Sie waren aber zumeist schon von Anfang an altaria quasi-fixa; sie 
sind das nicht erst nachtraglich geworden. Es war demnach bereits damals in 
Malien der Brauch weit verbreitet, die Altare nur noch mit einem Portatile zu 
versehen. Bemerkenswert ist, daB selbst der hl. Karl Borromaus, dessen Eifer fir 
die Hebung der Liturgie, die Einhaltung der liturgischen Vorschriften und die 
geziemende Ausstatiung des Gotteshauses doch bekannt ist, in seinen Bestimmungen 
uber die Einrichtung der Kirchen und Altare, die Behandlung des gottesdienstlichen 
Gerates und der liturgischen Utensilien, die bis in die kleinsten Einzelheiten herab- 
steigen, nirgends darauf dringt, nur altaria fixa herzustellen. Altaria fixa und 
quasi-fixa scheinen ihm fast gleichwertig gewesen zu sein. 


4 Bei Zerstérung von Altaren wurden die M it Vorli 
ensen mit Vorliebe zur Bepl. I 
bodens der Kirchen verwendet. Piatiage. tes Fue 
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In Frankreich wurden zahllose mittelalterliche Altare bei den Greueln, 
welche die Hugenotten in den Kirchen anrichteten, zugrunde gerichtet oder doch 
entweiht. Es war aber zu schwierig, alle als fixa wiederherzustellen. Man muBte 
sich bescheiden, sie nach ihrer Wiedererrichtung oder nach ihrer Restauration 
durch ein Portatile fir den Gottesdienst gebrauchsfahig zu machen. Weitere 
altaria fixa aus dem Mittelalter wurden im 17. und 18. Jahrhundert dem Barock 
und Rokoko zuliebe beseitigt und durch neue im Geschmack der Zeit ersetzt, die 
jedoch in sehr vielen Fallen wegen des Materials, aus dem sie bestanden, eiae 
Weihe tberhaupt nicht zulieBen und schon deshalb mit einem Tragaltar versehen 
und als quasi-fixa eingerichtet werden muBten. So waren auch in Frankreich 
bereits im 17. und 18. Jahrhundert altaria quasi-fixa fast die Regel geworden. 
SchlieBlich kam die Revolution, profanierte Kirchen und Altare und brachte dadurch 
neuerdings manchen altaria fixa, mittelalterlichen und nachmittelalterlichen, den 
Untergang. Es ist also unschwer begreiflich, daB heute in den Kirchen Frank- 
reichs die Altare weitaus der Mehrzahl nach nur quasi-fixa sind. 

In Spanien fthrte im 16. Jahrhundert die Errichtung neuer Altarretabeln 
zur ZerstOrung mancher mittelalterlichen altaria fixa, da diese nach Stellung und 
Mafverhaltnissen zu den neuen Retabeln nicht paften und deshalb durch andere 
ersetzt werden muBten. Geradezu verhangnisvoll aber wurde fiir den noch vor- 
handenen Bestand an derartigen Altaren der Barock, der seinen massigen Altar- 
kolossen zuliebe mit denselben so griindlich aufraumte, daf sie an manchen Orten, 
wie zu Valencia, Murcia, Malaga, Cordoba, Granada, Palenzia, Valladolid, San- 
tiago u. a. vollstandig verschwanden und man heute daselbst auch nicht mehr 
ein einziges Beispiel eines mittelalterlichen altare fixum findet, welches der Ver- 
nichtung entging. Unter der Unmenge von neuen Altaren aber, mit welchen das 
16. und noch mehr das 17. und 18. Jahrhundert sowohl die vielen mittelalterlichen 
als die tberaus grofe Zahl neuerbauter Kirchen bevdlkerte, gab es nur sehr wenige 
altaria fixa. Man muB férmlich auf die Suche gehen, um unter ihnen den einen 
oder anderen Altar dieser Art zu finden. Insbesondere waren die Nebenaltare fast 
immer nur altaria quasi-fixa. Freilich ware es auch sehr schwer, um nicht zu sagen 
undurchfthrbar gewesen, die lange Reihe yon Altaren, welche namentlich seit 
dem ausgehenden 16. Jahrhundert in den spanischen Kirchen geschaffen wurden, 
als altaria fixa zu konsekrieren. 

Am konservativsten war man noch in Katalonien, und doch waren selbst 
hier schon in der zweiten Halfte des 16. Jahrhunderts, wie die aus dieser Zeit 
stammenden Visitationsprotokolle der katalonischen Didzese Vich bekunden, die 
Altare mit ara, mit ara altari affixa, mit ara encaxada haufiger als solche, von 
denen der Visitator feststellen konnte: Ejus lapis est consecratus oder la piedra 
es tota ara. Hundert Jahre spater, d. i. gegen Ende des 17. Jahrhunderts, lag die 
Sache bereits so, daB® die Visitationsprotokolle nur mehr wenige Altare mit dem 
Zusatz: Tot V’altar es ara zu verzeichnen vermochten’®. 


Nach dem Gesagten darf das altare quasi-fixum unbedenklich als eine 
Eigentiimlichkeit der nachmittelalterlichen Zeit be- 
trachtet werden. Nicht als ob es im Mittelalter Altaére dieser Art nie gegeben 
hatte; sie waren aber nach allem, was wir vom mittelalterlichen Altar heute 
wissen, selbst noch im ausgehenden Mittelalter die Ausnahme. Die Regel war 
das altare fixum. Das 16. Jahrhundert und die Folgezeit aber verkehrte dann 
das bisherige Verhaltnis in sein gerades Gegenteil. Nunmehr wird das altare 
quasi-fixum das Gewoéhnliche, das altare fixum aber, vom Hochaltar allen- 
falls abgesehen, das Seltenere, vielfach geradezu Ausnahme. 


5 José Gudiol y Cunill, Colocacio de los sentes reliquias en els altars (Sonderabdruck aus La Veu 
de Montserrat o. O. und J.) 416. 
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Interessant, aber auch bezeichnend ist, daB die franzdésischen, italienischen und 
spanischen Synoden des 16. und 17. Jahrhunderts kaum je fur altaria fixa ein- 
treten und es sich wenig angelegen sein lassen, die Errichtung solcher anzubefehlen, 
die in jener Zeit gehaltenen niederlandischen und deutschen dagegen mit aller Ent- 
schiedenheit fir die Erhaltung der alten Normalart des Altars, der altaria fixa, 
energisch ihre Stimme erheben. Der Gebrauch der Portatilien sei zur Bequemlich- 
keit des Volkes im Drange der Not in weitem Mafe gestattet worden, sagt die 
Mechelner Provinzialsynode des Jahres 1570. Damit aber nicht das, was nur 
zeitweilig und aus wichtiger Ursache erlaubt worden sei, entgegen den heiligen 
Kanones und zum Schaden der dem hochheiligen Geheimnis der Messe schuldigen 
Ehrfurcht zum Gewohnheitsrecht werde, sollten die Bischéfe, so bestimmt die 
Synode, dafiir Sorge tragen, daf die Altare in allen Kirchen méglichst bald wieder 
konsekriert wirden und dann in diesen den ferneren Gebrauch von Portatilien 
verbieten®. Der Drang der Not, um dessentwillen die Verwendung von Portatilien 
gestattet worden war, war der Greuel der Verwiistung, welche die Kalvinisten in 
bilderstiirmerischem Fanatismus binnen wenigen Tagen 1566 in hunderten flandrischer 
Kirchen angerichtet hatten. Noch war eine Gewohnheit nicht eingetreten. Die 
Synode will daher beizeiten einschreiten, um einer derartigen den Kanones zu- 
widerlaufenden Gewohnheit vorzubeugen. Das einzig den Kanones Entsprechende, 
das Normale, was wieder herbeigefiihrt werden soll, ist nach ihr das altare fixum; 
einen unkonsekrierten oder profanierten Altar durch ein Portatile zum Zelebrieren 
herrichten, kann nach ihr nur zeitweilig und nur aus wichtiger Ursache erfolgen. 

1571 untersagte die Synode von Herzogenbusch die Beniitzung aller nicht- 
konsekrierten Altare, selbst wenn man sie mit einem Tragaltare ausgeristet habe’. 
Im gleichen Jahre schreibt die Didzesansynode von Gent®: Cum videamus, quosdam 
negligentes esse, ut in locis sacris altaria diruta ab impiis aut profanata rursum 
erigantur et consecrentur, praecipimus omnibus ad quos spectat, ut infra sex 
menses sequentes curent in locis sacris . . . altaria sua, si in illis sacra volent 
fieri, consecrare. Nam post sex menses prohibemus usum altarium portatilium 
etiam in locis sacris sine nostra speciali licentia, quam non facile concedere 
statuimus. Die Antwerpener Synode von 1630 bestimmt als Termin, bis zu dem 
alle Altare konsekriert sein miiBten, und von dem ab der Gebrauch der Portatilien 
durchaus untersagt sei, den Oktober des Jahres 16319. Beachtenswert ist, daB 
auch sie als Grund fiir ihre Verordnung angibt: Altarium portatilium permissio 
in consuetudinem trahi non debet. Es war also auch in der Auffassung der 
Antwerpener Synode noch immer das altare fixum das Normale und dem kanonischen 
Brauch einzig Entsprechende. Die Mechelner Synode von 1609 wiederholte ihre 
Verordnung von 1570 mit dem Hinzufiigen, daB bis zum kommenden Feste des 
hl. Remigius tberall altaria fixa eingerichtet werden miBten, da von da an mit 
Portatilien ausgestattete bloB kraft spezieller Erlaubnis beniitzt werden diirften”. 

Die Kolner Didzesansynode vom Jahre 1662 sagt*t: Die Verwendung von Trag- 
altaren habe wegen der tieftraurigen Zeitverhaltnisse, wie sie die vergangenen 
Unruhen mit sich gebracht, bisweilen gestattet werden miissen. Nun aber sei 
durch Goites Huld dieser Grund fortgefallen und so verordne sie unter ganzlichem 
Verbot des Gebrauchs von Portatilien, es miiBten die profanierten und exekrierten 
Altare durch bischéfliche Konsekration wieder fiir den Gottesdienst hergerichtet 
werden, damit nicht, was lediglich aus dringender Ursache erlaubt worden sei, 
zum MiSbrauch werde. Die vergangenen Unruhen, von denen die Synode redet, 
sind die Stiirme des nicht lange vorher beendeten DreiSigjahrigen Krieges, 


® Tit. de off. et cult. div. c. 14 (Hartzheim ® C. de sacr. n. 11 (Hartzh. IX, 526); vgl. auch 
VII, 616). die Antwerpener Synode von 1643 (Tit. 7, n. 20 

7G. 7 (Hartzh. VU, 734). [l. ¢. 643). 

° Tit. 7, c. 7 (Hartzh. VIL, 680). ‘° Tit. 11, c. 8 (Hartzh. IX, 10). 


1 C. 4, § 1 (Hartzh. IX, 994). 
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der auch in der K6lner Erzdiézese die Profanation mancher Altare zur traurigen 
Folge hatte. Der Standpunkt aber, den sie bei ihrer Bestimmung einnahm, ist 
ganz derjenige der fast ein Jahrhundert Alteren flandrischen. Waren doch auch 
die Verhaltnisse, denen sie sich gegentibersah, dieselben wie die, welche diese 
bei ihren Dekreten vor sich hatten. Auch fiir die Kélner Synode ist das altare 
fixum das Normale, das unter ruhigen Verhaltnissen allein Zulassige. Den pro- 
fanierten Altar durch ein Portatile zum Zelebrieren herzurichten, konnte nur 
unter dem Drange der Umstande gestattet werden; als dauernde Einrichtung war 
nach ihrer Auffassung ein solcher Altar ein MiBbrauch. Ahnlich wie die der Kélner 
lautet die Bestimmung der Synode von Paderborn aus dem Jahre 1668’. Eine 
Miinsterische Synode hatte bereits 1652 die Weihe der noch nicht oder nicht mehr 
konsekrierten dotierten Altare zur Pflicht gemacht, und zwar realiter et cum 
effectu’®. 

Einen vollen Erfolg hatten freilich solche und Aahnliche Verordnungen nicht, 
noch konnten sie in den wirren Zeitverhaltnissen und bei den ewigen Kriegen, 
die so mancher Kirche und so manchem Altar Profanation und Zerst6rung 
brachten, einen solchen tberhaupt erzielen, zumal der Klerus es oft genug an 
Kifer fehlen lieS, die Bischéfe aber nicht immer imstande waren, die Synodal- 
verordnungen mit dem nétigen Nachdruck zur Durchfthrung zu bringen. Immerhin 
hatten sie die glickliche Wirkung, daB in Deutschland die altaria fixa nicht in 
solchem Umfang von den quasi-fixa verdrangt wurden wie in Italien, Frankreich 
und Spanien, und daB diese letzteren im grofen und ganzen auf die Falle beschrankt 
blieben, in denen ihre Verwendung begriindet war. 


VIII. DAS ALTARE PORTATILE IN DEN RITEN DES OSTENS. 
DAS ANTIMINSION 


Nicht blo&B im Abendland, auch im Orient bestand, auch als der Altar 
in den Kirchen zum altare fixum geworden war, noch in manchen Fallen, 
namentlich wenn die Liturgie aus irgendeinem Grunde au8erhalb der Kir- 
chen gefeiert werden mufte, das Bediirfnis nach einem Ersatz fiir das feh- 
lende altare fixum, durch den das Zelebrieren auch dann und dort ermég- 
licht wurde, wenn und wo es an einem konsekrierten, standigen Altar man- 
gelte. Mit anderen Worten, es blieb auch im Orient fiir manche Gelegen- 
heiten eine Art von Tragaltar weiterhin eine Notwendigkeit, zumal in den 
nichtgriechischen Riten, in denen bei den Verfolgungen, welche dieselben 
von seiten des Islams zu erdulden hatten, und bei den St6rungen des Gottes- 
dienstes, deren sie sich stets versehen muften, die Errichtung feststehender 
Altére nicht immer tunlich war. Leider flieBen die Nachrichten, die uns 
tiber die Geschichte des Tragaltares in den Riten des Ostens Aufschlu8 geben, 
auBerst sparlich. Am reichlichsten sind noch die Angaben, welche wir iber 
dieselbe aus dem griechischen Ritus erhalten. 

Im griechischen Ritus entspricht dem lateinischen Portatile heute 
das sog. Antiminsion (dvtpivooy). Es ist dies keine konsekrierte Tafel 
aus Stein, sondern ein vom Bischof geweihtes Tuch. Beztiglich des Ge- 
brauches aber unterscheidet es sich von unserem Portatile in zweifacher Hin- 
sicht. Es ist namlich erstens nicht blo8 Ersatz eines mangelnden konsekrier- 
ten Altares, sondern wird nach heutiger Praxis zur Feier der Liturgie auf alle 


12 Tit. 9 (Hartzh. X, 135). 18 Hartzh. IX, 788. 
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Altare gelegt, auch auf die konsekrierten. Es geschieht dieses angeblich vor- 
sichtshalber. Falls namlich der Altar durch irgendeinen Umstand exekriert 
sein sollte, ohne daB solches bekannt wire, so wiirde das Antiminsion diesen 
Defekt insoweit gutmachen, als die Messe nun doch wenigstens auf dem ge- 
weihten Antiminsion gehalten wiirde. Zweitens darf der Priester, dem der 
Bischof ein Antiminsion gegeben hat, auf demselben an jedem passenden 
Orte, also auch auBerhalb der Kirche oder eines geweihten Oratoriums zele- 
brieren, ohne da8 er hierzu weiter noch einer besonderen bisch6oflichen Er- 
laubnis bediirfte. Die Ermachtigung hierzu ist ein fiir allemal zugleich mit 
der Ubergabe des Antiminsions und durch dieselbe erteilt*. 


Das Antiminsion vertritt den Altar, nicht die Altartticher, und zwar ins- 
besondere auch nicht das dritte derselben, das eijjtév, das etwa unserem Korporale 
entspricht. Deshalb sollte an sich auf das Antiminsion wie auf das altare fixum 
zunachst ein sog. xaracdexo (die untere Altarbekleidung), dann ein sog. toeanelopdoov 
(die obere Altarbekleidung, auch éziwua und éydvtj genannt), und schlieBlich das 
eidntéy angebracht werden, wie das auch noch Simeon von Saloniki ausdriicklich 
angibt’. Allein das geschieht nach dem heutigen Brauch nicht mehr. Im russisch- 
griechischen Ritus wird das Antiminsion in das «idntévy eingeschlagen. Sind beide 
entfaltet, so liegt es oben auf demselben, so daB Kelch und Hostie auf dem eéAnrov 
nur mittelbar, unmittelbar aber auf dem Antiminsion ruhen. Ahnlich verhalt es 
sich im tbrigen griechischen Ritus. Das Antiminsion ist hierbei zu einer Art 
von Korporale geworden und heift darum auch wohl wie dieses #edvoc. 

Zweck des Antiminsion ist, die Feier der Messe an Orten, an welchen ein 
konsekrierter Altar fehlt, zu erméglichen. Es wurde darum auch Laien, die auf 
Reise gingen, zumal den Kaisern, bewilligt, damit diese auf ihnen durch einen 
Priester die Messe feiern lassen konnten, wie Simeon von Saloniki ausdriicklich 
angibt® und auch eine Verordnung des Patriarchen Nilus Kerameus (1380—1388) 
sowie ein Schreiben des Patriarchen Matthias an den Metropoliten von Heraklea 
aus dem Januar des Jahres 1400 bezeugen’. 

Die Alteste ausdriickliche Angabe tiber den Gebrauch eines Tragaltares im 
griechischen Ritus begegnet uns in dem Enkomion auf den hl. Marcianus, voraus- 
gesetzt, daB selbiges wirklich, wie es sich den Anschein gibt, um 700 geschrieben 
wurde. Es erzahlt, daf in einer bei dem Grabe des hl. Marcian liegenden Hohle 
sich Spukerscheinungen zeigten und deshalb Bischof Theodosius von Syrakus vor 
dem Eingang der Hoéhle den mystischen Tisch, der Antiminsion genannt werde, 
aufstellte, die Liturgie feierte und zum SchluB die Hohle dreimal mit dem Kreuze 
bezeichnete, um die bésen Geister aus ihr zu vertreiben®. Der Altar, welchen 
der Bischof zur Darbringung des hl. Opfers vor der Hoéhle aufstellte, war ein 
tragbarer Altar, wie sowohl aus der Natur der Sache, als aus dem Zusatz: 7Huc 
xahsitar avtiuivotoy erhellt. 

Etwa dreiviertel Jahrhundert spater bezeugt die 778 auf Grund von Mit- 
teilungen des Heiligen geschriebene Vita des hl. Willibald den Gebrauch eines 
Tragaltares im griechischen Ritus. Als der Heilige 725 auf seiner Pilgerreise in 
das Heilige Land Bethlehem besuchte, fand er in der dortigen Basilika zwei Altare 
vor. Der eine gréBere stand in der Oberkirche, der andere kleinere diente zur 
Feier der Messe in der Geburtsgrotte, war aber in derselben nicht dauernd auf- 


‘ Vgl. iiber das Antiminsion auch S. Pé- 
tridés, L’antiminsion in kchos d’Orient III 
(1899) 193f. und K. Liibeck, Das Antiminsion 
der Griechen in Katholik XCVI 2 (1916) 396 f. 

* De sacro templo c. 127 (Mg. 155, 333). 

* Ebd. c. 126 (Mg. 155, 333). i 


4 Echos d’Orient II (1899) 197. 

_&N. 11 (AA. SS. 14. Juni; II, 281 f): Eaqéev 
THY mvotixyy toanslay, itis xadsita avtiulyovoy 
zat’ Owl Tov avtov oxnnhaiov tho évabdYoas 
wai éxoiet detoveyiay. Wegen der Datierung 
der Schrift vgl. n. 12 (. c. 282). 
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gestellt. Vielmehr wurde er, so oft jemand in ihr zelebrieren wollte, jedesmal 
in sie hineingebracht und nach Beendigung der Messe wieder herausgeschafft; er 
war also ein Tragaltar‘. 

Um 800 ist vom Gebrauch des Tragaltares in einem Briefe Theodors des 
Studiten, des hochverdienten mutigen Vorkampfers des Bilderkultes, die Rede. Es 
war die Anfrage an diesen gestellt worden, ob es sich passe, da8 ein Rechtglaubiger; 
der ein in der Form eines Linnentuches oder einer Holztafel geweihtes ®voracrievov 
besitze, in einer Kirche, deren Priester die Haretiker bei der Liturgie kommemo- 
riere, in dessen Abwesenheit dasselbe herrichte und auf ihm zelebriere’. Theodor 
antwortet verneinend. Es sei besser, unter dem Zwang der Umstande solches in 
einem gewohnlichen Hause zu tun, indem man dazu den saubersten Ort in ihm 
auswahle. Das #vovactjgor, yon dem das Schreiben redet, ist offenbar kein altare 
fixum, sondern ein altare portatile. 

Etwa zwei bis drei Dezennien spater werden Portatilien in dem Briefe 
erwahnt, den der ikonoklastisch gesinnte Kaiser Michael II. 824 an Ludwig d. Fr. 
richtete*. Um sein Vorgehen gegen die Bilderverehrer zu rechtferligen, fiihrte 
der Kaiser in demselben eine Reihe von MifBbrauchen an, deren diese sich angeblich 
schuldig gemacht haben sollten. Unter anderem hatten sie, so schreibt er, unter 
Mif8achtung der Kirchen in gewohnlichen Hausern auf Tafeln mit Heiligenbildern, 
die sie als Altar beniitzten, die heiligen Geheimnisse gefeiert. Betrachten wir diese 
Tafeln in dem Lichte, welche der Brief des Studiten auf dieselben zu werfen 
geeignet ist, so handelte es sich bei ihnen wohl nur um ®#votactHjoia xadnyracuéva ey 
caviot, um Tafeln, die mit Heiligenbildern bemalt und als Portatilien geweiht waren, 
als Portatilien zur Feier der Messe gebraucht wurden und fir die Rechtglaubigen 
nichts AnstoBiges hatten, fir den Ikonoklasmus des Kaisers aber wegen ihrer 
Bilder einen Gegenstand des Greuels darstellten. Auch der Vorwurf, da8 man auf 
den fraglichen Tafeln in Privathausern die Messe gefeiert habe, erscheint in anderer 
Beleuchtung, wenn man die Antwort des Studiten neben die Anklage Michaels II. 
halt. Es geschah das seitens der Rechtglaubigen nicht aus Geringschatzung der 
Kirchen, sondern aus Gewissensbedenken, weil sie es namlich fiir unerlaubt hielten, 
in Kirchen der Haretiker, d. i. der Ikonoklasten, die Eucharistie zu feiern, wahrend 
der Kaiser allerdings von seinem ikonoklastischen Standpunkt aus ihr Vorgehen 
als Verachtung der Kirchen auslegte. 


Unecht sind einige unter dem Namen des Patriarchen Nicephorus I. von 
Konstantinopel (806—815) gehende, vom Tragaltar handelnde Kanones®. Sie stammen 
erst aus dem 13. Jahrhundert; denn einer derselben (1. c. 861) ist ersichtlich nur ein 
Exzerpt aus einem Briefe eines Johannes, Bischofs von Citrus, an den Erzbischof 
von Dyrhachium (Durazzo), Konstantin Kabasilas*®. Fiir das 9. Jahrhundert sind 
sie demnach ohne Wert. 

Seit dem Ende des 11. Jahrhunderts ist von dem Portatile des griechischen 
Ritus haufig die Rede, so um 1170 bei Balsamon*!, um 1200 bei Johannes von Citrus’, 
im Lauf des 13. Jahrhunderts bei Manuel Charitopulus I. oder IJ., Patriarchen 
von Konstantinopel’*, bei Pseudo-Nicephorus“ sowie in einem handschriftlichen 
Euchologion aus dem Ende des Jahrhunderts*®, im 14. Jahrhundert bei Matthaus 


© C. 4 (M. G. SS. XV, 98): Ibi supra stat nunc 
altare et alius altarius minor factus est adeo, 


® Mg. 100, 853 861. 
10 Mg. 119, 973. 


quod ait ille, quando volunt ibi intus missam 
celebrare in spelunca, tollentes illum altarem 
minorem, portant ibi intus illum tempus, quan- 
do missam celebrant et iterum levant illum 
foras. 

7 Ep. 40 (Mg.99,1056):”Hyev 62 6 6e8060§0s 
Provsotjowoyv xadnyiacuévoy év owddre H év 
oaviol. 


® M. G. Cone. II, 479. 


11 Comm. in c. 31 Syn. in Trullo (Mg. 137, 
613); comm. in c. 7 Conc. VII oec. (ibid. 912); 
Responsa n. 13 (Mg. 138, 965). 

12 Resp. ad Constant. Cabasilam (Mg. 119, 
973). 

13 Solut. quarumdam. quaest. (ibid. 809). 

14M. 100, 853 861. 

15 Goar 650 (Antiminsienweihe), 838 f. (Altar- 
weihe). 
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Blastares (ca. 1335)**, bei dem Patriarchen Nilus Kerameus (1379—1387)*’, a eee 
Beginn des 15. Jahrhunderts bei dem Patriarchen Matthaus von Konstantinopel ; 
und bei Simeon von Saloniki’®. Das Portatile heiBt nunmehr regelmabig értepivoroy 
gerade wie heute. ; , , ; 

Nicht Ersatz der dyla tedmeCo zur Feier der Liturgie, also keine @votactnga 
aber immerhin eine Erganzung des heiligen Tisches waren die dytipivowa, von 
denen wir in des Theophanes (f 817/818) Chronographie, in des Kaisers Konstan- 
tinus Porphyrogenitus (912—959) Schrift De caerimoniis aulae Byzantinae, in 
einem Euchologion des 10. Jahrhunderts zu Grottaferrata und noch bei Simeon von 
Saloniki und Georg Codinus (tf ca. 1453) horen. 

Bei Theophanes heiBt dytuivowoy der liturgische Tisch, an dem der Patriarch 
768 bei der Krénung Konstantins, des Sohnes Leos, im Hippodrom die Kronungs- 
gebete verrichtete, ehe der Kaiser seinem Sohne die Krone aufsetzte®. In des 
Konstantinus Porphyrogenitus Schrift bedeutet das Wort bald den Kommuniontisch, 
an welchem der Kaiser und sein Gefolge kommunizierten, bald einen auf der Solea 
der Stephanskirche des Hippodroms, dem erhéhten Raum vor dem biuo, dem Altar- 
raum aufgestellten Tisch, an dem die kirchlichen Gebete und Zeremonien bei der 
Kroénung des Kaisers und der Kaiserin sowie bei der Ubertragung der Wirde 
eines Casars, Nobilissimus, Patricius oder Prokonsuls vom Patriarchen vollzogen 
wurden. Im Euchologion von Grottaferrata ist die Rede von dtimivora tov 
xarnyovuévov, Antiminsien, die im Katechumenenraum der GroBen Kirche, der Hagia 
Sophia, standen. Celebratur, heiBt es dort in der Eingangsrubrik der Promotio 
eines Archon oder eines Patricius, illa (sc. promotio) vel juxta antiminsia cate- 
chumenorum magnae ecclesiae vel in solea, apposita ibidem mensa (tedmefa) cum 
palla (évéur7)) et praesanctificatis (mit der zur Kommunion bestimmten Eucharistie). 
Simeon von Saloniki belehrt uns, daB blo® der Kaiser im Altarraum kommuniziere, 
aber auch er nur am Tage seiner Proklamation sowie erst nach den Diakonen und 
nicht am heiligen Tisch, dem Altare, sondern an einem anderen Tischchen, einem 
quergestellten Antiminsion. Nach Codinus gab es an der Hagia Sophia einen éezav 
t@yv avteyuwoiwy, dessen Aufgabe es war, diejenigen, welche zur Kommunion gehen 
wollten, herbeizufihren. Die dyrtuivow, fiir die derselbe zu sorgen hatte, waren 
demnach Kommuniontische”. 

Was die Etymologie des Wortes drtimivowr (auch drtiuiootorv, dyvtiutowoy, 
aytiunvotoy und aytiunoovoy geschrieben) anlangt, so ist dasselbe nach Balsamon von 
dyti und wivoos (Gericht, Schiissel, das grazisierte missus) abzuleiten.  ,,Die 
Antiminsien, welche von den Bischéfen gelegentlich der Konsekration einer Kirche 
geweiht werden, geniigen,“ sagte er, ,,wenn nichtgeweihten Oratorien tibergeben, 
als Ersatz fiir die Weihe, fiir die Inthronisation, fiir die Encanien und fir die 
Eroffnungszeremonien. Deshalb werden sie auch dyziulyoca genannt, weil sie Gegen- 
bilder und Gegenstiicke der vielen jivooe sind, welche den heiligen Tisch des 
Herrn fertig machen“, d. i. der Zeremonien der Kirch- und Altarweihe, welche 
durch die Antiminsien ersetzt werden sollten und ersetzt werden?’. »Die Antimin- 
sien geniigen,“ so bemerkt er namlich anderswo mit ausdricklichen Worten, ,,auf den 
heiligen Tisch von Oratorien gelegt, fiir jene Akte, welche den heiligen Altar fertig 
machen und als ulvoot des heiligen Tisches gelten, fiir den Inthronismus und die 
Eroffnungsriten, die Weihe*.“ Was die pivoo. fir den gewohnlichen Tisch sind, 


** Syntagma alphabet. lit. A, c. 8; lit. E,c.12  c. 50, n. 3 (Mg. 112, 256 257 281 304 441 453 


Mg. 144, 1060 1288). 

Benos d'Orient I (1899) 196. “Goat 831 Simeon, Thess De sacro templo 
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will Balsamon sagen, das sind ahnlich die Weihezeremonien fiir den heiligen Tisch; 
denn wie jener durch die ivooe hergerichtet wird, so dieser durch den Ritus 
der Konsekration. Die Zeremonien derselben sind gleichsam die péivoo des 
heiligen Tisches. Ist dieser nicht konsekriert, so fehlen ihm die évoor; er ist nicht 
bereitet und kann darum auch nicht zur Feier der Eucharistie benutzt werden. Soll 
das dennoch geschehen, so bieten die Antiminsien, auf den Altar gelegt, einen 
Ersatz fir die nicht vorhandenen pivoo, d. i. die an ihm nicht vollzogenen Weihe- 
zeremonien, weshalb es nach Balsamon auch ét-uivowor heiBt. 

Balsamons Deutung des Wortes évz:pivowoy wurde von Johannes von Citrus, von 
Blastares und von Konstantinus Harmenopolus (+ 1383)?5 ibernommen und auch noch 
in spaterer Zeit mehrfach wiederholt. Nichts destoweniger ist sie unzutreffend. 
_Denn erstens sind die Zeremonien der Altarweihe weder jemals als eine Art von 
uévoot d. i. als eine Art von Schiisseln, des heiligen Tisches betrachtet worden, was 
doch die Voraussetzung der von Balsamon versuchten Ableitung des Wortes 
dytiuivowoy ist, noch kénnen sie tiberhaupt mit irgendwelchem Recht so genannt 
werden. Wollte man irgend etwas als pivoor tio dyias teanélys bezeichnen, so waren 
das allenfalls Kelch und Patene. Zweitens hieBen nicht bloB die fiir die Feier der 
Messe geweihten und als Ersatz des altare fixum gebrauchten Portatilien dytiuiroror, 
auch gewisse andere liturgische Tische fiihrten diesen Namen?*, obwohl sie, um mit 
Balsamon zu reden, nicht dvtimodowna xal aytituna tdy noll@v towvtwr pivowy tHy xatagti- 
Cévray tiv ayiay toanelay, Hyovr tov éyBooriouor, THY avitswy xal tH éyxawiwy waren. Denn 
sie konnten nicht einmal im Notfall beim Mangel eines’ konsekrierten 
Altares zum Zelebrieren gebraucht werden, weil sie nicht zu diesem Zwecke 
geweiht waren, sondern wurden nur bei Austeilung der Kommunion, bei den kirch- 
lichen Kr6énungszeremonien und ahnlichen Funktionen als Nachbilder und als Er- 
satz des heiligen Tisches verwendet. Die Deutung, welche Balsamon und seine 
Nachbeter dem Namen avtuivowoy zuteil werden lassen, ist daher nur eine der im 
Mittelalter so haufigen etymologischen Spielereien. 

Aytiuivotoy ist demnach nicht von pivoos (lat. missus, Gericht, Schtissel), sondern 
von dem in das Griechische hertibergenommenen mensa abzuleiten, und zwar ist 
dytiuivocoy entweder aus arti und dem grazisierten pivooc gebildet (Gegentisch) 
oder es ist das griechisch umgemodelte lateinische antemensa (Vortisch)?’. In dem 
einen wie dem andern Fall aber hat es die gleiche Bedeutung ,,Ersatztisch“. 
Der Name dytiyivowcoy war sowohl fiir den Tragaltar als fir den zur Austeilung 
der Kommunion und gewissen anderen liturgischen Akten dienenden Tisch durch- 
aus bezeichnend. Denn beide Arten von Antiminsien waren in der Tat, jede in 
ihrer Weise und fir ihren besonderen Zweck, ein Ersatz des Altares, des 
heiligen Tisches. Was die erste, den Tragaltar, anlangt, so mag man allerdings 
urspringlich nur jene Form derselben dytiuivotcoy genannt haben, bei welcher sie 
einen der dyia todzefa nachgebildeten Tisch darstellte. Denn es fallt auf, daB weder 
Theodor Studita noch Michael II. diese Bezeichnung gebraucht, wo dieselben von 
einem Tuch bzw. einer Tafel reden, die als Ersatz des Altares benutzt wurden. 
Sollte sich die Sache wirklich so verhalten haben, so war es indessen nur das natur- 
gemaBe und notwendige Ergebnis der weiteren Entwicklung der Dinge, wenn in 
der Folge auch das als Ersatz des altare fixum geweihte Tuch den Namen 
dytiuivovcoy bekam, zumal seitdem es die Hauptform des Ersatzes desselben wurde. 

Die Regeln tiber den Gebrauch des Antiminsion waren im Mittelalte1 
im wesentlichen die gleichen wie heute. Seine Beniitzung war streng vorgeschrieben 


25 Epitome sacr. can. bei Pitra, Spicil. De caer. aulae Byzant. (ad 1. 1, c. 9, n. 6 [Mg. 


Solesm. IV (Paris 1858) 399. 112, 257]) dyreulvocoy von antemensa ab. Die 
26 Vel. oben S. 94 bei der Grazisierung erfolgte Umwandlung des 
Bree CUCM Daye ante in d@yrz hat manche Parallelen, wie dytw- 


2? Auch Reiske leitet in seinem Kommentar xwyototdoior, arytixavPaoos, ayrtinavot, ayri- 
za des Konstantinus Prophyrogenitus’ Schrift qogos, dvtimagatovea u. a. 
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wo ein konsekrierter Altar tiberhaupt nicht vorhanden oder der vorhandene durch 
irgendeinen Umstand exekriert war, daher stets an nicht geweihten Orten, wie in 
unkonsekrierten Kirchen, in Privatoratorien, zu Schiff, in einem Zelt, auf freiem 
Feld, da es an diesen ein konsekriertes altare fixum nicht nur nicht gab, sondern 
nicht einmal geben konnte. Zuwiderhandelnden war nach Johannes von Citrus 
Absetzung angedroht®. An nichtkonsekrierten Orten ersetzte das Antiminsion, wie 
uns Balsamon?® und Johannes von Citrus® belehren, zugleich die mangelnde Konse- 
kration des Ortes. Zur Beniitzung des Antiminsion war nach Simeon von Saloniki™ 
bischofliche Erlaubnis ndétig, doch bedurfte es wohl schon damals flr den 
einzelnen Fall keiner besonderen Ermachtigung mehr, da der Bischof, der einem 
Priester oder einem Oratorium das Antiminsion itibersandte, damit zugleich und 
ohne weiteres dessen allgemeine Verwendung gestattete. Wer unter Gebrauch 
eines vom Bischof geweihten Antiminsion zelebrierte, brachte damit nach Balsamon 
zum Ausdruck, daB er solches nur tue auf Grund bischdéflicher Genehmigung”. Es 
galt darum auch nicht als Ubertretung der kirchlichen Kanones, welche das Zele- 
brieren an ungeweihten Orten verboten, wenn ein Priester an solchen auf dem 
Antiminsion die Liturgie gefeiert hatte, wie Balsamon ausdriicklich betont®*. Bei 
der Verteilung der von ihm geweihten Antiminsien war der Bischof nicht an den 
Bereich der eigenen Didézese gebunden, er konnte sie nach Johannes von Citrus 
auch in andere Didézesen versenden, wenn sie dort néotig waren™. 

Die heute allgemeine Sitte, auch auf giltig geweihten altaria fixa ein Anti- 
minsion zu gebrauchen, reicht in ihren Anfangen bis in das 13. Jahrhundert hinauf, 
wie wir einem Entscheid des Patriarchen Manuel Charitopulus von Konstantinopel 
entnehmen, den dieser einem Bischof Bella gab. Dieser hatte gefragt, was zu 
tun sei, wo Antiminsien fehlten, damit die Priester nicht ohne Zelebration blieben, 
da ja ohne solche die Liturgie nicht gefeiert werden dirfe. Manuel antwortet, 
Antiminsien brauchten nur auf solche Altare gelegt zu werden, an deren Weihe 
ein Zweifel bestehe. Wo diese sicher sei, bedtirfe man keines Antiminsion®. Frage 
und Antwort setzen offensichtlich voraus, daB es damals Priester gab, welche der 
Meinung waren, es muBten alle Altare, auch die giiltig konsekrierten, fiir die Feier 
der Liturgie mit einem Antiminsion versehen werden. 


Im Beginn des 15. Jahrhunderts erhalten wir Kunde von dem Brauch durch ein 
Schreiben des Patriarchen Matthaus an den Metropoliten von Heraklea. Der 
Patriarch beklagt es, daB man auch auf ein giiltig konsekriertes altare fixum ein 
Antiminsion lege, bezeichnet ein solches Vorgehen als Mangel an Unterscheidung 
und als Prunksucht und bemerkt, es heiBe das gleichsam das Interdikt tber den 
geweihten Altar verhangen. Ein Bischof, der so in einer fremden Di6ézese handle, 
sei als Usurpator zu betrachten; den Priester aber, der sich in dieser Weise ver- 
fehle, solle man absetzen oder ihm das Antiminsion nehmen, gleichviel ob dies 
von dem Patriarchen oder dem Metropoliten komme. Des Patriarchen Schreiben 
hatte keinen, jedenfalls aber keinen nachhaltigen Erfolg. Die Praxis, auch auf konse- 
krierten Altaren ein Antiminsion zu gebrauchen, verbreitete sich immer mehr, bis 
sie zuletzt allgemein tiblich war. 

Die Antiminsien miissen und muBten wie das altare fixum geweiht werden. 
Ihre Weihe stand wie heute so auch friher allein dem Bischof zu, der sie nach | 
der Praxis der alteren Zeit nur vollziehen durfte, wenn er eine Kirche weihte. — 
Das Gegenteil bezeichnet Johannes yon Citrus als eine Neuerung und als Uber- | 
tretung der kirchlichen Uberlieferungen®. Spater biirgerte sich jedoch der Brauch 


2° Mg. 119, 976. 33 Resp. n. 13 (Mg. 138, 965). 
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ein, die Weihe auch zu anderer Zeit und fir sich vorzunehmen, wenn Antiminsien 
verlangt wurden, aber keine mehr vorhanden waren, und zwar konnte dieselbe dann 
im Notfalle mit Ermachtigung des Bischofs selbst durch einen einfachen Priester* 
erfolgen. Heute besteht nur noch in der orthodoxen Kirche RuBlands der Brauch, 
auch aufer der Kirchweihe Antiminsien zu konsekrieren, in den tibrigen Zweigen 
des griechischen Ritus geschieht das gegenwartig ausschlieBlich bei Gelegenheit 
einer Kirchenkonsekration. 


Die geweihten Antiminsien genossen dieselbe Verehrung wie das konsekrierte 
altare fixum®. Sie durften nicht in Privathausern hinterlegt noch von Laien 
beriihrt werden, sondern muBten von den Priestern, die sie vom Bischof erhalten 
hatten, aufbewahrt werden*. 


Im syrischen, nestorianischen und koptischen Ritus besteht das Gegen- 
stick des abendlandischen Portatiles nicht in einem als Ersatz des Aitares ge- 
weihten Tuche, sondern in einer Tafel aus Stein oder Holz. 


Uber den Gebrauch einer solchen Altartafel bei den syrischen Jakobiten 
liegen schon aus dem 6. Jahrhundert ebenso interessante wie wertvolle Angaben 
vor. Auf die Anfrage, ob es in dringender Not gestattet sei, ohne Altartafel den 
Kelch zu konsekrieren, d. i. die Messe zu feiern, antwortet Johannes, Bischof yon 
Tella ({ 538),im 14. seiner Kanones bejahend. Im 16. Kanon sagt er, am Griin- 
donnerstag sei zwar der Altar abzuwaschen, nicht aber die Tafel, im 47. Kanon, 
auf einer Altartafel, die man gefunden habe, dirfe selbst dann nicht das hl. Opfer 
dargebracht werden, wenn vertrauenswtrdige Manner erklarten, sie sei von Recht- 
glaubigen geweiht*. 


Vom Verfasser der Capita seu quaesita, ab orientalibus exarata et missa ad 
patres sanctos, der nicht lange nach Johannes von Tella schrieb, vernehmen wir, 
der Bischof schicke, wenn er in unruhigen Zeiten keine Moglichkeit habe, Kirchen zu 
konsekrieren, eine von ihm geweihte Altartafel den Priestern, damit sie dieselbe 
auf den Altar der nichtkonsekrierten Kirche legten: Sie koénnten dann auf dem- 
selben den heiligen Dienst verrichten, doch werde er dadurch keineswegs geweiht; 
er bedtirfe vielmehr auch so nach wie vor der Konsekration durch den Bischof. 
Bemalte Tafeln sollten aber nicht konsekriert werden”. 


Um 700 bezeugt Jakob von Edessa in seinen Kanones den Gebrauch der Altar- 
tafel bei den Syrern. ,,Eine Altartafel, auf der Araber Fleisch afen,“ sagt er, 
kann nicht mehr als Altar dienen, sondern soll, nachdem sie gut gewaschen und 
gereinigt wurde, zum gewohnlichen Gebrauch im Heiligen oder in der Sakristei 
dienen. Ist sie jedoch zu klein und wenig zu gebrauchen, soll sie zerbrochen und 
in der Erde vergraben werden. Altare aus Marmor oder Holz, die auf irgendeine 
Weise zerbrochen wurden, sollen ganz zerschlagen und dann gleichfalls im Boden 
vergraben werden. Eine Altartafel von Stein, die bei feindlichen Einfallen in der 
Erde verborgen wurde, verliert nicht ihre Weihe, wenn die Priester sie durch 
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yorsichtiges Abwaschen oder dadurch, daB sie dieselbe in den Regen stellen, von 
Schmutz reinigen, mit dem sie im Boden bedeckt wurde. 

Im Jahre 718 spricht der syrische Bischof Georg in seinem Brief an den Ere- 
miten Josua von der Altartafel. Wer aus Nachlassigkeit oder MiBachtung nicht 
Fiirsorge treffe, daB sich auf dem Altar bei der Feier des Opfers eine Altartafel 
befinde, verdiene eine sehr ernste kanonische Riige seitens des Bischofs oder Perio- 
deuten, wenn auch die Konsekration in einem solchen Falle giiltig sei. Beim 
Mangel einer Altartafel konne im Notfall das Evangelienbuch als Ersatz fir sie 
dienen™. 

Um 800 verbietet der Patriarch Cyriakus von Antiochien (f 816) den Priestern, 
selbst auf den heiligen Tischen — geweihten Altaren — ohne eine von einem recht- 
glaubigen Bischof konsekrierte Altartafel die heiligen Geheimnisse zu feiern sowie 
sich hierzu einer zerbrochenen, beschadigten oder von einem haretischen Bischof 
konsekrierten Tafel zu bedienen*®. Etwa ein halbes Jahrhundert spater bestimmt der 
Patriarch Johannes (+ 873), der Priester, welcher ohne Altar, d. i. ohne geweihte 
Altartafel das heilige Opfer darbringe, solle aus der Kirchengemeinschaft ausge- 
schlossen werden**, der Patriarch Johannes (9. Jahrh.) aber ordnete an, es kénne 
der Priester in neuerbauten, aber noch nicht geweihten Kirchen und Kléstern mit 
Zustimmung des Bischofs eine geweihte Altartafel aufstellen und inzwischen auf der- 
selben die Messe feiern*’. 

Im 12. Jahrhundert bezeugt den Gebrauch der Altartafeln der Patriarch 
Dionysius Bar Salibi in seiner Expositio missae**, im 13. Barhebraus (+ 1289) in 
seinem Nomokanon, in den er auch die bis dahin tiber die Altartafeln erlassenen 
Bestimmungen aufnahm®. Die Weihe der Tafeln geschah, wie wir von ihm erfahren, 
in derselben Weise wie die des stabilen Altares. Sie brauchte nicht bei Gelegen- 
heit der Konsekration einer Kirche yvorgenommen zu werden, sondern konnte auch 
mu anderer Zeit erfolgen, besonders am Donnerstag der Geheimnisse (Grin- 
donnerstag) und an den Donnerstagen zwischen Ostern und Christi Himmelfahrt. Auf 
den geweihten Tafeln wurde der Name des Bischofs, der die Weihe vorgenommen 
hatte, und das Datum der Weihe vermerkt™. 


Das Alteste Zeugnis fiir den Gebrauch des Portatile bei den Nestorianern 
bieten die Kanones des Patriarchen Johannes Bar Abgar (um 900). Auf die Frage, 
ob es gestattet sei, auf den Handen der Diakone das Opfer darzubringen, gibt der- 
selbe die Antwort, es sei solches durchaus nicht erlaubt, es sei denn im Falle der 
Not und nur an Orten, an denen weder ein Altar noch eine Tafel fiir die Feier der 
Messe zu haben sei, jedoch auch dann bloS mit Zustimmung des Ortsbischofs*. 
Tafel bedeutet hier nicht etwa Tisch, sondern Brett, Platte, und zwar wie aus 
anderen Kanones erhellt, eine Holzplatte. Daf sie konsekriert sein muBte, ergibt 
sich aus dem Umstande, daB sie dem Altar gleichgestellt wird, der ja geweiht 
sein muBte. At ee 


Im koptischen Ritus gibt es nach Butler zwei Arten von Altaren. Beide 
sind Steinbauten ohne Mensa, und entweder hohl oder doch mit Nische versehen. 
Der Unterschied zwischen den beiden Altararten besteht darin, daB bei der einen 
in die Oberflache eine Steinplatte eingelassen ist, welche mit einer Vertiefung ver- 
sehen und meist an einer Seite halbkreisférmig abgerundet ist, wahrend bei der 


: 48 C. 25 26 27 bei C. Kayser, Die Kanones 47 Thid.; Mai l. c. 9. 

akobs von Edessa (Leipzig 1886) 19f., 112 f., 48 re : 

puuetres! Nomocanon c. 1, sect. 6 (A. Mai, er fi ibis Leen 
oll. noy. X 2, 9). ke niet 
** Vict. Ryssel, Georgs, des Araberbischofs “f fee Rien te ee 

Gedichte und Briefe (Leipzig 1891) 108 f. oan, ech & directio; sect. 7, ‘directio, 
“> Barhebraei Nomocanon c. 1, sect. 6; Mai » 6) 85)10. ‘ 

Is on), °t Quaest. 14 (Ass. Bibl. orient. III p. 2, 251). 


46 Thid.; Mai l. c. 10. ** The ancient copt. churches I, 34. 


yri scr. II t. 93 


—_ 


Zweites Kapitel. Altare fixum und altare portatile in Gegenwart und Geschichte 99 


anderen oben in der Mitte in einer Versenkung eine geweihte Holztafel angebracht 
ist, welche nach Bedirfnis weggenommen und als Portatile verwendet werden 
kann. Sind Altare der ersten Art ein Gegenstiick des abendlandischen altare fixum, 
dann sind die der zweiten ein solches zu unserem altare quasi-fixum. Denn die 
hdlzerne Altartafel wird auch auf diese nicht fiir jede Messe von neuem gelegt 
und nach derselben wieder entfernt, sie liegt vielmehr andauernd auf ihnen, kann 
aber wie das Portatile des lateinischen altare quasi-fixum aus der Vertiefung, in 
die sie eingebettet ist, zeitweilig herausgenommen und als Tragaltar oder auf einem 
anderen Altare benutzt werden; ein Fall ibrigens, der sehr selten vorkommt, da 
das heilige Opfer bei den Kopten nur in dringendsten Notfallen auSerhalb der Kirche 
gefeiert wird. Gut kommt das Verhaltnis des festen, aus Ziegeln oder Stein errich- 
teten Aufbaues zu der in seiner Oberseite eingesenkten Holztafel in dem Gebet 
zum Ausdruck, welches der Bischof bei der Weihe der Tafel spricht: ,,Segne diese 
Holztafel, damit sie werde ein heiliger Altar und eine heilige Mensa fiir den hohen, 


u 


Koptische Altare, Oberseite (Nach Butler) 


aus Stein erbauten Altar®*“. Ubrigens finden Altare mit eingelegter Holztafel nur 
noch beschrankte Verwendung. Am gewohnlichsten sind heute Altare mit ein- 
gefiigter Steinplatte, besonders in den Klostern der Wiste. 


Uber die Geschichte des altare fixum und des altare portatile im koptischen 
Ritus liegen kaum Angaben vor. Das vom Patriarchen Gabriel (1411) heraus- 
gegebene koptische Rituale enthalt ein Formular fiir die Weihe der Holztafel®™; ein 
unter dem Namen des hl. Klemens gehender Kanon schreibt vor: ,,In jeder Kirche 
sollen zwei Altare sein, einer, welcher von einem Ort zum andern getragen wer- 
den kann, wie die Lade der Israeliten, die in der Wiste getragen wurde, und ein 
anderer, der unbeweglich ist. Wenn der unbewegliche abgebrochen oder von 
seinem geheiligten Platz versetzt wird, so wisse, daB die Heiligkeit von ihm schwin- 
det. Es ist jedoch erlaubt, ihn zum zweiten Male zu heiligen®®.“ Da® der Kanon von 
Klemens herrihrt, ist ausgeschlossen, doch wird er jedenfalls dem ersten Jahr- 
tausend entstammen. 

Von den Armeniern kennen nur die mit Rom wieder vereinigten einen 
Tragaltar, der aber bei ihnen erst in jiingerer Zeit, nach freundlicher Mitteilung 
des P. Vardan Hatzuni zu Konstantinopel® erst vor etwa einem Jahrhundert, in 
Gebrauch kam. Bei den Nichtunierten findet er noch heute keine Verwendung. Die 
Messe darf bei ihnen bloB in der Kirche und blof auf einem feststehenden steiner- 


53 Renaudot I, 55; vgl. auch den Kommentar 56 Durch die gititige Vermittlung des Rektors 
zum Weiheritus 1. c. 311. der Congregazione Mechitarista Armena Bene- 

54 Renaudot 1. c. dictina zu Rom, P. Serapio Ulohogian und 

55 W. Riedel, Kirchenrechtsquellen des Pa- meines Ordensgenossen P. Herm. van Laak 
triarchats Alexandrien (Leipzig 1900) 172. S. J., Professor an der Gregoriana zu Rom. 
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nen Altar gefeiert werden. So will es schon ein von dem Katholikos Johannes dem 
Philosophen (8. Jahrhundert) berrihrender Kanon, in dem ausdriicklich bestimmt 
wird, der Altar, auf dem der Leib und das Blut Christi geopfert werde, dirfe nicht 
aus Holz und ebensowenig als Tragaltar hergestellt werden; er misse vielmehr 
aus Stein gemacht sein und feststehen. Der Bischof, welcher dem zuwiderhandle, 
solle seiner Wirde beraubt werden, ein Altar aber, welcher jener Vorschrift nicht 
entspreche, als interdiziert und zur Feier der Messe unbrauchbar gelten®’. 


57 Mai X 2, 269. 


LWEVCE RVA B SCNT ET 


DAS ALTARE FIXUM 


ERSTES KAPITEL 
DAS MATERIAL DES ALTARE FIXUM 


I. HOLZ UND STEIN ALS MATERIAL 


Nach der heute geltenden kirchlichen Vorschrift mu8 das altare fixum 
aus Stein bestehen. Altére aus Holz oder Metall, waren sie selbst aus 
Silber oder Gold gemacht, kénnen nicht altaria fixa sein. Derartige Altare 
sind nicht untersagt, miissen aber als quasi-fixa behandelt, d. i. mit einem 
Portatile ausgestattet werden. Aller Stein ist nun aber entweder Natur- 
stein oder Kunststein (Backstein, kiinstlicher Sandstein, Zementstein). 
Fiir den Stipes, den Trager der Altarplatte, gelten beide Steinarten inso- 
weit als zuldssig, als er nicht notwendig ganz aus Naturstein hergestellt zu 
werden braucht. Immerhin miissen in diesem Falle nach neuerlicher Ent- 
scheidung der Ritenkongregation und nach Kanon 1198, § 2 des neuen Codex 
juris canonici wenigstens unter den Ecken der Mensa als Stiitzen derselben 
Pfosten aus Naturstein angebracht werden, damit der Bischof an ihnen die 
Salbungen mit Chrisam vornehmen kann, welche er nach dem Pontifikale 
dort zu vollziehen hat, wo an den vier Ecken Mensa und Stipes sich be- 
ruhren*. Untersagt ist es, den Stipes ganz mit Mértelbewurf oder mit Stuck- 
verkleidung zu tiberziehen, da die Salbungen an ihm selbst, nicht an dem ihn 
bedeckenden Verputz, der leicht abfallen kann, geschehen sollen?. Die Altar- 
platte oder Mensa mu8 in jedem Falle aus Naturstein hergestellt sein. Tum 
mensa altaris immobilis tum petra sacra ex unico constet lapide naturali 
integro et non friabili, sagt der Cod. juris canonici C. 1198, § 1. 

Altare aus Stein konnten erst errichtet werden, als die Erbauung fest- 
stehender Altaére infolge der staatlichen Anerkennung des Christentums und 
der Befreiung des christlichen Kultus méglich geworden war und Altare 
von dem Material der heidnischen arae keine Gefahr zu Mif®verstandnissen 
und Mi8deutungen mehr boten. Dann freilich stand ihrer Herstellung nichts 
mehr im Wege. Denn es waren ja keine in der Natur der liturgischen Feier 
liegende Griinde, welche in der vorkonstantinischen Zeit verboten hatten, 
Altare aus Stein aufzufiihren, sondern lediglich die 4uBeren Umstande, denen 
die Christen Rechnung zu tragen gezwungen waren. Ja, sobald es sich einmal 
um die Anlage feststehender Altaére handelte, hatten steinerne nach ver- 


1 Decr. auth. n. 4075; vgl. n. 4145. 2 Decr. auth. n. 3698. 
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schiedenen Seiten hin, zumal aber hinsichtlich der Dauerhaftigkeit und 


Soliditat, vor hélzernen Vorziige, die nicht unberiicksichtigt bleiben konnten. 

Freilich hatte die Freigabe des christlichen Kultus und die nunmehr gegebene 
Moglichkeit, feststehende Altare zu errichten, keineswegs sofort die ausschlieBliche 
und allgemeine Erbauung von Steinaltaren zur Folge. Wohl erscheinen jetzt solche 
bald auf dem Plane, aber sie ersetzen und verdrangen nicht mit einem Schlage 
die nichtsteinernen, sondern nur allmahlich. So zeigt, was uns Augustinus und 
Optatus von der Schandung katholischer Altare durch die Donatisten zu erzahlen 
wissen, da$ damals, also noch in der zweiten Halfte des 4. Jahrhunderts, in Nord- 
afrika die Altare gewohnlich aus Holz bestanden. 

,Jeder Glaubige weiS, daB bei Vollziehung der hl. Geheimnisse das Holz (der 
Altare) mit Linnentiichern bedeckt wird", sagt Optat in seiner Schrift gegen Par- 
menianus®. ,Darum konnte“, fahrt er fort, ,bei der Feier derselben auch nur die 
Bekleidung berithrt werden, nicht das Holz. Wenn jedoch die Berihrung die Hille 
zu durchdringen vermag, dann durchdringt sie auch das Holz, wenn sie aber dieses 
durchdringt, dann auch die (unter dem Altar befindliche) Erde. Falls ihr also das 
Holz abschabt, dann mit ihr ebenso die Erde, die darunter ist, ausgraben.* 
Die Donatisten schabten jedoch die Altare der Katholiken bloB dort ab, wo 
Mangel an Holz ihre Erhaltung gebot; wo es an diesem nicht fehlte, zerbrachen sie 
dieselben. Man ging aber in deren Schandung so weit, daB man ihre Sticke 
beniitzte, um calida, heiBen Mischwein, zu bereiten*. Zu Optats Zeit waren Stein- 
altare in der afrikanischen Kirche ersichtlich noch etwas Seltenes und noch wenig 
gebrauchlich. Denn sonst hatten die Donatisten an den Orten, an denen Holz nicht 
zu haben war, sich nicht damit begniigt, die Altare, welche sie den Katholiken | 
entrissen hatten, bloB abzuschaben. Sie hatten dieselben vielmehr auch dort zer- 
schlagen, da sie die Holzaltare ja leicht durch steinerne hatten ersetzen kOnnen. 


Maximianus, Bischof von Baja, so erzahlt der hl. Augustinus®, hatte eine 
bei dieser Stadt liegende Basilika auf dem Rechtswege gegen die Donatisten rechts- 
kraftig erstritten. Als er nun dieselbe gegen letztere in seinem Besitz zu behaupten 
suchte, drangen diese in die Kirche ein, zerst6érten den Altar und schlugen den 
Bischof, der unter ihm seine Zuflucht gesucht hatte, mit den Holzscheiten des zer- 
brochenen Altares und anderen Kniitteln so sehr, daf§ der Ort von Blut iiberstrémte. 
Allerdings findet sich unter den Reden, welche unter dem Namen des hl. Augustinus 
gehen, eine Predigt auf die Altarweihe, in der der Altar lapis, Stein, genannt wird®. 
Allein sie ist zweifellos nicht von Augustinus, sondern aus weit spaterer Zeit. Aus 
welchem Material der Altar gemacht war, den man an der Statte des Martyriums 
des hl. Cyprian errichtete’, wird leider nicht angegeben. Ebensowenig horen wir 
etwas uber die stoffliche Beschaffenheit der altaria, von denen c. 14 der 5. Synode 
von Karthago (401) spricht, wenn er vorschreibt: Ut altaria, quae passim per agros 
aut vias tamquam memoriae martyrum constituuntur, in quibus nullum corpus aut 
reliquiae martyrum conditae probantur, ab episcopis, qui eisdem locis praesunt, si 
fieri potest, evertantur®. Der Umstand, daB diese altaria wie auch die sog. mensa 
Cypriani nicht bloB Altare, sondern zugleich Memorien waren, legt freilich die 
Vermutung nahe, daB sie wie die profanen Memorien (Grabmonumente) aus Stein 


gemacht waren. 
Die Herstellung von Holzaltiren, die ihre Ursache nicht im Mangel an 
brauchbarem Stein gehabt haben kann, da es an solchen in den meisten 


: L. 6, C. 1(C. SS, eccl. 26, 145). ore sacrilegis haustibus biberetur, calida de 
L. @h (ibid. 143): Alio loco copia lignorum _fragmentis altarium facta est. 
frangi (altaria), aliis vero ut altaria raderent, 5 Contra Crescon. 1. 3, c. 42 (c. SS. ecel. 52, 453) 
lignorum inopia imperavit... Quid perditorum * Sermo 230, n. 1 (M. 39, 2169) , 
conductam referam multidudinem et vinum in 7 Vgl. oben S. 70 
mercedem sceleris datum, quod ut immundo Si Hardens 988. 
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Gegenden keineswegs fehlte, dauerte auch nach dem 4. Jahrhundert noch 
eine geraume Weile in der Kirche Nordafrikas fort. Die Blo&8legung und 
Durchforschung der dortigen altchristlichen Basiliken aus dem 5.—7. Jahr- 
hundert, deren Ruinen in den letzten Jahrzehnten in groBer Zahl unter sach- 
kundiger Leitung ausgegraben wurden, ergab, da ihr Altar in vielen Fallen 
aller Wahrscheinlichkeit nach aus Holz bestand. Man fand meist nur noch 
den Steinrahmen bzw. die Bodenbeplattung, welche den Altar getragen 
hatten, oder die Zapfenlécher, die zur Aufnahme der Holzpfosten gedient 
hatten, vor, von dem Altar selber aber gar nichts’. 


Allerdings fehlten Steinaltare keineswegs ganz. Bei einer inzwischen zer- 
storten Altaranlage in einer der drei Basiliken zu Sériana (Dep. Constantine) 
erhob sich tiber der als Basis dienenden, das Reliquiengrab bedeckenden Bodenplatte 
rechts wie links je eine auf die hohe Kante gestellte Platte, die ehemaligen Trager 
der Mensa, die darum gleichfalls von Stein gewesen sein mu". Zu Henschir el 
Begueur entdeckte man eine interessante Steinmensa von 1 m im Geviert, zu der 
zweifelsohne ein steinerner Stipes gehdrt hattett; eine andere Steinmensa wurde 
zu Zoui gefunden’. In den Ruinen einer Basilika bei L’oved Djedi hat sich ein 
aus Kieseln aufgemauerter Altarstipes erhalten, oben ist in ihn ein Travertinblock 
eingefiigt, der eine Hohlung zur Aufnahme der Reliquien enthalt**. Kastenformige, 
aus Steinplatten gebildete, jetzt freilich gleichfalls der Mensa beraubte Altare 
traf man in zwei von den drei Basiliken zu Kherbet Bou Addoufen in Algier} anj 
in der dritten hatte sich ein Fragment einer steinernen Mensa erhalten, das die 
vordere Ecke rechter Hand gebildet zu haben schien und auf der Stirnseite auBber 
dem xX Reste einer Inschrift trug**. In der Apsis der Basilika zu Ouled Aglatt 
(heute Lecourbe) stand ein Steinaltar, der sich aus zwei senkrecht gestellten Platten 
als Stiitzen und einer Horizontalplatte als Mensa zusammensetzte*. 

Andere Reste von Steinaltaren sollen sich zu Kherba sowie zu Kherbet el 
Ousfane befinden**, doch scheint die Annahme, es handle sich bei den zu Kherbet 
el Ousfane entdeckten Fragmenten um Stiitzen der Mensa eines Altares, nicht wohl 
mit ihren MaBen und ihrer Beschaffenheit vereinbar. Am wahrscheinlichsten ist, 
daB sie die Pfosten der Chorschranken bildeten. Sie lagen vor der Apsis auf dem 
Chor, bestehen aus drei mit ornamentierten Pilastern versehenen, schweren Stein- 
pfosten yon 96 cm Hohe, 39 bzw. 45 cm Breite und 23 bzw. 17 cm Tiefe, den 
Pilaster nicht eingerechnet, und datieren nach Gsell aus der zweiten Halfte des 
4. oder der ersten des 5. Jahrhunderts?’. 


Wollen wir den landlaufigen Angaben Glauben schenken, so hatte schon 
Silvester I. ein Dekret erlassen, nach welchem die Altare in Zukunft nur mehr 
aus Stein und nicht mehr aus Holz gemacht werden durften. Als einzige 
Ausnahme soll er den Holzaltar der Laterankirche zugelassen haben. Selbst 
in der von Konstantin gegriindeten Kirche tiber dem Grabe des hl. Petrus 
habe der Papst einen Steinaltar errichtet. 


Die Erzahlung ist eine recht spate Legende, die uns zum erstenmal bei Bonizo 
von Sutri begegnet*®, ohne daB sich jedoch bestimmen lieSfe, wann sie sich gebildet 


14 Bullet. archéol. 1902, 335 338 340. 

15 Ebd. 1898, 360 f. 

16 Gsell, Mon. II, 145 note 5, wo auch auf 
Funde zu Uhabet Medabouah und Ouled Sassi 


» St. Gsell, Les monuments antiques d’Algé- 
rie II (Paris 1901), 145. 

10 Mélanges d’archéologie et 
(1894), 516. 


d’hist. XIV 


11 Bullet. V (1880), 74 und Bullet. des an- 
tig. 1880, 270. 

12 Inscr. lat. afr., n. 17653. 

18 Recueil XXII (1882), 409. 


hingewiesen wird, die vielleicht Reste von 
Steinaltaren darstellen. 

17 Mél. d’archéol. XIV (1894), 514 573. 
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hat. Wohl verbietet ein angebliches Dekret Silvesters bei Pseudo - Isidor” allen 
Priestern, die Messe anderswo als an Orten, die vom Bischof geweiht seien, zu 
lesen. Allein es ist in demselben nicht blo® von steinernen Altdren mit keinem 
Wort die Rede, es ist auch obendrein unecht. Der Liber Pontificalis, der uns von 
sonstigen liturgischen Verordnungen Silvesters berichtet, hat von dem hier in 
Frage stehenden gar nichts. Ja, was er von den Kostbarkeiten mitteilt, mit denen 
Konstantin die rémischen Kirchen ausstattete, widerspricht sogar durchaus der 
Legende von dem Dekret Silvesters. Denn nach dem Papstbuch, dessen Angaben 
iiber des Kaisers Vergabungen an roémische Kirchen allem Anschein nach aus 
alteren Inventaren geschopft wurden und darum als geniigend zuverlassig gelten 
kénnen?®, spendete der Kaiser nicht blof der Laterankirche sieben Altare von Silber zu je 
200 Pfund, sondern gab auch der Petersbasilika sowie der Basilika des hl. Paulus einen 
silbernen mit Gold und Edelsteinen reichverzierten Altar von 350 Pfund, der Basilika 
zum hl. Kreuze einen silbernen Altar von 250 Pfund und der Kirche der hll. Petrus und 
Marcellinus zwei Altare von Silber zu je 200 Pfund*4, von denen der eine fur die 
Basilika selbst bestimmt war, wahrend der andere im nebenan gelegenen Mausoleum 
der hl. Helena vor deren Sarkophag aufgestellt werden sollte. Es ist demnach 
offenbar nicht zutreffend und nur Legende, wenn Spatere den Papst Silvester in 
St. Peter einen steinernen Altar errichten lassen mit der Bestimmung, es sollten in 
Zukunft alle Altare aus Stein gemacht sein. 


Die erste Verordnung iiber das Material des Altares, die wir kennen, 
erlieB 517 die Synode von Epaon. Sie bestimmt in Kanon 26: Altaria nisi 
lapidea chrismatis unctione non sacrentur’’. 


Allerdings handelt der Kanon an sich nicht von der stofflichen.Beschaffenheit 
der Altare, sondern von der Altarweihe, indem er anordnet, welche Altare allein 
konsekriert werden diurften, indirekt ist er jedoch auch fiir die Frage nach dem 
Material der Altare damaliger Zeit von Wichtigkeit; denn er setzt fest, daB jeden- 
falls alle jene Altare aus Stein bestehen miiBten, deren Weihe unter Salbung mit 
Chrisam geschehen sollte. Alle Altare brauchten also wohl noch nicht von Stein 
zu sein, da, wie es scheint, zu Beginn des 6. Jahrhunderts in Gallien noch nicht alle 
Altare mit Chrisam geweiht wurden. Auferdem ist zu beachten, daB die Ver- 
ordnung der Synode von Epaon lediglich partikularen Charakter hatte und darum 
auch bloB fiir die Praxis im stidlichen Gallien Zeugnis ablegt. Wie es 
anderswo im Abendlande gehalten wurde, dariiber sagt uns der Kanon ausdriicklich 
nichts. Doch dtirfen wir wohi annehmen, daf die Praxis, die in dem Kanon des 
Epaonense zum Ausdruck kommt, sich in jener Zeit nicht einzig auf Siidgallien 
beschrankte. 


Nur partikularrechtlich war auch das Kapitulare Karls d. Gr. 
vom Jahre 806, welches verbot, andere als steinerne Altire zu konsekrieren. 


Der Wortlaut desselben ist uns leider nicht erhalten, doch besitzen wir noch 
seinen Titel, der iiber den Inhalt des Kapitulare hinreichenden Aufschlu8 gibt?*. 
Es liegt nahe, in c. 16 eine Wiederholung des Kanons 26 des Epaonense zu sehen. 

Von einem Holzaltar horen wir in der Vita altera des hl. Ludgerus (+ 809)?*. 
Eine Frau, die in unerlaubter Ehe lebte, schickte, so erzahlt diese, dem Heiligen 
ein Gef&B mit Honig, das dieser jedoch ablehnte. Seine Begleiter nahmen es 
indessen an, stellten es aber, weil der Bischof sich bereits anschickte, die Messe 
ZU beginnen und sie es darum nicht anderswo verbergen konnten, sub altari ligneo 


*® Hinschius Ps. Is. 450; vgl. D. Grat. p. 3, aa MGsConculnno: 

Gh th @ aby *8 Caroli M. Capit. excerp. n. 16 (M. G. 
°° Duch. L. P. Introduction CXLIII. Capit. I, 133). 
*1L. P. N. 36 38 40 41 44 (Duch. L. P. I, *4 AA. SS. O. S. B. saec. IV 1; V 41 (C. 25). 
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undique obtectum linteaminibus. Die Vita, die um 870 entstand, ist jedoch nicht 
zuverlassig. Denn die etwas Altere Vita Altfrieds (+ 849), auf der sie beruht, 
gibt die Erzahlung mit verschiedenen bemerkenswerten Anderungen, namentlich aber 
fehlt der Zusatz ligneum”®. 

Uber die in Rom zur Karolingerzeit herrschende Praxis gibt uns Auf- 
schlu8 ein Schreiben Nikolaus’ I. an Kaiser Michael aus dem Jahre 869, in 
dem der Altar schlechthin als steinern hingestellt wird: Altare sanctum, in 
quo Deo omnipotenti sacrificiorum vota persolvimus, lapis est naturaliter 
communis, nihil differens ab aliis tabulis, quae parietes nostros et pavimenta 
adornant’*, Zu Rom wurde also damals der Altar aus Stein gemacht. 

In Spanien muB es noch im 11. Jahrhundert Altére gegeben haben, 
die nicht aus Stein bestanden, sonst hatte sich die Synode von Coyaca 1050 
wohl nicht veranlaBt gesehen, ausdriicklich vorzuschreiben, es mtsse der 
Altar von Stein sein’. In England verordnete das gleiche ein Viertel- 
jahrhundert spater (1076) die Synode von Winchester’®. Es bestanden also 
auch hier noch im 11. Jahrhundert die Altére nicht immer aus Stein. Bestatigt 
wird das durch die Vita St. Wulstans, Bischofs von Worcester (} 1095), 
der sehr gro8en Ejifer fiir Einfiithrung steinerner Altaére entwickelte, wie uns 
ihr Verfasser, der in seinen Angaben zuverlassige Wilhelm von Malmesbury 
(tf um 1145) berichtet. Damals, so erzahlt dieser’, waren in England, und 
zwar verhielt es sich so von altersher, die Altére aus Holz gemacht. Wulstan 
zerstorte nun diese Holzaltére und erbaute an ihrer Stelle andere aus Stein. 
So kam es, daB er heute in einem Dorfe zwei Altére konsekrierte, morgen 
in einem zweiten ebenso viele und am folgenden Tage wiederum die gleiche 
Zahl in einem dritten Orte. 

In Irland wurde erst 1186 durch eine zu Dublin abgehaltene Synode 
den nichtsteinernen Altaéren ein Ende bereitet. 

Der erste Kanon derselben verbietet den irischen Brauch, auf Altaren aus Holz 
zu zelebrieren. In allen Klostern und Pfarrkirchen mUtBten die Altaére in Zukunft 
aus Stein bestehen. Falls eine Altarplatte von der erforderlichen Gro8e nicht zu 
beschaffen sei, sei oben in der Mitte ein unverletzter polierter Stein einzumauern, 
der groB genug sei, finf in gehériger Entfernung voneinander befindliche Weihe- 
kreuze aufzunehmen und nach allen Seiten tber den Fu des groBten Kelches 
hinausreiche. Sollte in Kapellen und Oratorien die Notwendigkeit dazu fihren, 
hdlzerne Altare zu errichten, so habe man auf ihnen einen Altarstein von den 
vorhin angegebenen Mafen fest anzubringen. Der Unterschied, den der Kanon 
zwischen Kloster- und Pfarrkirchen einerseits und Kapellen und Oratorien ander- 
seits macht, bestand hiernach darin, daB Holzaltare in jenen tiberhaupt nicht mehr 
geduldet wurden, in diesen aber nur in Notfallen zulassig blieben, jedoch auch in 
diesen bloB unter Beniitzung eines Portatiles, also als altaria quasi-fixa. Die 
Kanones der Dubliner Synode entstanden etwa 17 Jahre nach Besitznahme des 
6stlichen Teiles Irlands durch die Englander und bezweckten ersichtlich, den 
einheimischen altirischen Brauch durch den rémischen zu ersetzen. 

In altirischer Zeit berichtet von einem Holzaltar die Vita der hl. Brigida®. 
Sie erzahlt, die Heilige habe bei ihrer Einkleidung den hdlzernen FuB des Altares 


25 L, 2, c. 4 (Mg. SS. II, 413). 29 De gestis Pontif. angl. 1. 3, c. 14 (M. 179, 


26 Hard. V, 125. 1763). 
27 C, 3 (Hard. VI, 1026). 30 C, 3, n. 16 (AA. SS. 1. Febr.; L, 121). Uber 


28 C. 5 (Hard. VI, 1560). die Synode von Dublin vgl. oben S. 87. 
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mit ihrer Hand gehalten, der von da an fiir immer griin bleibe ohne irgendwelche 
aulni Mangel. 

iy os eae ee die Holzaltare in Irland nicht so ausschlieBlich im Gebrauch, 
daB® es nicht auch steinerne gegeben hatte. Jene mdgen die gewohnlicheren ge- 
wesen sein, doch fehlten keineswegs Steinaltare. So héren wir schon in des 
Bischofs Tirechan Leben des hl. Patricius von einem steinernen Altar, den der 
Heilige in einer der von ihm erbauten Kirchen errichtete*. Ein Steinaltar, der 
in das erste Jahrtausend hinaufreichen dirfte, hat sich an der Nordktiste von 
Irland auf der kleinen Felseninsel Ardoilean erhalten®. Andere aus dieser Zeit soll 
es noch in der Kapelle des hl. Molaise zu Inismurray und zu Temple Molaja geben®™. 

Auch in einigen, jetzt in Ruinen liegenden kleinen Steinkirchen von Corn- 
wallis, St. Pyran oder Kyeran bei Truro, St. Gwithian bei St. Ives, St. Maddern 
bei Penzance und in einem der beiden keltischen Oratorien im Gebiet von Zannor, 
wurden Steinaltare entdeckt, die, wie die Kirchen selbst, noch dem ersten Jahr- 
tausend angehéren werden. Sie diirften gleich den Kirchen, in denen sie standen, 
der Zeit entstammen, da irische Missio- 
nare das wieder dem Druidentum anheim- 
gefallene Land christianisierend durch- 
zogen, wie die Namen der Heiligen ver- 
muten lassen, denen die Kirchen geweiht 
waren, Eine steinerne, mit Inschrift ver- 
sehene Mensa, die dem 8. und 9. Jahrhun- 
dert zuzuweisen sein dirfte, wurde in 


WY Camborne in Cornwallis gefunden*. 
y op wr es Eine ausdriickliche, allgemein bin- 
‘wae 0 a) dende Bestimmung Uber das Material 
ee Fi afr fh Zs des Altares wurde im Mittelalter nie- 


'FESOI DE DIC) 


—————__..—. 


mals erlassen. Wohl erhielt der Kanon 
des Epaonense Aufnahme in die mittel- 
alterlichen Kanonessammlungen, wie 
z. B. in die Panormia Ivos von Chartres®*® und in das Dekret Gratians*’, ohne 
aber dadurch allgemein verbindlich zu werden. Immerhin hatte seine Ein- 
fiigung in die Kanonessammlungen, zumal aber in das Dekret Gratians, die 
Wirkung, daB die Anschauung von der Notwendigkeit und strengen Ver- 
pflichtung, den Altar aus Stein herzustellen, immer fester wurzelte. Daher 
denn auch die Kanonisten und Liturgiker des 13., 14. und 15. Jahrhunderts 
immer wieder entschieden betonen, derselbe miisse aus Stein gemacht sein, 
und nur steinerne Altaére kénnten konsekriert werden. Es war daher nur 
die Krénung und der Abschlu8 der ganzen bisherigen Entwicklung, wenn 
das rémische Missale in c. 20 der Generalrubriken bestimmt: Altare, in quo 
sacrosanctum missae sacrificium celebrandum est, debet esse lapideum. Da- 


Altarmensa. Camborne, Cornwallis 
(Nach Hubner) 


*1 Withley Stokes, The tripartite life of S. 84 St. Pyran bei Truro wurde 1835 und St. 


Patrik (London 1887) II, 310. Tirechan schrieb 
in der 2. Halfte des 7. Jahrhunderts. Von 
einem anderen Steinalter ist die Rede l. c. 313. 
*2 Transactions of the Royal Irish Academy 
OG, LOM, 
** Dunraven Lord, Notes on irish architec- 
ture I (London 1875) 47 62 bei F. E. Warren, 


The liturgy and ritual of the celtic church 
(Oxford 1881) 91. 


Gwithian bei St. Ives wurde 1846 unter dem 
Meeressande wieder bloBgelegt, der die Ruinen 
im Laufe der Zeit begraben hatte. Vgl. The 
arch. Journal 1846 II, 228—240 mit Skizzen 
und Cabrol, Dict. II, 1187 f. 

55 Hubner, Inscr. christ. Brit. n. 8. 

56 L. 2, c. 32 (M. 161, 1089), hier als can. 6 
Cone. Hippon. bezeichnet. 

TSP enya ver ols 
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mit war fir alle Zukunft in der ganzen lateinischen Kirche ausdriicklich fest- 
gelegt, da8 der Altar aus Stein bestehen miisse. 

Es war weniger die positive kirchliche Gesetzgebung, als vielmehr der 
sich immer mehr befestigende und verallgemeinernde kirchliche Brauch, 
durch den das Verbot, zur Herstellung der Altare etwas anderes als Stein zu 
verwenden, nach und nach allenthalben Giiltigkeit erhielt. 


In der Tat war Stein das beste, weil zweckmaBigste und entsprechendste 
Material ftir den Altar. Alexander von Hales fragt in seiner Summa*®, aus welchem 
Stoff der Altar zu bestehen habe, und antwortet, wie es scheine, aus Stein. Den 
Grund hierfiir findet er aber in drei Eigenschaften des Steines, in seiner Haufig- 
keit (communitas), seiner Festigkeit und Dauerhaftigkeit (fortitudo 
et durabilitas) und seiner Symbolik (significatio). Wirklich werden diese der 
AnlaB gewesen sein, daB Stein nicht nur dem Holze, sondern selbst kostbarerem 
Material gegentiber der einzig zulassige Stoff zur Herstellung der altaria fixa 
wurde. Stein ist das gewohnlichste, durchweg leicht erhaltliche, fast tberall 
vorkommende Material (communitas). Er ist ferner das starkste und dauerhafteste 
(fortitudo, durabilitas) und deshalb auch besonders geeignet fiir einen Gegenstand, 
der, wie der Altar, konsekriert werden soll®*. Endlich entspricht auch die Bedeutung 
des Steines vortrefflich der Symbolik des Altares. Denn beide, Stein wie Altar, 
symbolisieren Christum. Der Altar ist Sinnbild Christi nach uralter Auffassung, 
die sich bis wenigstens in das 4. Jahrhundert hinauf verfolgen laBt. Altare forma 
corporis Christi est, heiBt es in der pseudoambrosianischen Schrift de sacra- 
mentis*®. 

Die Symbolik, nach welcher der Stein Christum versinnbildlicht, ist biblisch. 
Denn der Apostel Paulus bezeichnet diesen im 1. Korintherbriefe 10, 4 als den 
Felsen, dem Wasser des Heiles entspringt, und zwar ist es ganz besonders 
das hl. Opfer, welches auf dem Altar sich vollzieht, in dem Christus fiir uns zu 
einem Felsen wird, dem reichliche GnadenstrOme zur Labung und Erquickung der 
Seelen entquellen. Christus heiBt in der HI. Schrift der Stein, den die Bauenden 
verwarfen, der aber zum Ecksteine und zum Steine des AnstoBes wurde®, Er 
wird der Haupteckstein genannt, ,in welchem der ganze Bau zusammengefigt 
heranwachst zu einem heiligen Tempel im Herrn*“, und ist vorgedeutet in dem 
Stein, der ohne Zutun von Menschenhanden sich von der Bergeshohe léste, hinab- 
stiirzte, die Natur zerschmetterte, zu einem gewaltigen Berge wurde und die 
Erde erfillte**. 

Ausfiihrlich erértern besonders Sicard von Cremona“ und Durandus* diese 
Symbolik des Steines, um zu begriinden, daB und warum der Altar von Stein sei**. 
Einen anderen symbolischen Grund, um dessentwillen der Altar aus Stein bestehen 
miisse, fiihren Liturgiker des ausgehenden Mittelalters an. Er sei, so héren wir 
von ihnen, Abbild des Grabes des Herrn, und darum gezieme es sich, daf er, gerade 
wie dieses, steinern sei*’. 

Der einzige Holzaltar, der sich aus Alterer Zeit erhalten hat, ist der 
Hochaltar der Lateranensischen Basilika. Von den Holzaltaren, wie sie bis in das 
11. Jahrhundert in England und bis in das 12. in Irland vorkamen, ist nichts 
mehr erhalten. 


33 P. IV qu. 10, art. II, § 3 (ed. Venet. IV, 148). 

39 G. Biel, Lectura super canone missae lect. 
13 (Reutlingen 1488) lit. i. 

AOMI Dy Cah ay Ded 1o, 447). 


44 Mitr. 1 1, c. 3 (M. 213, 18 f.). 

SEMI M ETS Le Th Cen 7G ls Parl sic 

46 Vol. auch Sauer 160. 

47 Vgl. z. B. Bernardi de Parentinis, Eluci- 


41 Ps, 117, 22; Is. 28, 16; Mat. 21, 42; Mark. 


Tei Oriouk 20, ist Petro. f 
43 Eph, 2, 20 f. 
48 Dan. 2, 34 f. 


darium omnium difficultatum circa officium 
missae (ed. 1487), De altari p. II; f. XVa und 
Officii missae expositio (Reutlingen 1483) tract. 
5, c. 1 (ohne Fol.). 
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Wollen wir Mabillon glauben, so gab es seinerzeit noch in St-Corneille zu 
Compiégne einen hélzernen Altar, der im 9. Jahrhundert, wie man erzahlte, in 
Gegenwart der papstlichen Legaten konsekriert worden war. Es war der Hoch- 
altar der Abteikirche’s. Weil man Bedenken an der Zulassigkeit seiner Benitzung 
hatte, brachte man spater in der Platte einen Tragaltarstein an, um dann den Altar 
iiberhaupt zu entfernen, wie Marténe mitteilt®. Da der Altar nicht mehr existiert, 
ist es nicht méglich, festzustellen, wieviel Wahres an der Klostertradition war. 
Sonderlich wahrscheinlich ist es indessen nicht, dafS man noch im 9. Jahrhundert 
im Frankenreiche in einer so bedeutenden Kirche, wie es die Klosterkirche zu 
Compiégne war, einen Holzaltar weihte, und noch dazu in Gegenwart von papst- 
lichen Legaten. 

Die Holzaltare aus dem spateren Mittelalter, deren sich noch hier und da 
ein vereinzeltes Exemplar erhalten hat, kommen hier nicht in Betracht, weil sie, 
wie die aus Holz gemachten Altare der Neuzeit, in welcher derartige Altare 
sehr beliebt wurden, nicht altaria fixa waren, sondern quasi-fixa, altarartige Gestelle 
zur Aufnahme eines Portatiles, bei denen aber der Schein eines Altares gewahrt war. 


Vollstandige Steinalt&re des 4. und 5. Jahrhunderts sind nicht auf 
uns gelangt; selbst in Fragmenten haben sich aus dieser Zeit nur sehr wenige 
in die Gegenwart gerettet. So der primitive Altar von S. Vitale zu Ravenna, 
dessen Sockelplatte jiingst bei Ausschachtungsarbeiten zutage trat, der wohl 
von Damasus stammende Altar in der Papstgruft von S. Callisto, von dem 
sich gleichfalls die Sockelplatte erhalten hat, ein Altar aus St-Victor zu 
Marseille, von dem die Altarplatte noch iibrig ist (jetzt im Museum Borély 
daselbst), ein Altar zu Baccano bei Rom, von dem um 1875 zwei der ehe- 
maligen Stiitzen, vierseitige SAulchen, eines mit gravierter Ranke, ans Licht 
kamen. Auch von den Altarresten, die in afrikanischen Basiliken gefunden 
wurden, mag das eine oder andere Fragment einem Altar des 5. Jahrhunderts 
entstammen. 


Aus dem 6. und 7. Jahrhundert sowie der ersten Halfte des Mittelalters 
haben sich Uberbleibsel zahlreicher Steinaltire erhalten. 


Bald ist es die Mensa derselben, welche ganz oder bruchstiickweise auf uns 
gekommen ist, bald ihre Sockelplatte, bald ihr Stipes, der hier aus einem oder 
mehreren Saulchen, dort aus einem cippusartigen Pfosten, anderswo aus einem 
aus Platten zusammengesetzten Kasten oder einem gemauerten Massiv (Tafel 1) 
besteht. Ravenna und Umgebung sowie namentlich der Siiden Frankreichs liefern 
die meisten dieser Altarreste, manche andere finden sich im iibrigen Italien, in 
Istrien, in Karnten, im westlichen Deutschland, in Spanien und in Nordafrika. 
Volistandige Steinaltare aus den beiden letzten Jahrhunderten der altchristlichen 
Zeit und der ersten Halfte des Mittelalters sind heute recht selten. Gute Beispiele 
aus dem 6. Jahrhundert gibt es in S. Pietro zu Bagnocavallo (Tafel 1) und in S. Gio- 
vanni Evangelista zu Ravenna. Ein anderes nicht minder bemerkenswertes aus 
der gleichen Zeit wurde vor einigen Jahren in Karnten bei St. Peter im Holz 
in den Ruinen einer altchristlichen Basilika aufgedeckt. 


Ungemein viele Steinaltaire sind noch aus der zweiten Halfte des Mittel- 
alters vorhanden, vor allem in Deutschland, doch ist auch in den iibrigen 
Landern eine sehr betrachtliche Anzahl dem Geschick der Zerst6rung ent- 


48 Annal. O. S. B. III, 187. 
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gangen. Von zahlreichen anderen haben sich wenigstens mehr oder weniger 
bedeutende Bruchstiicke erhalten*’. 


Einen Unterschied in der Art des Steines finden wir zu keiner Zeit 
gemacht. Man beniitzte die Steine, wie die Gegend sie bot. Wo es bessere Stein- 
arten gab, verwertete man besonders diese zur Herstellung der Altare, weshalb 
da, wo es reichlich Marmor gab, mit Vorliebe Marmor zu ihnen genommen wurde. 
Darum besteht das meiste, was auf italienischem Boden an mittelalterlichen 
Altaren bis auf uns gekommen ist, aus irgendeinem Marmor. In Jiitland wurden, wo 
anderer Stein nicht zu haben war, Findlinge, erratische Blocke, zu den Altaren 
gebraucht, wie manche mittelalterliche Beispiele, die sich in den Kirchen daselbst 
erhalten haben, noch jetzt bekunden. 

Bestand der Altarstipes aus einem aufgemauerten Massiv, wie es bei Block- 
altaren regelmaBig der Fall war, aber auch bei Tischaltaren da vorkam, wo 
man Saulchen oder monolithe Steinpfeiler nicht leicht beschaffen konnte, so beniitzte 
man zu ihm bald gewodhnlichen Bruchstein, bald Hausteinquadern. Bei kasten- 
formigen Altaren, d. i. Altaren, die mit Hohlraum versehen waren, wurde er am 
haufigsten aus Steinplatten, die auf die hohe Kante gestellt wurden, oder aus Eck- 
pfosten, zwischen welche als Fillungen und als AbschluB der Seiten Platten 
eingelassen wurden, hergestellt, doch wurde er auch in leichter Quadermauerung 
aufgefihrt. 

Backstein galt bis in die neueste Zeit hinein fiir den Stipes des 
Altares gleich zulassig wie Naturstein. 

Keine der spatmittelalterlichen Synoden, kein Pontifikale enthalt ein Verbot 
seiner Verwendung zu Altaren, und noch heute bekunden manche mittelalterliche 
Altare, zumal in der norddeutschen Tiefebene, in welcher Naturstein oft nur 
mit mehr oder weniger Mithe zu beschaffen war, in welch ausgedehntem Umfang 
man den Backstein zu Altaren gebrauchte; nattirlich bloB zum Stipes, da die 
Platte in allen Fallen aus Naturstein sein muBte. Nota, quod unus solus lapis 
debet consecrari in altari et non plures et debet esse lapis naturalis et non later 
decoctus, sagt ein Pontifikale des 15. Jahrhunderts in der Vatikanischen Bibliothek™, 
indem es damit wohl von der Mensa Backstein ausschlieBt, nicht aber vom Stipes. 
Von den Synoden des 16. und 17. Jahrhunderts gestatten manche ausdriicklich die 
Verwendung von Backsteinen, allen voran und fir manche andere vorbildlich die 
Mailander. Altare lapideum sit vel lateritium cum tabula lapidea, bestimmt diese” 
und nach ihr die Synoden von Prag (1605)5%: Altaria omnia sint lapidea vel saltem 
lateritia, quae tamen si consecranda sint, tabulam lapideam et solidam habeant, von 
Konstanz (1609), von Augsburg (1610) u. a. Die Kélner Synode von 1662 nennt 
unter den Materialien, aus denen ein konsekrierbarer Altar bestehen konne, auf er 
Stein und Ziegel auch Gips, womit sie allerdings allein dasteht™. 


II. METALL ALS MATERIAL DER ALTARE 


DaB in vorkonstantinischer Zeit unter den Tischen, die als Altar beniitzt 
wurden, sich auch Bronzetische befanden, Tische, die entweder ganz aus 


50 Es ist nicht nétig, alle Altarreste und 51 Barb. lat. 529; vgl. auch Ottob. 1037. 
volistandigen Altfre aus altchristlicher und 
mittelalterlicher Zeit hier einzeln aufzufihren, ; f 4 
da die wichtigeren und irgendwie beachtens- tit, de capellis et altaribus (Acta eccl. Med. 

: [Milano 1599] 123). 
werteren ohnehin an anderer Stelle genannt i 
und naher beschrieben werden miissen. Uber *3C. 12 (Hartzh. VIII, 689). 
die Aarne Peat vgl. ani Ba 54 Tit. 19, n. 20 (Hartzh. VII, 909). 
mit . De Rossi schreibt sie ohne Grund dem : 
frihen 4. Jahrhundert zu. Es 148t sich nur *® Tit. de fabr. eccl. (Hartzh. IX, 148). 
sagen, daB sie altchristlicher Zeit entstammen. 56 C. 3, § 1 (Hartzh. IX, 993). 


52 Const. et decret. syn. prov. Mediol. IV, 
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Bronze bestanden oder doch wenigstens FiiBe aus Bronze hatten, darf als 
sicher angenommen werden. Waren ja damals solche Tische sehr haufig im 
Gebrauch. Auch in der Folge kamen in altchristlicher Zeit noch Altare aus 
Metall vor, doch handelt es sich nun wohl durchweg um Edelmetall, was zu 
ihnen verwendet wurde. 


Von dieser Art waren die Altare, welche Konstantin d. Gr. in die von ihm 
erbauten rémischen Basiliken stiftete, wie schon erwahnt. Einen Altar von reinstem 
Silber im Gewicht von 300 Pfund schenkte Sixtus III. (432—440) dem Papstbuche 
zufolge der Liberianischen Basilika, jetzt Santa Maria Maggiore’. Von einem 
goldenen Altar in der Kirche des hl. Grabes zu Jerusalem erzahlt Paulin von 
Nola?. Daf in Irland zur Zeit des hl. Patricius Metallaltare geschaffen wurden. 
horen wir von Bischof Tirechan (zweite Halfte des 7. Jahrhunderts), der in seiner 
Vita des Heiligen von einem Bischof Assicus berichtet, einem Erzarbeiter, welcher 
fiir Patricius Altare und Buchbehalter anfertigte*. Nicht ausgeschlossen ist freilich, 
daB mit altaria hier Portatilien, Altartafeln, gemeint sind*. 


Auch bei spateren mittelalterlichen Chronisten héren wir nicht selten von 
goldenen und silbernen Altaren. So erzahlt uns beispielsweise Thietmar in seiner 
Chronik® von einem goldenen, mit Edelsteinen reich geschmiickten Altar, den Kaiser 
Heinrich II. samt anderen Kostbarkeiten dem Dom zu Merseburg gab. Bischof 
Tuto (594—93) von Regensburg lieB in St. Emmeram daselbst einen goldenen 
Altar anfertigen, der gleichfalls mit Edelsteinen herrlich verziert war*. Das 
Inventar von Priim (1003) verzeichnet einen goldenen und einen silbernen Altar, 
von denen der letztere eine Stiftung Kaiser Lothars I. war. Der goldene war 
dem allerheiligsten Erloser geweiht und Hochaltar der Kirche’. Robert Guiscard 
und seine Gemahlin Sicelgaita schenkten dem Kloster Montecassino zu Ehren des 
hl. Benedikt altarium aureum cum gemmis, margaritis et smaltis ornatum’. 


Indessen mag angefiigt werden, daB man wohl nicht immer an altaria fixa, 
ja nicht einmal immer an wirkliche Altére denken darf, wenn in den Chroniken 
und Inventaren von goldenen oder silbernen Altaren die Rede ist. Es kénnen in 
einzelnen Fallen Tragaltare gemeint sein, in anderen, und zwar haufiger, mag es 
sich bei ihnen um Altarbekleidungen aus Gold oder Silber handeln, die den eigent- 
lichen Altar ringsum, vorn und an den Seiten oder doch wenigstens vorn nach 
Art der Antependia verhiillten; vestes genannt, wenn sie sich um den Altar 
herumzogen, frontalia, wenn sie nur an der Vorderseite angebracht waren. Manche 
solcher Altarbekleidungen aus Gold oder Silber werden vom Liber Pontificalis 
in den Biographien der Papste Hadrian I., Leo III., Paschalis I., Gregor III. und 
Leo IV. erwahnt®. Ausdrucksweisen wie investivit altare oder fecit vestem 
super altare zeigen klar, daB es sich hier nicht um Altare aus Gold oder Silber 
handeln kann, sondern nur um die Metallbekleidung eines vorhandenen Altares. 


1 N. 65 (uch. L. P- I, 282). 

* Ep. 32, n. 6 (M. 61, 329): Condita in pas- 
sionis loco basilica, quae auratis coruscat 
laquearibus et aureis dives altaribus, arcano 
positam sacrario crucem servat. Die laquearia 
waren vergoldet, der Altar golden. 

* Whitley Stokes, The tripartite life of S. 
Patrik (London 1887) II, 313: Assicus sanctus 
episcopus faber aereus erat Patricio et facie- 
bat altaria (et) biblicthecas quadratas. 

“Die Vita tripartita, die yon Stokes dem 
11. Jahrhundert (a. a. O. I, p. LXII), neuer- 
dings aber wieder der 2. Halfte des 9. Jahr- 
hunderts zugeschrieben wird (J. B. Bury, The 
life of S. Patrik and his place in history [Lon- 


don 1905] 296 f.), erzahlt: Assicus machte Al- 
tare und quadratische Tafeln und quadrati- 
sche Buchbehalter (a. a. O. I, 97). Die qua- 
dratischen Tafeln werden in Tirechans col- 
lectanea patini genannt (Analecta Bolland. II 
[1883], 47); sie waren also liturgische Schiis- 
seln, Patenen. 

* Chron. Casin. 1. 8, c. 8 (M. G. SS. III, 865). 

° Arnoldi Vita s. Emmer. 1, 1, n. 6 (M. G. 
SS. IV, 551). 

7H. Beyer, Mittelrhein. 
(Koblenz 1860) 718. 

8 Chron. Casin. I. 3, n. 58 (M. G. SS. VI, 743). 

* N. 323, 400 411 423 431 512 551 u. a. 
(Duch. I, 500; II, 18 26 33 53 113 133). 
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Auch will altaria aurea bisweilen wohl nur besagen, daB der Altar mit Gold 
verziert war. Der Zusammenhang oder die sonstigen Umstande miissen in den 
einzelnen Fallen ergeben, was das Richtige oder doch das Wahrscheinlichere ist. 

Ob bei Metallaltaren, wie den eben angefithrten, nur der Stipes aus Metall 
bestand, die Mensa dagegen aus Stein, oder ob auch diese aus Metall gemacht war 
oder doch einen Uberzug von Metall hatte, dariiber fehlen nahere Angaben. Bei 
den spateren war indessen die Mensa sicher aus Stcin gemacht, wie es dem 
damaligen allgemeinen Brauch entsprach, nach dem nun selbst die Portatilien mit 
einem Stein ausgeriistet sein muBten und Tragaltartafeln, die desselben entbehrten, 
als unzulassig galten. 


Hochaltar mit Confessio, Mailand, S. Ambrogio (Schmalseite) 


Altare aus Gold oder Silber in Tischform mégen massiv gewesen sein, 
dagegen haben wir uns den Stipes der anderen als Holzgeriist oder Holz- 
kasten zu denken, die mit Gold- oder Silbertafeln verkleidet waren. Ein her- 
vorragendes Beispiel eines derartigen Altares, zugleich das einzige, das sich 
durch alle Gefahren und Wirren der Jahrhunderte bis auf uns erhalten hat, 
ist der sogenannte Palliotto in S. Ambrogio zu Mailand. 


Sein Stipes wird von einem kostbar mit Gold und Silber iberzogenen kasten- 
formigen Holzgerist. gebildet. Die Bekleidung der Vorderseite ist aus Goldblech 
hergestellt, die der Schmalseiten und der Riickseite besteht aus Silber. Letztere 
hat in der Mitte eine doppelfliigelige Tir, welche die Verbindung mit der unter 
dem Altar befindlichen Confessio vermittelte. 

Die in drei Hauptabteilungen geschiedene Vorderseite (Abbildung S. 113) weist 
im Mittelfeld ein von Leisten gebildetes Kreuz auf, dessen Zentrum ein ovales Medail- 
lon mit der Darstellung der Majestas Domini einnimmt, wahrend seine Arme die 
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Evangelistensymbole enthalten und in den Winkeln zwischen den Armen je drei 
Apostel angebracht sind. Die Seitenfelder der Vorderseite zeigen in je sechs quadra- 
tischen Abteilungen Szenen aus dem Leben des Herrn. Die gleichfalls dreiteilige 
Riickseite (Tafel 101) ist in den Seitenfeldern mit je sechs Darstellungen aus dem 
Leben des hl. Ambrosius geschmiickt; die beiden Tiirfligel in der mittleren Abteilung 
sind mit je zwei tbereinander angebrachten Medaillons verziert, von denen die 
oberen die Figuren der hl. Erzengel Michael und Gabriel umschlieBen, das untere 
links den hl. Ambrosius mit dem Stifter des Altares, dem Erzbischof Angilbertus, das 
untere zur Rechten aber den gleichen Heiligen mit dem Meister des Altares, Wolvi- 
nius, aufweist. Die Schmalseiten (Abbildung S. 111) gliedern sich in ein tber Eck 
stehendes Quadrat und acht dieses Quadrat umgebende Dreiecke. Die Dreiecke enthal- 
ten Engelsgestalten, die bald stehen, bald knien, bald fliegen, immer aber vortrefflich 
in den Raum hineinkomponiert sind. Das Quadrat zeigt in der Mitte ein mit Perlen, 
Edelsteinen und Zellenschmelzen herrlich besetztes Kreuz, in den Ecken Viertel- 
kreise mit den Brustbildern heiliger Bischéfe und Martyrer in Rundmedaillons, 
in den Zwickeln zwischen den Armen des Kreuzes vier heilige Diakone bzw. vier 
heilige Laien. 


Uberaus glanzend ist die ornamentale Ausstattung der Rahmen des Palliotto 
und der die einzelnen Felder der vier Seiten voneinander scheidenden Haupt- 
und Nebenleisten. Die Umrahmung ist an der Vorderseite wie den Schmalseiten 
mit einem fortlaufenden Bande prachtigsten, vorwiegend smaragdgrinen Zellen- 
schmelzes bedeckt. Bei den die Hauptfelder in ihre Unterabteilungen gliedernden 
Leisten wechseln Emailplattchen mit Edelsteinen und Perlen ab, die auf Filigran- 
grund stehen oder mit kleinen Edelsteinen umstellt sind. Unvergleichlich herrlich 
ist namentlich die ornamentale Behandlung der Vorderseite. Hier zahlen wir 
an 250 groBe Steine und Perlen, von denen die Edelsteine auf dem Mitteloval und 
den Armen des Kreuzes auf durchbrochener, erhohter Fassung stehen. AufSerdem 
zieht sich hier um alle Leisten als Einfassung der Schmelzplattchen eine Schnur 
kleiner echter Perlen. Bei dem Oval und den Armen des Kreuzes, wo statt 
bloBer Perlen Korallen im Wechsel mit Perlen als Einfassung dienen, ist sogar 
die Schrage der Leisten mit Perlen und Korallen besetzt. Besonders glanzende 
Stiicke sind auch die ganz von Zellenschmelz, Edelsteinen und Perlen gebildeten 
Kreuze der Kopfseiten des Altares. Auf der Umrahmung der Riickseite steht, 
in Niello ausgefiihrt, in schénen rémischen Kapitalen die aus zehn Hexametern 
sich zusammensetzende Widmungsinschrift Angilberts (824—860). Die Schdpfung 
Angilberts wird gegenwartig Palliotto, Altarbekleidung, genannt, obwohl kein 
Altar in ihr ist, den sie umkleidet. Sie war aber auch urspriinglich keine bloBe 
Altarbekleidung. Denn in Angilberts Widmung heiBt sie arca, Kasten, Kastenaltar’®. 
Sie war also schon damals wie heute ein Kasten und selbst Altar, nicht die 
Ummantelung eines Altares. Es ist auch nicht einzusehen, weshalb innerhalb 
des Kastens noch ein Steinaltar angebracht werden muBte in einer Zeit, in der 
die Vorschriften iber das Material des Altares noch keineswegs so streng waren 
als im 11. und 12. Jahrhundert, aus denen doch noch zwei einst sicher konsekrierte 
Altare vorhanden sind, deren Stipes nicht aus Stein, sondern aus Metall besteht. 


Heute ist der sog. Palliotto oben mit einer aus Brettern gebildeten 
Holzplatte bedeckt, in die eine pietra sacra, ein Portatile eingelassen ist. Welcher 
Art die Mensa urspriinglich war, ob ganz oder doch wenigstens in ihrem mittleren 


Teil von Stein oder von Holz, das mit Gold oder Silber tberzogen war, l4Bt sich 
heute nicht mehr feststellen*!, 


*° Beziiglich der Bedeutung des Wortes areca Joh 
: 1 ann archam XPI accepta (accepta) tibi si 
vgl. die Inschrift auf dem kastenférmigen, oratio servi tui. Die apts i 


gleichfalls mit einer Tir versehenen Altar Sib a i i iti 
: L : Jungster Zeit haben sich Kritike - 
in S. Giovanni Evangelista zu Ravenna: + Sce hoben, welche trotz der Inschrift des Dale 
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Die beiden vorhin erwahnten Altaére aus dem 11. bzw. 12. Jahrhundert, 
welche einen metallenen Stipes haben, sind der sogenannte Krodoaltar zu 
Goslar (Tafel 3), der aus dem jetzt zerstorten Dome daselbst stammt, und der 
von Heinrich dem Lowen gestiftete Altar im Dome zu Braunschweig. 


Der Goslarer Altar, in nachmittelalterlicher Zeit Krodoaltar genannt, weil 
man ihn als Altar eines fabelhaften Gétzen Krodo ansah, hat als Stipes einen 
Bronzekasten von 1 m Lange, 79 cm Breite und 77 cm Hohe, dessen Ecken durch 
Pfosten verstarkt sind, und der von vier knienden, 40 cm hohen mannlichen 
Figuren getragen wird. Der Boden ist mit vier runden Léchern versehen, die 
einst mittels einer Klappe verschlieBbar waren. Die vier Seiten des ursprunglich 
vergoldeten Kastens sind von meist runden, doch auch polygonalen und viereckigen 
Offnungen durchbrochen — gréBeren an den Langseiten, kleineren an den Schmal- 
seiten —, die ehedem mit Zierscheiben und Steinen gefullt waren, einem sehr 
wirkungsvollen Schmuck. Unten und oben schlieBt er mit einem Gesimse ab. Auf 
dem oberen liegt die mit fiinf Weihekreuzen ausgestattete weifmarmorne Mensa, 
unter der ein gleichfalls mit eingegrabenen Kreuzchen versehenes Marmorkastchen 
angebracht ist, das Reliquiensepulcrum. So eigenartig auch der Altar ist, der 
zu den bemerkenswertesten Bronzearbeiten des 11. Jahrhunderts gehdrt, daf er 
ein wirklicher Altar war, ist nicht zu bezweifeln. Die fiinf Weihekreuze oben 
auf der Platte und das Reliquiengrab unter dieser beweisen das mit aller 
Bestimmtheit. 

Beim Altar in dem St. Blasius-Dom zu Braunschweig ruht die 1,50 m lange, 
75 cm breite und 10 cm starke, aus dunklem Muschelmarmor gemachte Mensa 
auf finf Bronzesaulchen, deren Kapitell mit stilisierten Adlern geschmiickt ist. 
Sie sind hohl und enthielten einst Reliquien. Das Kapitell des mitten unter der 
Altarplatte stehenden Saulchens birgt eine Bleikapsel, welche die Urkunde tber 
die von Bischof Adelog von Hildesheim 1188 vollzogene Weihe des Altares umschlieBt. 


Ubrigens kann man in Italien selbst noch Altare aus dem i7. Jahrhundert 
antreffen, bei denen die Mensa zwar nach riickwarts auf einem mauerartigen 
Unterbau aus Stein sitzt, vorn aber nicht von steinernen Stiitzen, sondern von 
bronzenen Putti oder ahnl. (Tafel 20) getragen wird. Mehrere interessante Altare 
dieser Art finden sich beispielsweise in der ehemaligen Jesuitenkirche zu Turin, 
darunter einer, bei dem fliegende Engel aus Bronze eine Art von Konsole bilden, 
auf denen die Mensa liegt. Alle wurden nach Ausweis des auf der Mensa befind- 
lichen Sepulcrums als altaria fixa konsekriert, trotzdem ihre Mensa vorn nicht 
auf steinernen, sondern bronzenen Stiitzen ruht. 


liotto, trotz eines Dokuments Angilberts vom 
Jahre 835, das sie als Falschung hinstellen, 
und trotz der Darstellungen auf den Tiirfli- 


mermanns sei verwiesen auf ,,Stimmen aus 
Maria Laach 57, 313f. Die Ausfihrungen Ma- 
rignans, in denen Anmafiung mit Oberflach- 


geln der Riickseite, den Altar als eine Schép- 
fung aus der Zeit vor 1132 (Diego diS. Ambro- 
gio, Intorno alla basilica di S. Ambrogio in 
Milano 18) oder als ein Werk aus dem Be- 
ginne des 13. Jahrhunderts (M. G. Zimmer- 
mann, Oberitalienische Plastik [Leipzig 1897] 
194 f., und neuestens A. Marignan, Etudes sur 
Vhistoire de l’art italien [StraBburg 1911] 3 f.) 
bezeichnen. Marignan beschuldigt Zimmer- 
mane, Diego di S. Ambrogio ausgeschrieben 
zu haben, selbst aber sucht er aus den Eigen- 
timlichkeiten des Bildwerkes darzutun, daB 
der Palliotto erst dem beginnenden 13. Jahr- 
hundert angehoren kénne. Gegeniiber den Auf- 
stellungen Diegos di S. Ambrogio und Zim- 


lichkeit um die Palme ringen, bediirfen keiner 
Widerlegung. Wer beim hl. Ambrosius eine 
»Kasel mit weiten Armeln“ findet, wer in dem 
Pallium des Heiligen dessen .Stola sieht, da- 
fiir aber die Stola des Diakons zum Pallium 
macht (a. a. O. S. 12), zeigt allein dadurch 
schon zur Gentige, daf er nicht berufen ist, 
den gelehrten Kritiker zu machen. Deutsch 
scheint Marignan auch nicht hinreichend zu 
verstehen, da er Fr. Bock (a. a. O. 5) genau 
das Gegenteil von dem sagen laBt, was dieser 
in aller Klarheit an der fraglichen Stelle (Die 
byz. Zellenschmelze der Sammlung Swenigo- 
rodskoi [Aachen 1896] 66) wirklich sagt. 
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Ill. DAS MATERIAL DES ALTARES IN DEN RITEN DES OSTENS 


Im Orient scheinen Altare aus Stein schon bald nach Freigabe des 
christlichen Kultus in Gebrauch gekommen zu sein, da sie daselbst im letzten 
Viertel des 4. Jahrhunderts schon recht gewOdhnlich gewesen sein missen. 


Nur bei dieser Annahme 14Bt es sich verstehen, wenn Johannes Chrysostomus 
und Gregorius von Nyssa von dem Altar ohne alle Einschrankung bemerken, 
er sei von Natur Stein. ,,Von Natur aus ist dieser Altar zwar nur Stein, heilig 
aber wird er, wenn er Christi Leib aufnimmt“, sagt jener. ,,Dieser Altar, an dem 
wir stehen, ist von Hause aus gemeiner Stein und unterscheidet sich nicht von 
den Steinplatten, mit denen man die Mauern erbaut oder den FuBboden verschonert; 
ist er aber durch den Gottesdienst geheiligt, so ist er der heilige Tisch und der 
unbefleckte Altar“, heiBt es bei Gregor von Nyssat. 

Ein Altar aus Stein war auch der Altar der Peterskirche zu Konstantinopel, 
den Papst Vigilius als seinen Zufluchtsort erkor, als er vor dem Zorn Justinians 
fliichten mufte?. Denn als die Hascher den Papst, welcher am Boden lag und 
die Saulchen des Stipes umklammert hielt, mit Gewalt fortreiBen wollten, sturzte 
der Altar um, wobei einige der Saulchen zerbrachen; ein Umstand, der ersichtlich 
darauf hinweist, daB sie aus Stein bestanden. Aus Holz oder Metall gemachte 
waren wohl nicht zerbrochen. 

Erhalten hat sich ein Steinaltar aus altchristlicher Zeit in den Ruinen einer 
kleinen, in den Portikus eines Tempels eingebauten Basilika zu Sardes, die in 
jingster Zeit durch amerikanische Forscher freigelegt wurde. Der in der Apsis 
stehende Altar setzte sich aus einer Saulentrommel als Schaft und einem daritber- 
liegenden roh behauenen Steinblock als Mensa zusammen*. Auch die Reste einiger 
Altare, die man in frihmittelalterlichen Kirchen Bosniens auffand, bestanden aus Stein*. 

Nicht aus Stein, sondern nach herkémmlichem Brauch aus Holz war der 
Altar der Hauptkirche zu Alexandrien, wie wir aus einem Bericht des hl. Atha- 
nasius tiber eine Schandung derselben ersehen. Bei einem Aufstande, den die 
Arianer gegen die Katholiken erregten, als Konstantius ihnen deren Kirchen 
zugesprochen hatte, drang eine gedungene heidnische Meute in das Heiligtum 
und erfillte es mit ihren Greueln. Zuletzt schleppte sie das Mobiliar aus der 
Kirche auf den vor ihr liegenden Platz heraus, auf dem sie es verbrannte, darunter 
auch den Altar; er war namlich, wie der hl. Athanasius ausdriicklich beiftigt, von 
Holz’. Zu Konstantinopel gab es noch im 5. Jahrhundert hodlzerne Altare, wie 
das Chronikon des Marcellinus bekundet. Es erzahlt namlich zum Jahre 431, eine 
Horde Barbaren habe in die Kirche, der der Schreiber als Kleriker angehérte, 
Feuer geworfen, um ihren Altar zu verbrennen®. Nur wenn der Altar aus Holz 
bestand, konnte man daran denken, ihn zu verbrennen. 


Bei den griechischen Kanonisten ist von dem Material des Altares mit 
keinem Worte die Rede, aber auch sonst héren wir nichts von Bestimmungen 
iiber dasselbe. Von den wenigen griechischen Liturgikern handelt blo8 
Simeon von Saloniki von ihm. 

Nach Simeon nahm man Stein zum Altare, weil dieser Christus versinnbildete, 


den Felsen, auf dem wir als unserem Fundament stehen, dem Eckstein und dem 
geistigen Felsen, aus welchem dem neuen Israel Quellen ewigen Lebens hervor- 


1 Joh. Chrys., Hom. 20 in 2 Kor., n. 3 ’ Nach Mitteil, in ,,K6ln. Volkszeitung“, 


(Mg. 61, 540); vgl. in Joh. hom. 73, n. 3 (Mg. 59, Jahrgang 1914, Nr. 665. 
399). Gregor. Nyss., Orat. in diem lum. (Mg. 46, 4. Truhelka, Die christl. Denkmaler Bos- 
581). niens und der Herzegowina in R. Quart. IX 
2 Vigil. Ep. ad universam et ecclesiam (H 1808 eae 
igil, Ep. a I ENG EES ; 5 Hist. Arian. ad monach, c. 46 (Mg. 25, 760). 
III, 4). 6 M. G. SS., Auct. ant. XI, 78. 


ge 
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quillen, wie einst seinem Vorbild, dem Felsen in der Wiste, Wasser zur Stillung 
des leiblichen Durstes des auserwahlten Volkes entstromte; wie man sieht, die 
gleichen Erwagungen, die uns bei Alexander von Hales, Sicard von Cremona und 
Durandus begegneten’. Altare aus Holz scheint Simeon nicht zu kennen. In der 
Abhandlung tiber die Kirchweihe erfahren wir von ihm, daB als Stiitze der Altar- 
platte dienen kénnten entweder mehrere Saulchen oder eines, das man dann calamus 
zu nennen pflege, oder ein vierseitiger gemauerter Aufbau’. Nach heutigem Brauch 
pflegt der Altar im griechischen Ritus aus Holz gemacht zu werden. 

Altire aus Gold und Silber sind auch fiir den Osten bezeugt. Von einem 
goldenen Altar in der Basilika, die an der Stelle der Kreuzigung des Herrn 
erbaut wurde, vernahmen wir bereits in einem Briefe Paulins von Nola’. 
Einen Altar aus Gold und Silber, der in der Kirche des Hl. Grabes tiber dem 
Orte stand, an dem die drei Kreuze gefunden wurden, erwahnt der Breviarius 
de Hierosolyma‘®. In die vorjustinianische Sophienkirche zu Konstantinopel 
stiftete die Kaiserin Pulcheria einen mit kostbaren Edelsteinen verzierten 
goldenen Altar*t. Besonders berithmt aber wurde der goldene Altar, mit dem 
Justinian die von ihm neuerbaute Hagia Sophia ausstattete, nachdem ihr 
Gewolbe eingestiirzt war und beim Herabfallen unter anderem auch den vom 
Kaiser in ihr errichteten ersten Altar zerstért hatte’. 

In spaterer Zeit erzahlte man sich eine sonderbare Geschichte tiber die Weise 
seiner Herstellung. Danach lieB der Kaiser Gold, Silber, Edelsteine aller Art, 
Perlen, Perlmutter, Erz, Bernstein, Glas, Blei, Eisen, Zinn in einem Morser zer- 
stampfen, die zerkleinerte Masse in den Schmelzofen bringen und aus ihr, nachdem 
sie fliissig geworden war, die Altarplatte gieBen. Diese wurde dann auf massiv 
goldene, mit Edelsteinen besetzte Saulchen gestellt, rings um den Altar herum aber 
wurden silberne, ganz vergoldete Stufen angebracht**. Was in dieser Weise spater 
tiber die Anfertigung der Platte des zweiten Justinianischen Altares berichtet wurde, 
ist, wie kaum gesagt zu werden braucht, nichts als eine Fabel, die indessen verrat, 
wie herrlich das Werk gewesen sein mu8 und welche Bewunderung es hervorrief. 
Leider ging es 1204 bei der Eroberung und Pliinderung Konstantinopels zugrunde“. 

Bei den Kopten ist der Altar nach heutigem Brauch ein vierseitiger 
Aufbau aus Stein- oder Backsteinmauerwerk und bald hohl, bald an der 
Ruckseite mit einer Nische versehen*®. Oben zeigt er entweder in einer Ver- 
tiefung eine bewegliche konsekrierte Altartafel, die bemerkenswerterweise 
stets aus Holz besteht, oder eine von flacher Leiste umrahmte, fest ein- 
gelassene Steinplatte. Eine Mensa fehlt. Da8 die heutige Einrichtung des 
Altares in das Mittelalter hinaufreicht, ist zweifellos, wie weit lit sich jedoch 
nicht bestimmen. 

Was die Nestorianer anlangt, so verordnete der Patriarch Johannes 
Bar Abgar (um 900), in Stadten und an Orten, in denen Verfolgungen nicht 
zu befiirchten seien und die Altire gut bewacht werden kénnten, sollten 


” De div. templo, c. 10 (Mg. 155, 705). 


* De sacro templo c. 101 (ibid. 309). 

® Vgl. oben S. 110. 

10°C. SS. eccl. 39, 153. 
- 11 Sozom. Hist. eccl. 1. 9, c. 1 (Mg. 67, 1596). 

* Pauli Silent. Descripto s. Sophiae v. 752 f. 
(Mg. 86, 2148). 

*® Georg. Cedreni (um 1057) Hist. comp. ad 
an. 32 Just. (Mg. 121,. 737); Anonym. De an- 


tiqu. Constantinop. (um 1100) 1. 4 (Mg. 122, 
1303); Georg. Codini (¢ 1453) De S. Sophia 
(Mg. 157, 626). 

14 Nicetae Chon. Imperium Alexii Ducae, 
n. 4 (Mg. 139, 956). Bitter beklagt die von den 
Lateinern zu Konstantinopel veriibten Greuel 
Innocenz III. in seinem Schreiben an den Kar- 
dinallegaten Petrus Epp. 1. 8,n. 126 (M. 215, 701). 

16 Vel. oben S. 99. 


Erstes Kapitel. Das Material des altare fixum 117 


altaria fixa, d. i. nach dem Zusammenhange steinerne Altire, errichtet werden. 
Auf Altaren aus Holz diirfe nicht zelebriert werden, noch sei gestattet, solche 
herzustellen**. Eine Ausnahme machte er in einer spateren Verordnung be- 
zuglich jener Orte, an denen die Verhaltnisse die Errichtung eines feststehen- 
den (steinernen) Altares nicht zulassen. An ihnen diirfe man, wenn die Not 
es erheische, einen Holzaltar benutzen’’. Auch heute noch ist der Altar der 
Nestorianer in der Regel von Stein. 

Bei den Syrern, monophysitischen wie unierten, und Maroniten 
konnte und kann sowohl die Altartafel, das Gegenstiick des lateinischen Porta- 
tiles, die jedoch auch konsekrierten Altaren aufgelegt wird, wie der eigentliche 
Altar, der Tisch des Lebens, gleicherweise aus Holz wie aus Stein bestehen*®. 

Indessen wurden selbst die Altartafeln nach Pseudo-Maro am gewohn- 
lichsten aus Stein hergestellt. Denn Christus, der durch den Altar und die 
Altartafel versinnbildlicht wird, ist der Stein, den die Bauenden verwarfen, 
der aber zum Eckstein auserlesen wurde, der Fels, aus dem geistliches Wasser 
den Israeliten entquoll. Aus Holz angefertigt, erinnern Altar und Altar- 
tafel daran, daB der Erléser das Holz des Lebens ist’?®. 

Bei den Armeniern besteht der Altar aus Stein. Der Altar, auf dem 
Christi Leib und Blut geopfert wird, darf nicht aus Holz hergestellt werden, 
sondern mu8 aus Stein gemacht sein, sagt ein unter dem Namen des Katho- 


likos Johannes des Philosophen (8. Jahrhundert) gehender Kanon”’. 

In einem von F. C. Conybeare verdffentlichten Ordo der armenischen Kirch- 
weihe”, der einer dem 9.—10. Jahrhundert angehorenden Handschrift der Mechitaristen- 
bibliothek auf S. Lazaro bei Venedig entnommen ist, wird ausdriicklich zwar nur die 
Mensa als steinern bezeichnet. Doch kann es kaum zweifelhaft sein, daB auch die 
den Stipes bildenden Pfeiler, auf denen dieselbe befestigt wurde, und welche ebenfails 
mit dem hl. 6] gesalbt wurden, aus Stein bestanden”. 


IV. VERWENDUNG VON ANTIKEN UBERRESTEN UND VON 
GRABPLATTEN ZUR HERSTELLUNG VON ALTAREN 


Es ertibrigt noch, den bisherigen Ausfiihrungen tiber das Material des 
altare fixum einige Worte tiber die nicht seltene Verwendung von antiken 
Altaéren und Grabcippi, von altchristlichen Sarkophagen, von Grabplatten und 


16 Can. 1 (Jos. Assem. Bibl. Orient. III, p. 1, 238). 

17 Can. 6 (Assemani I. ce. 250). 

18 Vgl. den Ritus der Altartafelweihe bei Re- 
naudot II, 56 und C. 14 der irrig dem antio- 


LOSASSCea Vs Ds i204. 

20 C. 12 bei Mai, SS. vet. 1. c. X, p. 2, 304. 
21 Rituale Armenorum (Oxford 1905), 3 ff. 

22 Der Ordo befindet sich auch in einer 1216 


chenischen Patriarchen Johannes Maro zuge- 
schriebenen Erklarung der Liturgie des hl. Ja- 
kobus, einer Erweiterung und Verbesserung 
der MeSerklarung des Dionysius Bar Salibi 
(} 1171) bei Ass. c. 1. IV, p. 1, 264; vgl. ferner 
das Exzerpt aus einem syro-maronitischen Pon- 
tifikale bei Steph. Assemani, Cod. msc. Bibl. 
Vat. III, 313; Gregorii Bar Hebraei Nomocanon 
c. 1, sect. 6 (angeblicher Kanon des Severus) 
und c. 1, sect. 7 (angeblicher Kanon des Pa- 
triarchen Johannes [+ 538]) bei Mai, SS. vet. 
X, p. 2, 8 10 sowie Kan. 26 und 27 des Jakob von 
Edessa (+ ca. 700) bei C. Kayser, Die Kanones 
Jakobs von Edessa (Leipzig 1886), 19 20. 


geschriebenen Handschrift der Bibliothek von 
S. Lazaro (Ms. I, 5, 199) sowie in einer 1331 
entstandenen Handschrift des Britischen Mu- 
seums (Cod. orient. 2682). Er soll vom Jo- 
hannes, Katholikos von Hayg (um 500) her- 
riihren, doch 1aBt die hohe Entwicklung, wie 
sie uns in dem Kirchweihritus des Ordo ent- 
gegentritt, eine so frihe Datierung des letzte- 
ren nicht zu, sie erweist den Ordo vielmehr 
als einige Jahrhunderte jiinger. Man liebte es 
im Orient, liturgische Schriften und kirchen- 
rechtliche Kanones mit alten beritihmten Namen 
zu etikettieren, weil sie dadurch an Ansehen 
und Bedeutung gewannen. 
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ahnlichem bei Errichtung von Altaren anzufiigen. Es handelt sich dabei nicht 
um jede beliebige Benutzung derselben, z. B. nicht um ihre Verwertung als 
bloBes Mauermaterial beim Herstellen des Stipes, sondern nur um eine Be- 
niitzung, bei der sie, wie sie waren und ohne wesentliche Anderung, zu Stutzen 
der Mensa oder zur Mensa gemacht wurden. 

Antike Altare, Grabcippi und ahnliche Uberreste 
deralten Zeit ohne weiteres zu christlichen Altaren zu machen, verbot 
ihre Form. Blo Pfeiler von beschrankten Ma8verhaltnissen, und dazu oft 
nicht einmal oben eine ebene Flache bildend, gestatteten sie entweder gar 
nicht oder doch nur in ungeniigender Weise die Aufstellung der liturgischen 
Gerite. Wohl aber lag es nahe, sie dadurch in einen christlichen Altar um- 
zuwandeln, da8 man sie mit einer Mensa versah, sie also als Stipes beniitzte. 
Das ist denn auch, wo und solange der Altar Tischform zu erhalten pflegte, 
in der Tat im Mittelalter oft geschehen, wie zahlreiche Beispiele bis in dessen 
Spatzeit hinein beweisen. Es kann aber kaum zweifelhaft sein, da8® ihre Zahl 
noch viel gré8er sein wiirde, wenn sich alle mittelalterlichen Altare 
dort erhalten hatten, wo Tischaltare haufig waren und man besonders viele 
antike Altarsteine und Grabstelen zur Verfiigung hatte, in Italien, im 
StiidenFrankreichsundimOstenwieimStidenSpaniens. 


Auf deutschem Boden, wo sich aus vorkarolingischer und karolingischer 
Zeit nur AuBerst wenig an Altaren und Altarresten in unsere Tage gerettet hat, in der 
zweiten Halfte des Mittelalters aber fast ausschlieBlich der Blockaltar in Gebrauch 
war, ist mir nur ein Beispiel von der Verwendung eines Grabcippus als Altarstipes 
bekannt geworden. Es ist der Grabstein des Clodius Marianus, Getreidelieferanten 
der 7. Legion, im Nationalmuseum zu Minchen. Das oben angebrachte, fiir die 
spatere Verwendung des Cippus charakteristische Sepulcrum zeigt, zu welchem 
Zwecke dieser dienen muBte'. 


In Italien begegnet uns namentlich zu Rom eine gréfere Zahl antiker Altare 
oder Grabsteine, die als Altarstipes beniitzt wurden und zum Teil jetzt noch 
diesen Zweck erfiillen. Eine schone Ara, die um 1200 zum Altarfu8 gemacht wurde, 
befindet sich im Museum des Lateran (Tafel 2). Sie stammt aus S. Prassede. 
Bei ihrer Umwandlung in einen Stipes blieb das Relief der Seiten, ein 
Lorbeerbaum zwischen zwei Reihern, die mit ihrem langen Schnabel eine den Baum 
sich hinaufwindende Schlange ergreifen, unberiihrt; dagegen wurde die urspriingliche 
Votivinschrift der Front entfernt und durch eine andere ersetzt. Sie verrat uns 
den Namen des Abtes, welcher die ehemalige Ara zum Trager eines christlichen 
Altares machte. Geschrieben in friihgotischen Kapitalen lautet sie unter Erganzung 
der Abkiirzungen: Deo ad honorem beatorum martyrum Agnetis virginis et Ale- 
xandri papae obtulit aram Marcus abbas monasterii huius sanctae Praxedis. Ein- 
gefaBt ist die Frontseite von einem schénen Rankenfries. Die dem Altare heute 
aufgesetzte Bekrénung hat, wie ihre MaBe beweisen, einst nicht zu ihm gehort. 


Noch an ihrer Stelle stehen und noch als Stipes dienen eine Ara in S. Giacomo 
Scossacavallo, in S. Marcello al Corso, in S. Galla, in La Madonna del Buon Consiglio 
und in der Krypta von S. Maria in Via Lata (Tafel 2). Bei der letztgenannten 
wurde der Spiegel der Front und der Seiten nach Entfernung der alten Inschrift und 


" * Der Grabcippus einer Septima Tyche im bruck. In Italien kommen arae und Grab- 
ationalmuseum wurde in einen Opferstock cippi, die in Opferstécke oder in Weihwasser- 


umgewandelt; dasselbe geschah mit einem ré stand i e 
; Sk, = er umgearbeitet wur i 
mischen Grabstein im Ferdinandeum zu Inns- s adidas rgaciay 
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der Reliefs, mit denen dieselben versehen waren, mit Kosmatenarbeit verziert, so daB 
die Umwandlung der Ara in einen Altarstipes im 12. Jahrhundert vor sich gegangen 
sein mu§. Die Voluten der Bekrénung wurden dabei so weit abgehauen, daB die 
Mensa fest aufgelegt werden konnte. Um die gleiche Zeit wurde auch die Ara in 
S. Marcello zum Altarstipes gemacht (Tafel 3), wobei gleichfalls an Stelle der In- 
schrift der Front Kosmatenarbeit trat. An den Seiten wurden hier die dort angebrach- 
ten militarischen Abzeichen, drei Lanzen mit Schildern, Lorbeerkranzen, Biirger- 
kronen u. a. belassen; eine Inschrift, die unten’ eingehauen wurde, besagt, welche 
Reliquien bei der Weihe im Sepulcrum des Stipes geborgen wurden. Die in spaterer 
Zeit bis auf eine Seite yon Mauerwerk umgebene Ara unter dem Hochaltar in La 
Madonna del Buon Consiglio wurde laut der auf der einen heute sichtbaren Seite 
eingehauenen Weiheinschrift im Jahre 1113 zum Stipes, die schéne Ara unter dem 
Altar in S. Galla im Jahre 1073 (Tafel 2). Drei der Seiten dieser letztgenannten 
sind von einem prachtigen Akanthusrankenfries eingefaBt, an der vierten, der Riick- 
seite, ist ein Baum dargestellt, eine Eidechse und ein Hase ihm zu Fiifen. Um die 
Platte des Kranzgesimses zieht sich die Inschrift: Septimus hoc presul romano cul- 
mine fretus — Gregorius templum Christo sacravit in aevum. Eine zweite groBe 
Dedikationsinschrift, in der auch die im Stipes eingeschlossenen Reliquien aufgezahlt 
werden, wurde der Front und der rechten Seite eingemeiBelt, nachdem man zuvor 
an der ersten die alte Votivinschrift beseitigt hatte. 

Ein sehr interessantes Stiick ist der als Altarstipes dienende antike Altar in 
S. Giacomo Scossacayallo, richtiger nur die obere Halfte einer Ara. Es hat sich an 
ihn namlich eine eigenartige Legende gekniipft, nach welcher er jener Altar war, 
auf dem das Jesuskind im Tempel aufgeopfert wurde; man wollte sogar oben eine 
Spur des FiiBchens des géttlichen Kindes erkennen. Nach Rom sollte er durch die 
hl. Helena gekommen sein. Sie hatte ihn, so erzahlte man, fiir St. Peter bestimmt. Als 
jedoch die Pferde mit ihm zum Platze gekommen waren, wo heute S. Giacomo steht, 
wollten diese nicht weiter und baumten sich auf (scossare). Man betrachtete das als 
ein Zeichen von oben, erbaute die Kirche und brachte dann den Altar in dieselbe. 
Bei einer Visitation 1591 wurde das Sepulcrum, das sich in der Mitte der Oberflache 
befand, gedffnet, wobei man drei ReliquiengefaBchen in ihm fand, eines aus Alabaster, 
eines aus Holz, das dritte aus Ton. Das Arafragment mag dem Stil des Ranken- 
frieses nach, der die Front umrahmt, der Zeit der Antonine entstammen. Jetzt tragt 
es auf der Front die im 16. Jahrhundert angebrachte Inschrift: Hic lapis est, in quo 
natum in templo obtulit olim more Hebreorum virgo Maria suum’. Ein dem Wald- 
gott Silvanus geweihter Altar in Form einer konischen Saule, der vordem als Trager 
der Altarmensa in S. Giovanni dell’ acqua bei Subiaco diente, befindet sich jetzt 
im Garten von S. Benedetto daselbst’. 

Im Stiden Frankreichs finden sich Arae oder Grabcippi, die in Altar- 
stiitzen umgewandelt wurden, beispielsweise zu St-Zacharie (Var), zu Ispanhac 


2 Eine Photographie der Ara zu machen, 
war bei dem gegenwartigen Standort dersel- 
ben zu schwierig. Eine teilweise Zeichnung 
und eine Abbildung nach einem Stich aus. dem 
Jahre 1625 bei Roh. I, pl. 24. 

3 Marangoni erwahnt (Delle cose gentilische 
e profane, trasportate ad uso delle chiese 
[Roma 1744] 171 177 188 189) noch andere 
romische Arad, die zu Altarstipites gemacht 
worden waren. So einen Altar der Cybele mit 
den Abzeichen des Cybeledienstes in S. Michele 
beim Vatikan, eine Ara der Annona unter 
einem Altar der Kirche Ara Celi, einen Altar 
der Cybele, der, in drei Teile geteilt, die Stit- 
zen zweier Altare in S. Nicola de’ Cesarini 
bildete, eine Ara mit der Darstellung von pa- 


tera und urceus an der rechten, des lituus an 
der linken Seite in S. Tommaso zu Terracina, 
eine nicht naher charakterisierte Ara unter 
einem Altar in S. Sebastiano fuori le Mura, 
eine andere Ara unter einem Altar in S. Paolo 
alle Tre Fontane; alles Stiicke, die heute nicht 
mehr vorhanden sind und auch schon zu Ma- 
rangonis Zeit bereits zum Teil verschwunden 
waren. S. 194 berichtet dieser von einem 
Grabcippus, der in der Annakapelle vor Ara 
Celi als Trager der Altarmensa diente, S. 196, 
von dem Sockel einer Statue mit langerer In- 
schrift, welche in S. Angelo zu Perugia die 
Mensa des Hochaltars trug. Der Grabcippus 
in Ara Celi wurde 1743 von seinem Platze weg- 
geholt und in Stticke zerschlagen. 
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(Lozére), zu Pezilla de la Riviere (Pyrén.-orient.), zu St-André de Soréde (Pyrén.- 
orient.), zu Antibes (Alpes Maritimes), im Museum zu Nimes (zwei Grab- 
cippi und eine Ara der Luna und Isis) und im Museum zu Toulouse (drei Arae). 


Die Ara zu St-Zacharie war dem Jupiter geweiht; als sie im 7. Jahrhundert zum 
Altarstipes gemacht wurde, belieS man die Inschrift auf ihr, machte aber die Front 
zur Riickseite und brachte dann auf der neuen Vorderseite ein Kreuz mit einem 
P an der Spitze und je einem Lamm zur Rechten und Linken des unteren Vertikal- 
balkens an. Zu Ispanhac ist ein Grabcippus im gleichen Jahrhundert in einen 
Altarstipes verwandelt worden. Seiner Front wurde ein Kreis mit dem Mono- 
gramm des Namens Christi und darunter zwei Rosetten eingehauen, jedoch ohne daB 
man zuvor die Inschrift daselbst weggemeiBelt hatte. Die Folge war, daB von ihr 
ein Teil erhalten blieb. Zu St-André-de-Soréde war es der Sockel einer Statue des 
Kaisers Gratian, den man dort im 10. oder 11. Jahrhundert zum Trager der Mensa 
des Hochaltares machte. Heute versieht er diesen Dienst nicht langer, da er schon 
1813 von seinem Platz entfernt wurde. Irgendeine Anderung hatte man an ihm nicht 
vorgenommen, als man ihn als Altarstipes bentitzte. Insbesondere hatte man die 
Dedikationsinschrift intakt gelassen: Imp(eratori) Caesari M(arco) Antonio Gor- 
diano pio felici invicto aug(usto) p(ontifici) ma(ximo) tribun(itia) pot(estate) II. 
co(n)s(uli) p(atri) p(atriae) decumani Narbonenses*. Die Statue wurde Gordian 
errichtet 239. Von den beiden zu Antibes als Altarsttitzen benutzten Cippi war der 
eine, den man 1867 unter der Mensa des damals dem Schutzengel geweihten Altares 
entdeckte, der Grabstein eines Venustus Viktorinus, der andere, den man 1884 
unter der Platte des Herz-Jesu-Altares antraf, der eines Titus Aelius Jucundus’. 
Da die Hohe beider betrachtlich war — ca. 1,60 bzw. 1,50 m —, so hatte man sie zum 
Teil in den Boden einlassen mtissen. Dem zweiten wurden spater gemauerte ‘seit- 
liche Stiitzen beigeftgt. 

Von den als Altarstipites gebrauchten beiden Cippi, die ich im Museum zu 
Nimes fand, ist der eine, welcher eine Boudia Primula gewidmet war, vortrefflich 
erhalten, der andere dagegen, der einer Terentia gesetzt wurde, ist heute seines 
Sockels und seines Gesimses beraubt. Auch der Altar der Luna und Isis ist in 
ahnlicher Weise verstiimmelt. Alle drei zeigen oben das Sepulcrum mit Falz zur 
Aufnahme des den VerschluB des Reliquiengrabes bildenden Sigillums. 

Unter den vorhin erwahnten Arae, die ich im Museum zu Toulouse sah, war eine 
ein Votivaltar, den ein gewisser Fortunatus dem Jupiter errichtete zum Dank fir 

‘die Erhaltung und gliickliche Riickkehr einer Petronia Magna; sie stammt aus 
Marignac bei St-Beat, die zweite kommt gleichfalls aus Marignac. Ihre Inschrift 
besagt, daB C. Julius Julianus und Publicius sie dem Gott Silvanus und den Berg- 
gottern von Nimis weihten, zum Dank dafiir, daB es ihnen als den ersten gelang, aus 
den dortigen Bergen 20 Fu lange Saulen auszuhauen und gliicklich wegzutrans- 
portieren. Die dritte tragt die Inschrift: Baiserte deo Harbelex Harsi f(ilius) v(otum) 
s(oluit) l(ibens) m(erito); sie wurde in einer verfallenen Kapelle zu Gourdan im 
Viertel von Basert gefunden. Auch bei diesen drei Arae verrat das oben ange- 
brachte Sepulcrum sofort die Bestimmung, der dieselben in spaterer Zeit zugefiihrt 
wurden. 

Ein interessantes Stiick ist die Ara der Diana, welche zu Pezilla den Dienst 
einer Altarstiitze versieht. Sie ist rund, sitzt aber auf viereckigem Sockel und ist 
mit reizendem Relief, Zweigen, Hirschen, Végeln und Jagdwaffen, verziert®. Zu 
St-Hippolyte (Pyrén.-orient.) fand man 1847 unter dem Hochaltar einen Grenzstein 


* Sacaze Julien, Inscript. ant. des Pyrénées Tf. 55; iiber einen weiteren, der den Stipes des 
SOUS 1892), n. 12; p. 31. Altares der Krypta dieser Kirche bildete, ebd. 

: Congr. arch. LII (1885) 232 mit Abb. 117, wo auch ein als Altarstipes dienender 
; Ein guter Abguli im Museum zu Montpel- Cippus zu Vence erwahnt wird, der seiner- 
lier. Uber einen Cippus in der Kirche zu Apt, zeit zu Ehren des Kaisers Decius errichtet 
der zum AltarfuB wurde, vgl. Roh. I, 116; Abb. worden war. 
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in Form eines Saulenschaftes mit der aus dem Beginn des 4. Jahrhunderts stammen- 
den Inschrift: Flavio) Val(erio) Constantino Nob(ilissimo) Caes(ari). Im 12. Jahrhun- 
dert versah man ihn mit einem romanischen Kapitell und machte ihn zum Altarstipes’. 

Auf spanischem Boden begegneten mir Grabcippi und Votivsteine, die zu 
Tragern einer Altarmensa beniitzt worden waren, zu Gerona, Madrid, Santiago undLa 
Coruna. In der Kathedrale zu Gerona steht noch ein Cippus an seinem Platze als 
Stipes des Altares der Helenakapelle. Der Sockel einer Statue des Kaisers Philipp, 
der sich gegenwartig im Museum des Altertumsvereins zu Gerona befindet, trug bis 
in die jiingste Zeit die Mensa des Hochaltares von San Martin daselbst. Die Statue 
wurde dem Kaiser von der dankbaren Stadt Gerona gesetzt, wie die Inschrift des 
Sockels bekundet: M. Julio Philippo nobilissimo Caesari R. P. Ger. Die Ara Jupi- 
ters im Museum zu Santiago de Compostella war vordem Altarstipes in einer 
Kirche der Umgebung der Stadt. Zu Madrid findet sich im archaéologischen Museum 
(N. 16540) ein Grabcippus, der nach Ausweis des oben angebrachten Sepulcrums 
spater als Altarstipes diente. Die Inschrift der Front ist sehr verwittert, sonst ist 
der Stein jedoch gut erhalten. 

In Santiago zu La Coruna gibt es vier Votivarae, welche um 1200 bei Erbauung 
der Kirche zu Tragern der Mensa zweier Altare gemacht wurden und noch jetzt 
diese Aufgabe erfillen. Freilich wurden beide Altare nach dem Brande der Kirche 
im Jahre 1774 naher an die Wand geriickt, wahrend sie bis dahin frei in den 
Seitenchérchen gestanden hatten, doch blieben sie im tibrigen unverandert. Bei dem 
Altar der Michaelskapelle bildet eine Ara der Fortuna den Mittelpfosten, in dem 
man das Sepulcrum anzulegen pflegte. Sie wurde durch einen Lucius Plato errichtet: 
Fortunae Lucius Plato ex voto. Die vier Eckstiitzen der Mensa bestehen aus roma- 
nischen Saulchen. Der Stipes des Altares der Schmerzenskapelle wird von den drei 
andern Arae gebildet, so zwar, daB die Mensa nach hinten zu auf zwei Arae ruht, 
nach vorn zu auf einer (Tafel 6). Zwei dieser Arae sind der Ausdruck der Devotion, 
von der ein Reginus Verna, kaiserlicher Steuereintreiber gegen seine Herren 
L. Aurelius Verus und M. Aurelius Antoninus erfullt war, die dritte stiftete ein 
gewisser Glaucus ftir das Heil beider Kaiser. 

Im Stiden Spaniens wurden heidnische Arae und antike Votivsteine schon im 
6. und 7. Jahrhundert als Altarstipes benutzt. An Stelle oder neben den alten 
Inschriften wurden neue angebracht, welche die Weihe des Altares und der Kirche 
bezeugten und die im Sepulcrum geborgenen Reliquien nannten. Beispiele bieten 
eine 1878 in der Nahe von Loja bei Granada in den Ruinen einer altchristlichen 
Basilika entdeckte Ara, ein Votivstein der Magnia Urbica, der Gemahlin des Kai- 
sers Carinus (f 284), der 1808 zu Acci (Guadix) ans Licht trat, eine 1779 in dem 
Kirchlein S. Maria de la Oliva bei Vejer de la Miel (in der Nahe von Medina Sidonia) 
aufgefundene Ara®. Wir mussen an anderer Stelle auf diese sehr interessanten, fiir 
‘die Geschichte des Altares wichtigen Stipites zuriickkommen. 

Nach Mitteilungen der k. k. Zentralkommission X (1865, 6) entdeckte man 
auch in der griechischen Kirche zu Arilje in Serbien als Stiitze der Altarplatte einen 
rémischen Votivstein. Die Inschrift an der Front war unkenntlich geworden, das 
Bild der Attisbriider aber, das die Seiten schmiickte, war noch gut erhalten. Der 
Altar mochte aus der Zeit der Erbauung der Kirche (13. Jahrhundert) stammen. 


Altchristliche Sarkophage scheint man im Mittelalter nur aus- 
nahmsweise zur Herstellung von Altaéren benutzt zu haben. Ein Beispiel bietet 
ein Sarkophag in St-Piat bei Maintenon (Eure-et-Loire), der spater freilich 
zum Taufbecken gemacht wurde, in der dem gegenwartigen Bau voraus- 
gehenden Kirche aber den Ergebnissen einer Untersuchung zufolge den Stipes 


7 Roh. I, 211 und Tfl. 67; vgl. auch Inscr. 8 Hibner suppl. n. 374; Abb. bei Roh., Tfl. 
lat. Gall. Narb., n. 5670. XXXIX. Hiibner n. 175 110. 
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des in derselben befindlichen Hochaltares bildete’. In neuerer Zeit erfolgte 
eine solche Verwendung haufiger, zumal im 17. und 18. Jahrhundert. 

Beispiele bieten in Italien der Dom, S. Agata und andere Kirchen- von 
Ravenna (Tafel 5), S. Celso und S. Ambrogio zu Mailand sowie die Klosterkirche 
S. Clemente di Casauria bei Torre de’ Passeri, in Frankreich St-Trophime zu 
Arles’, die Karmeliterkirche zu Clermont und eine der Chorkapellen der dortigen 
Kathedrale“, sowie Notre-Dame zu Manosque (Basses-Alpes*). Ein altchrist- 
licher Sarkophag, der bis zur Revolution den Stipes der Gregoriuskapelle von 
St-Sauveur zu Aix bildete (Tafel 4), steht jetzt im dortigen Museum*. 

Auf spanischem Boden begegnete mir ein schoner altchristlicher Sarko- 
phag als Stipes eines Altares in der Krypta von S. Engracia zu Saragossa. Er erhielt, 
wie es scheint, etwa im Beginn des 17. Jahrhunderts diese Verwendung. 

Auch Sarkophage aus spAdaterer Zeit hat man hier und dort 


zu Altarstipites gemacht. 

Ein ganz schlichter, um nicht zu sagen roher Steinsarg, in dem der Leichnam 
des hl. Ennemond, Bischofs von Lyon (f{ 657), geruht haben soll, steht heute, in einen 
Altarstipes umgewandelt, in der Krypta von St. Nizier zu Lyon. Er ist auf zwei 
liegende Lowen, Arbeiten des 16. Jahrhunderts, gesetzt und mit Mensa versehen. 
Ein prachtiger, aus schwarzem Marmor hergestellter, gotischer Altar, in einer der 
linksseitigen Kapellen der Kathedrale zu Dijon war ehedem ein Hochgrab in der 
jetzt verschwundenen Kartauserkirche daselbst. Auf seinen friiheren Charakter wei- 
sen noch die in gotischen Blendnischen angebrachten Klagemanner hin, welche die 
Seiten des Stipes beleben. In der Krypta von S. Zeno zu Verona befindet sich ein 
Altar, dessen Stipes aus einem Steinsarkophag des 12. Jahrhunderts hergestellt 
wurde. (Tafel 4.) Vorbild fiir diesen waren allem Anschein nach die altchristlichen 
Sarkophage, an die er unverkennbar erinnert, zumal an der Vorderseite. Sie zeigt 
in der Mitte Christus am Kreuze, rechts und links die Evangelisten unter rundbogigen 
Arkaden. Die Riickseite ist mit Szenen aus der Zeit nach der Auferstehung des 
Herrn geschmiickt. Eine der Schmalseiten enthalt eine Lowenjagd in primitiver 
Darstellung, die andere eine Inschrift, die uns die Heiligen nennt, fiir welche der 
Sarkophag geschaffen wurde: Hic requiescunt corpora Ss. Lucilli VI., Lupicii XII. 
episc. Veron. et Crescentiani M., recognita A. D. 1808 die 25. Septembris. Als leiztes 
Beispiel sei erwahnt der Altar des hl. Wendelin zu St. Wendel, dessen Stipes aus 
dem um 1360 angefertigten ersten Steinschrein des Heiligen besteht. Er wurde zum 
Altarstipes gemacht, als man ihn 1506 durch einen neuen ersetzte, den man hinter 
dem Altar aufstellte. 


Auch antike Wannen wurden als Altarstipites verwendet, wo 
solche vorhanden waren. Aus dem Mittelalter ist mir freilich ein Fall dieser 
Art nicht bekannt, dagegen gibt es manche aus den letzten Jahrhunderten. 
Reich an Beispielen sind besonders die rémischen Kirchen. So besteht aus 
einer antiken Wanne der Stipes des Hochaltares von S. Maria Maggiore, von 
S. Nicola in Carcere, von S. Pancrazio, von S. Bartolomeo all’ Isola (Tafel 5), 
von S. Croce, S. Eustachio, S. Maria in Cosmedin™ sowie der Altar des Tem- 
Pietto in Ara Celi. 

Von einer antiken Memorienplatte, die man zu einer Altar- 
mensa gemacht hatte, war schon bei Besprechung des angeblichen Altares 


® Le Blant, Sarc. chrét., n. 11. 12 Ebenda, n. 204; Abb. Tfl. 50. 
10 Abb. des Sarkophages bei Garr. tav. 342, 18 Ebenda, n. 206; Abb. Tfl. 52, n. 1 
n. 3. n soehivonh 


‘4 Die Mensa stammt hier noch von dem yon 
** Le Blant, Sarc. chrét., n. 81 und 83; Abb. _Calixtus II. 1123 geweihten Altar, wie die an 


Tfl. 18 19. ihr befindliche Inschrift bekundet. 
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des hl. Jakobus zu Santiago die Rede. Die kelto-rémische Inschrift des Steines 
ist jetzt nur mehr durch Abschriften bekannt, da sie 1601 auf Anordnung des 
Erzbischofs von Santiago, Juan de S. Clemente als heidnisch beseitigt und 
durch eine andere noch vorhandene ersetzt wurde, welche die in jenem Jahre 
vorgenommene Neuweihe des Altares bezeugt*. 

Eine durch die Inschrift Recesset Alepius in nomene XP annorum XII novem- 
bris era DXXII (= 484) genau datierte christliche Memorientafel fand man 1840 
bei Abbruch der Kirche S. Juan zu Bafos de Bande, einem kleinen Ort in Spanien 
an der Grenze Portugals, als Mensa auf deren Altar*®. 


Auf spatmittelalterlichen Altéaren in Deutschland kann man bisweilen 
Grabplatten des 13., 14. oder 15. Jahrhunderts als Mensa finden. 
Meistens hat man dieselben so verwendet, wie sie waren, indem man sich 
nicht die Miihe gab, die Inschriften oder was sonst noch auf ihnen dargestellt 
war, zu entfernen. Selbst in Umrissen oder in flachem Relief auf ihnen aus- 
gefiihrte Grabfiguren pflegte man gewoéhnlich zu belassen. Man begniigte sich 
damit, die Weihekreuzchen einzumeif8eln und in der Mitte die Grube zur Auf- 
nahme der Reliquien anzubringen, falls das Sepulcrum nicht an der Front 
des Stipes oder oben in demselben, sondern in der Mensa seinen Platz erhalten 
sollte. 

Altarmensen, die aus Grabplatten gemacht worden sind, kommen in allen Teilen 
Deutschlands vor. So in der Pfarrkirche zu Kalkar am Niederrhein (Hochaltar), im 
Dom zu Worms (Walburgisaltar), in der jetzt profanierten St-Ulrichs-Kirche zu 
Regensburg, in St. Martin zu Landshut (Nebenaltar im rechten Seitenschiffe), in den 
ehemals katholischen Kirchen zu Kalitz, Elbenau, Loburg, Ziesar, Fischbeck*’, in 
Heilig Kreuz zu Rostock*’, in den gleichfalls friher katholischen Kirchen zu Retgen- 
dorf und Kavelsdorf, in der Kirche zu Jedenspeigen in Niederdésterreich*® u. a. 


Die Grabplatte zu Fischbeck zeigt die eingravierten Figuren eines Ehepaares in 
biirgerlicher Kleidung, des Jan de Kerella und seiner Gattin Margareta und tragt 
das Datum 1287. Das Kreuzchen, mit dem die rings am Rand sich vorbeiziehende 
Inschrift beginnt, ist als eines der Weihekreuzchen verwendet worden. In die anderen 
drei Ecken wurde ein solches neu eingehauen, ohne daB man jedoch dabei auf die 
Inschrift Riicksicht genommen hatte. Die Grabplatte zu Ziesar weist zwei Ritter 
unter gotischen Arkaden auf, von denen der eine 1359, der andere 1383 starb. Die 
Mensa in der Kirche zu Loburg war der Grabstein eines Loburger Pfarrers aus 
dem 14. Jahrhundert; Altarplatte wurde der Stein 1447. Auf der Elbenauer Mensa, 
einer Grabplatte aus dem Jahre 1259, sehen wir einen jungen, gelockten, bartlosen 
Mann in langem, pelzbesetztem Gewand, in der Rechten ein Schwert, in der Linken 
den Schild. Die Altarplatte des Walburgisaltares im Dom zu Worms deckte urspriing- 
lich das Grab des Dompropstes Otto von Schéneberg (f 1354). Die Mensa in St. Ulrich 
zu Regensburg war bereits zweimal als Grabplatte verwendet worden, das letztemal 
1448 bevor sie ihre jetzige Bestimmung erhielt und zur Altarmensa gemacht wurde. 


n. 43 und 


15 Eine befriedigende Erklarung der ersten 
Inschrift ist noch nicht gelungen. Die jetzige 
lautet: + In honore Dei et b. Mariae semper 
virginis, s. Pelagii martyris, s. Jacobi apostoli, 
s. Benedicti abbatis et omnium Sanctorum Jo- 
annes Archiepiscopus Compostellanus hoc al- 
tare cum reliquiis plurimorum sanctorum in 
eo reconditis consecravit anno Dmni MDCI die 
XV mensis Februarii. 


16 Hiibner, inser. lat. Hisp. christ., 
suppl. (Berlin 1900) p. 67. 

17 Bau- und Kunstdenkmaler der Provinz 
Sachsen, Kreis Jerichow 71 80 182 260 290. 

18 Kunst- und Geschichtsdenkmdler Meck- 
lenburgs I, 204; II, 250; IV, 32. Der Grabstein 
in der Kirche zu Kayelsdorf wurde 1875 vom 
Altar herabgenommen und hinter ihn gelegt. 

19 Bericht des Altertums-Vereins Wien XX, 8, 
mit Abb. 
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Grabplatten waren in der Tat ein sehr bequem erhaltliches und zugleich sehr 
geeignetes Material fir Altarmensen, da sie, aus einem Sttick bestehend, die ftir 
diese ndtige Lange, Tiefe und Starke besafen. Doch konnten sie dazu naturlich nur 
verwendet werden mit Zustimmung der Angehorigen desVerstorbenen oder der sonst 
etwa vorhandenen Berechtigten. Angemessen ware es gewesen, daB man immer die 
Grabinschriften und die Grabfiguren von ihnen entfernt hatte, ehe man sie 
zur Mensa eines Altares machte, und es zeugt nicht gerade von feinem Empfinden, 
da® man solches meist unterlieB. Indessen mégen in einzelnen Fallen die Eigen- 
timer der Grabplatte in deren Umwandlung in eine Altarmensa auch wohl nur 
unter der Bedingung eingewilligt haben, daB Inschrift und Bildwerk der Platte 
erhalten blieb; nicht aus Eitelkeit, sondern weil man glauben mochte, es werde der 
Verstorbene um so mehr und so zahlreicher Anteil an dem auf dem Aitar dar- 
gebrachten MeBopfer haben. 

Die Verwendung von Grabplatten als Altarmensen dauerte auch in nach- 
mittelalterlicher Zeit fort. Seitens der kirchlichen Behérden scheint gegen ein 
solches Verfahren weder im Mittelalter noch spater ernste Beanstandung 
erhoben worden zu sein. Es ist meines Wissens nur die Synode von Ypern 
aus dem Jahre 1630, welche es als unpassend bezeichnet, die Grabsteine von 
den Graibern wegzunehmen und als Altarmensen zu verwerten, solange Bilder 
der Verstorbenen und Grabinschriften noch auf ihnen zutage traten, und fir 
die Zukunft das verbietet”. ; 

Auch sonstige Altere Uberreste finden wir bisweilen bei 
Errichtung von Altaéren, zumal bei der Front des Stipes verwendet, wie die 
ornamentierten Platten von Chorschranken und andere verzierte Platten, mit 
Kosmatenarbeit geschmiickte Fu8bodenplatten, Saulchen und d4hnliches,; ja 
Ciborienbégen. 


So beniitzte man mit longobardischem Flechtornament ver- 
zierte Plutei aus dem 9. oder 10. Jahrhundert im 12. Jahrhundert beim Stipes 
eines Altares in S. Giovenale zu Orvieto (Tafel 6) und in S. Silvestro zu S. Oreste 
am Soracte, in jiingerer Zeit aber bei Altarstipites in S. Abbondio zu Como. 
Mit Kosmatenarbeit versehene Chorschranken findet man am Stipes 
eines Nebenaltares in S. Francesco zu Tivoli verwendet, derbe antike kassettierte 
Deckenplatten an dem 1599 erneuerten Hochaltar in SS. Nereo ed Achilleo zu Rom 
(Tafel 5), bei dem man yorne die mit glanzendstem Kosmatenmosaik geschmiickte | 
Front des alten Altares beibehielt, die tibrigen Seiten aber mit jenen antiken Platten | 
bekleidete. Ciborienbégen wurden zum Altarstipes gebraucht bei einem Nebenaltar > 
in S. Agata in suburra in Rom und in der Krypta des Domes zu Ferentino, roma- 
nische Platten und Pfosten, die mit romanischen Saulchen kantoniert waren, an | 
einem Altar im Kreuzgang der Kathedrale zu Aix u. a. Nicht immer war bei 
solcher Verwendung alter Reste guter Geschmack leitend, und oft genug ware es 
besser gewesen, auf die Beniitzung alter Stiicke zu verzichten und sich mit einem 
schmucklosen Stipes zu begniigen. So z. B. bei dem eben genannten Altar in 
SS. Nereo ed Achilleo und namentlich dem Altare der Unterkirche des Doms zu 
Ferentino, bei dem man nicht einmal darauf sah, daf die Kapitelle der den Ecken > 
des Stipes vorgestellten alteren Saulchen zum Schaft paBten. 


20 Tit. de sacr., n. 12 (Hartzh. IX, 526). 
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ZWEITES KAPITEL 
DIE FORM.DES ALTARES 


VORBE MERKUNG 


Die F or m des Altares war nicht zu allen Zeiten und iiberall die gleiche. 
Neben wie nacheinander gab es Altare von sehr ungleicher Bildung. In vor- 
konstantinischer Zeit war der Altar wohl in der Regel eine Art von Tisch, 
doch auch in nachkonstantinischer zeigte er noch tiber ein Jahrtausend lang 
sehr haufig die Tischform. Sehr haufig, nicht immer. Denn unter dem 
Einflu8 der steigenden Reliquienverehrung, namentlich aber infolge der stets 
mehr und mehr an Verbreitung gewinnenden kirchlichen Sitte, unter dem 
Altar Reliquien beizusetzen, biirgerte sich schon friih beim Altarbau neben 
der Tischform ein anderer Typus, die Kastenfogm, ein. Tischform und 
Kastenform fiihrten dann allmahlich zu einer dritten Bildung, zur Block - 
form: die Tischform, indem man die Stiitze, die oft nur aus einem vier- 
eckigen Steinblock bestand oder nur eine pfeilerartige Aufmauerung dar- 
stellte, so sehr an Breite und Tiefe wachsen lieB, daB sie zuletzt nur wenig 
mehr von dem unteren Rande der Mensa abstand, diese sonach blo8 um ein 
geringes liber den Stipes vorragte; die Kastenform, indem man den Hohlraum 
des Altares ausfiillte, wozu von selbst der Antrieb und AnlaB gegeben war, 
als man das Reliquiengrab nicht langer im Boden unter dem Altare, sondern 
in dessen Stipes anbrachte. Aus der Blockform entwickelte sich schlie8lich in 
der neueren Zeit die Sarkophagform. Man begann namlich seit Aus- 
gang des Mittelalters den Altar immer mehr als das Grab der Heiligen zu be- 
trachten, deren Uberbleibsel in ihm eingeschlossen waren, das aber fiihrte 
dann naturgema8B allmahlich dazu, zum sinnfalligen Ausdruck dieser Auffas- 
sung ihm auch 4u8erlich die Form eines Sarkophages zu geben. 

Nach dieser mit einigen wenigen Strichen gezeichneten Ubersicht iiber 
die Entwicklung der Altarform, einer Ubersicht, die im folgenden ihre Erwei- 
terung und Vertiefung erhalten wird, haben wir also vier Hauptaltartypen zu 
unterscheiden, den Tischaltar, den Kastenaltar, den Blockaltar und den 
Sarkophagaltar. Wir beginnen mit dem 4ltesten Typus, der Wurzel aller 
iibrigen, dem Tischaltare. 


DER TISCHALTAR 
I, ALLGEMEINES 


Der Alteste Altartypus ist zweifellos der des Tischaltares; er ist 
aber zugleich der bemerkenswerteste und interessanteste, weil kein anderer 
im Lauf der Zeit eine so reiche und mannigfaltige Ausbildung erfuhr, wie er 
und kein anderer immer wieder so zah wie gerade er auf der Bildflache auf- 
tauchte, wenn es den Schein hatte, als ob er von einer der andern Altarformen 
verdrangt und abgelést worden sei. Bei den Umwandlungen, die mit dem 
Tischaltar im Verlauf der Zeit vor sich gingen, la8t sich, von einigen ganz ver- 
einzelten Bildungen abgesehen, eine Reihe von férmlichen Untertypen unter- 
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scheiden: Tischalt&re mit einer einzigen Stutze mitten 
unter der Mensaslischaltame mit ze00 drei oder vier 
Stiitzen; Tischaltare mitfiinf Tragern der Mensa, vier 
Eckstiitzen und einer Mittelstiitze; Tischaltare mit 
mehr denn finf Stiitzen; Tischaltare mit querstehen- 
denMauernoderPlattenals Tragernder Mensa; Tisch- 
altdAre mit zweioder mehr Stiitzen unter der Front und 
fortlaufender Mauer als Stiitze an der Riickseite; 
endlich Tischaltare mit Konsolen als Tragern der 
Altarplatte. 

DaB in der Vergangenheit alle diese Arten des Tischaltares als 
geeignet zur Konsekration galten, ist sicher, und zwar verhielt es sich so nicht 
bloB im Mittelalter, sondern auch noch lange in der neueren Zeit. Erst das 
Erscheinen des rémischéh Pontifikales 1596, dessen Einfiihrung und Beniit- 
zung Klemens VIII. allen Bischéfen streng vorschrieb, brachte insofern eine 
Anderung, als nun allmahlich bloB jene Tischaltare als altaria fixa zulassig 
betrachtet wurden, die unter den Ecken der Mensa Stiitzen aufwiesen, sei es 
einzeln stehende Saulchen oder Pfeilerchen, sei es ein Mauerstiick, als unzu- 
lassig dagegen Altare mit nur einer Stiitze mitten unter der Platte. Denn bei 
diesen konnte die vom Pontifikale fiir die vier Ecken des Altares vorgeschrie- 
bene Salbung der Verbindungsstellen von Mensa und Stipes entweder nicht 
oder doch nur unter weiter Deutung der fraglichen Rubrik vorgenommen 
werden. Ahnlich verhielt es sich bei Altaéren, deren Mensa zwar riickwarts 
auf einem Steinblock oder einer Aufmauerung ruhte, im tbrigen aber auf 
Konsolen lag und darum unter den vorderen Ecken keine Stiitzen hatte, die 
gesalbt werden konnten, da die Kopfenden jener Konsolen, wiewohl sie den 
vordern Ecken mehr oder weniger nahe waren, kaum als Stiitzen, stipes, 
titulus, im Sinne des Pontifikales zu gelten vermochten. Freilich lag die Sache 
bei solchen Konsolenaltaéren nicht immer ganz klar. Wenn der Mauerkorper, 
auf dem die Mensa an der Riickseite sa8, eine betrachtlichere Starke und 
Tiefe aufwies und infolgedessen die Konsolen nur kurz waren, so konnte man 
allenfalls jene Aufmauerung als alleinigen Stipes gelten lassen, die Konsolen 
aber als bloBe Anhangsel betrachten. Wir finden darum auch noch mehrfach 
konsekrierte Konsolenaltére aus der Zeit nach Erscheinen des rémischen 


Pontifikales. 

Tischaltare mit Eckstiitzen kénnen giiltig und erlaubterweise geweiht werden, 
und zwar auch dann, wenn diese Stiitzen aus Saulchen bestehen, wie in neuester 
Zeit durch die Kongregation der Riten unter dem 6. November 1908 ausdriicklich 
entschieden wurde’. Die Salbung mit Chrisam, welche der Bischof nach dem 
rémischen Pontifikale an der Front des Altares vornehmen muBf, hat nach dem- 
selben Dekret bei solechen Altaren an der Front der Mensa zu erfolgen. Schon am 
24, Mai 1901 hatte die Ritenkongregation auf eine diesbeziigliche Anfrage hin geant- 
wortet, es sei gestattet, Altare zu konsekrieren, deren Mensa hinten auf einem 
Mauermassiy sitze, vorn aber nur durch Ecksaulchen abgestiitzt werde, voraus- 
gesetzt, dafi diese Sdulchen ganz aus Stein bestanden, also nicht etwa aus steinernem 


1 Decret. authen. n. 4225. Vgl. auch Cod. juris can. C. 1198, § 2. 
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Schaft und metallenem Kapitell gemacht seien?. Altaria quasi-fixa kénnen, weil sie 
nicht konsekriert werden, natiirlich jede Form, auch die von einstitzigen Tisch- 
altaren oder von Konsolenaltaren, haben. 


Bei den abendlandischen Vatern finden wir nur sehr wenig Angaben, 
die uns iiber die Form des Tischaltares ihrer Zeit naheren Aufschlu8 ver- 
mitteln, und kaum viel besser verhalt es sich mit den spateren lateinischen 
Schriftstellern des Mittelalters, den mittelalterlichen Liturgikern und den litur- 
gischen Biichern des Mittelalters. 


Wohl ist bisweilen in einer Weise von dem Altar die Rede, da ersichtlich 
nur ein Tischaltar gemeint sein kann, jedoch erfahren wir kaum je Genaueres tber 
seine formelle Beschaffenheit. So, wenn Rufinus erzahlt, der hl. Ambrosius habe 
sich gegen die Kaiserin Justina, welche zu Mailand den Arianismus einftihren 
wollte und den ihren Planen entgegentretenden Heiligen ins Exil zu schicken ge- 
dachte, nicht mit der Hand und mit Geschossen verteidigt, sondern mit Fasten und 
bestandigem Nachtwachen sub altari positus*. Wenn die Vita der hl. Melania der 
Jingeren uns berichtet, Melanias Gatte Pinianus sei zur Stunde, da jene in schweren 
Geburtswehen lag, zur Grabeskirche des hl. Laurentius geeilt, habe sich dort unter 
den Altar niedergeworfen und unter Tranen zu beten begonnen*. Wenn Bischof 
Adelmus von Séez (ca. 880) in dem Liber Miraculorum s. Opportunae® erzahlt, ein 
Soldat des Kénigs Boso von der Provence habe zur Strafe fiir seine Plinderungen 
das Augenlicht verloren, seine Frevel aber bereut, sich nach Moniacum (Mouchi- 
le-Neuf) in die Kirche der Heiligen begeben, hier sich wahrend der Messe unter den 
Altar gelegt und wunderbarerweise sein Gesicht zurtickerhalten. Wenn wir in der 
Vita altera des hl. Ludgerus von einem Altar vernehmen, unter den die Schiller des 
Heiligen ein Gefa8 mit Honig stellten, da sie es augenblicklich nicht anders zu ver- 
bergen wuften®. Wenn es bei Richard von Hexham um 1150 heift, unter Erz- 
bischof Thomas von York (1070—1100) sei die bei dem Einfall der Danen ver- 
wustete Abteikirche zu Hexham wieder restauriert worden und dabei nach Her- 
stellung des FuBbodenbelages im Ostteil des Baues an geziemendem Ort ein altare 
subnixum columnis errichtet worden’. Wenn ein dem friihen 15. Jahrhundert an- 
gehérendes Pontifikale von Arles in der Pariser Nationalbibliothek (f. 1. 1220) den 
Stipes des Altares columna nennt*. Oder wenn, um ein Beispiel aus noch spaterer 
Zeit anzuftihren, das Kapitel der Kathedrale von Angers einem Meister Robin unter 
dem 4. September 1451 die Anfertigung von vier Altaéren fiir das nérdliche Quer- 
schiff der Kirche verdingt, sur piliers ou marseiz®, also vier Altare mit Pfeilern oder 
mit massivem Stipes, nach Willen und Wahl der Auftraggeber*. Es ist geradezu 
eine Ausnahme, wenn wir einmal eine genauere Angabe tiber die Beschaffenheit 
des Altares bekommen, wie z. B. in der Vita des hl. Theodard (+ ca. 893), in der 
vermeldet wird, es habe der Bischof in seiner Kathedrale zu Narbonne einen gar 
kostbaren Marmoraltar erbaut, dessen Mensa auf fiinf passend angeordneten Mar- 
morsaulchen ruhte*. 


Auch die Bildwerke geben uns wenig Aufschlu8 tiber den Tischaltar in 
altchristlicher Zeit und im Mittelalter und seine verschiedenen Abwand- 
lungen. In den meisten Fallen werden die Altare, die auf ihnen zur Darstel- 


2 Decret. auth. n. 4073. 8 Pontifex faciat signum crucis super tabu- 
3 Hist. eccl. 1. 2, c. 16 (M. 21, 524). lam et columnam; vgl. auch Mart. 1. 2, c. 16, 
4 N. 6 Rampolla del Tindaro, Santa Melania ordo 2; II, 288. 

Giuniore (Roma 1905) 6. 9 Marseiz, altfranz., gleich massifs (E. Littré, 
5 AA. SS. 22. April; II, 71. Dictionnaire III [Paris 1885] 467). 
6 Vgl. oben S. 104. 10 De Farcy, Monographie de la Cath. d’An- 


7 De sanctis eccl. Hagulstad. n. 16 (AA. SS. — gers (Angers 1905) III, 10. 
O. S. B. III, 213). 11 C, 4, n. 3 (AA. SS. 1. Mai; I, 152). 
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lung gelangt sind, von der Altarbekleidung so weit verhiillt, daB diese héch- 
stens noch den Sockel zum Vorschein kommen 1]4Bt. Tischaltare, die als solche 
klar genug erkennbar sind, kommen sehr selten auf den Monumenten vor. 

Am bemerkenswertesten und wichtigsten, weil die frihesten, sind die Dar- 
stellungen von Tischaltaren auf den Ravennatischen Mosaiken. Einen Altar, dessen 
Mensa von vier Saulchen an den Ecken getragen wird, zeigt das Kuppelmosaik des 
Baptisteriums von S. Urso, das Werk des Erzbischofs Neon (449—452) (Tafel 7). Es 
war ein Irrtum, wenn man den Altar als fiinfstiitzig bezeichnete, weil man die hinter 
ihm stehende Saule, auf welcher das GebAlk lagert, als fiinften und mittleren Trager 
der Mensa ansah. Ein Mosaik in S. Vitale stellt das Opfer Abels, Melchisedechs und 
Abrahams dar, ein ahnliches in S. Apollinare in Classe das Melchisedechs und Abra- 
hams. Der Altar, an dem die Opferhandlung sich auf beiden Bildern volizieht, ist 
durchaus den christlichen Altaren nachgebildet. Auf dem Mosaik in S. Apollinare in 
Classe wird die Mensa von vier Pfosten getragen, auf dem in S, Vitale scheinen die 
Stiitzen. eher Saulchen wiedergeben zu sollen; auch treten deren unter den Decken, 
welche den Altar verhiillen, nicht bloB vier, sondern fiinf zutage, falls nicht etwa 
die Finfzahl unbeabsichtigt ist und sich auf eine Ungeschicklichkeit des Kiinstlers 
zurickfiihrt; ist ja doch auch der Altar perspektivisch stark verzeichnet (Tafel 6). 

Ein Relief in Ste-Marthe zu Tarascon vom Jahre 1197 stellt eine Altarweihe 
dar??, Die Altarplatte wird hier von vier in einer Flucht stehenden Saulchen ge- 
stitzt. Ein Altar mit einer Mittelstiitze begegnet uns auf dem Grabstein aus 
St-Victor zu Marseille von 1255, der sich jetzt im Museum Borély daselbst befindet**, 
auf einem Limoger Email des 14. Jahrhunderts, das auch insofern interessant ist, 
als die Mensa des auf ihm abgebildeten Altares die sehr seltene Rundform hat**, sowie 
auf einem mit Reliefdarstellungen geschmickten Sarkophag im archdologischen 
Museum zu Madrid, der unter anderem auch eine Meffeier wiedergibt. Bei dem 
letzten Beispiel erhebt sich der Pfeiler, welcher die Mensa tragt, auf zweistufigem 
Sockel, oben aber liegt auf ihm als Mittelglied zwischen Pfeiler und Mensa eine 
kleine Platte. Zahlreich sind die Wiedergaben von Tischaltaren auf spanischen 
Miniaturen des 10, und 11. Jahrhunderts, wie den Miniaturen der Bibel von S. Isidoro 
zu Leén von 960, der Apokalypse von Gerona aus dem Jahre 975, der Apokalypse der 
Real Academia zu Madrid aus dem 10. und der Roda-Bibel in der Pariser National- 
bibliothek, sowie der unter dem irrigen Namen Farfa-Bibel gehenden Bibel von Ripoll 
in der Vatikana aus dem frihen 11., der Apokalypse von S. Sever in der National- 
bibliothek zu Paris aus der Mitte des 11. Jahrhunderts und der leider durch Brand 
vernichteten Beatusapokalypse der Turiner Bibliothek. Uberall hat der Altar, soweit 
er nicht mit einem Vorhang oder einer Vorsatztafel bedeckt erscheint, die Form 
eines einstitzigen Tischaltares. Besonders bemerkenswert ist seine Darstellung in 
der Apokalypse der Real Academia, da hier seine Mensa deutlich den erhéhten Rand 
zeigt, der uns spater naher beschaftigen wird*. 

Zwei mit Goldstickereien verzierte Mitren, die beide, wie sie von gleicher Her- 
kunft sind, so auch auf dem einen ihrer zwei Tituli dieselbe Szene, die Ermordung 
des hl. Thomas Becket aufweisen, zeigen einen als vierfiiBig gedachten Tischaltar’®, 


Indessen kénnen wir es bei diesen Beispielen bewenden lassen. Auch 
wenn wir ihnen noch das eine oder andere hinzufiigten, verméchten sie uns 


Po LAO I Abik ales, und die altspanische Buchmalerei (Bonn 1922) 


18 Eine etwas mangelhafte Abb. ebenda. 


*4 Das fragliche Email befindet sich zu Egle- 
tons (Corréze); Abb. bei E. Rupin, L’Oeuvre 
de Limoges (Paris 1890) Tfl. 48. 


aS Vel. W. Neu8, Die katalonische Bibelillu- 
stration um die Wende des ersten Jahrtausends 


Fig. 5 42 46 49 62 65 67 82 130 und 131. Abb. 
der Miniatur der Turiner Handschrift in F. 
Carta, C. Cipolla e C. Frati, Monumenta pa- 
laeographica sacra (Torino 1899) tav. 43. 

6 Abb. und Beschreibung bei J. Braun, Die 
Paramente im Schatze der Schwestern U. L. 
Frau zu Namur in Zeitschrift XIX (1906) 295 f. 
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ein nur einigermafen geniigendes Bild des Tischaltares der altchristlichen 
Zeit und des Mittelalters doch nicht zu verschaffen, zumal die alten Kiinstler 
keineswegs bedacht waren, die Wirklichkeit getreu wiederzugeben und in- 
folgedessen die Zuverlassigkeit ihrer Darstellungen beziiglich der Einzelheiten 
nicht eben groB ist. 

Wir waren in der Tat recht ubel daran, wenn wir fiir unsere Kenntnis 
des altchristlichen und mittelalterlichen Tischaltares lediglich oder auch nur 
hauptsachlich auf die wenigen Angaben der Vater und der mittelalterlichen 
Schriftsteller und die kleine Zahl nicht immer hinreichend vertrauenswiir- 
diger Monumente mit Darstellungen eines Tischaltares angewiesen waren. 
Zum Gliick fehlt es indessen nicht an wirklichen Tischaltéren oder Fragmen- 
ten solcher aus dem 5. Jahrhundert und der ganzen Folgezeit bis zum Aus- 
gang des Mittelalters und noch dariiber hinaus bis in das 17. und 18. Jahr- 
hundert; ja es haben sich solche in so groBer Zahl erhalten, daf sie uns ein 
zwar nicht erschépfendes, aber immerhin tberraschend reiches Bild des 
Tischaltares, seiner verschiedenen Typen und seiner Entwicklung in der Ver- 
gangenheit zu gewahren verm6gen. 


Il. TISCHALTARE MIT EINER EINZIGEN STUTZE 


Der Trager der Altarplatte besteht bei diesem einfachsten Typus des 
Tischaltares bald aus einem runden oder polygonalen Schaft, 
sei es mit, sei es ohne Kapitell, bald aus einem vierseitigen, cippus- 
oder sockelartigen Hausteinpfosten, bald aus einem in 
Mauerwerk hergestellten Pfeiler, bald endlich aus einem 
Saulchenbiindel, d. i. einer durch gemeinschaftliche Basis und Deck- 
platte verbundene Gruppe von Saulchen. 


Ise instutzige Tischaltare mit. rundem oder mehrseitigem 
Schaft als Stipes. Ein Beispiel aus Spanien, bei dem jetzt freilich Altar- 
platte und Stiitze voneinander getrennt sind, wurde bereits erwahnt, der sog. Altar des 
hl. Jakobus zu Santiago. Er diirfte aus der ersten von Alfons dem Keuschen erbauten 
Kirche stammen und sonach der Frihe des 8. Jahrhunderts angehéren. Ohne gentigende 
Belege ist als Werk des 8. Jabrhunderts ein Altar ausgegeben worden, der sich 
zur Zeit in der Krypta der Kirche Jesus Nazareno zu Pito bei Cudillero (Pr. Oviedo) 
befindet, aber aus der von Ké6nig Silo (+ 783) gegrindeten Kirche Santianes zu Pravia 
herstammt. Es ist sogar zweifelhaft, ob der Altar auch nur tiber das spatere Mittel- 
alter hinausgeht. Der 1,50 m lange, 42 cm starke Trager der Platte ist achtseitig, an 
seinem Kopfende jedoch wie so haufig bei spatmittelalterlichen achtseitigen Pfeilern 
durch Schragungen ins Viereck tibergefithrt; oben ist in inm das Sepulcrum angebracht. 
Wegen seiner Lange muBte der Stipes bis fast zur Mitte in den Boden eingelassen 
werden. Der Altar wurde 1638 anlaBlich des Neubaues des Chores der Kirche von 
seinem Platze entfernt und in eine Seitenkapelle geschafft, wo dann die Eréffnung des 
Sepulcrums vorgenommen wurde’; spater kam er dann an seinen jetzigen Standort. 

Aus dem 14. Jahrhundert stammen vier mit achtseitigem Pfeiler, als Trager der 
Mensa ausgestattete Tischaltare in der Kathedrale zu Barcelona; drei derselben stehen 
in den Kapellen des Kreuzganges, einer in der Krypta vor dem herrlichen Marmor- 
schrein der hl. Eulalia. Oben und unten ist der Pfeiler ins Viereck tibergefiihrt. Wo 


1 Boletin de la Soc. Espaf. de Excurs. X (1902) 32 f. 
Braun, Der christliche Altar I. 9 
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die Uberleitung anhebt, umzieht ihn hier wie dort ein Stab, der ihn in ein kapitell- 
artiges Kopfstiick, ein Mittelstiick und ein Fufstiick scheidet. Auch der Hochaltar der 
Kathedrale hatte wohl urspriinglich nur eine einzige Rundstitze mitten unter der 
Mensa. Sie ist noch heute vorhanden und besteht aus zwei umgekehrt aufeinander- 
gestellten antiken korinthischen Kapitellen (Tafel 10). In spaterer Zeit kamen zu 
der Mittelstiitze Eckpfosten, zwischen denen der Raum vorn durch eine Platte, an 
den Seiten durch Mauerwerk ausgefiillt wurde, so daB unter dem Altar eine an der 
Riickseite offene Kammer entstand. Ein getreues Gegenstiick zu den Altéren in der 
Kathedrale zu Barcelona, zugleich wie diese eine Schépfung des 14. Jahrhunderts, 
findet sich in der gegenwartig halbverwiisteten Klosterkirche zu Poblet hei Reus 
(Katalonien). Ein weiteres Beispiel aus dem 14. Jahrhundert, bei dem die Stitze 
jedoch von oben bis unten achtseitig bleibt, sah ich in einer der Chorkapellen der 
Kathedrale zu Gerona. Es scheint, da® derartige Altare im ausgehenden Mittelalter 
in Katalonien beliebt waren. 

In Frankreich hat sich ein sehr friihes Beispiel erhalten in Gestalt des 
jetzt im Museum zu Aix befindlichen Altares von Auriol. Bis in oder doch bis gegen 
das 5. Jahrhundert hinaufreichend, ist er zugleich das Alteste seiner Art, weiches 
iiberhaupt auf uns gekommen ist. Heute ist von ihm allerdings nur noch die Mensa 
vorhanden, die uns spater naher 
beschaftigen wird, allein die 
kreisformige Vertiefung auf deren 
Unterseite beweist, daf als ihr 
Trager ein Saulenschaft von 
30 cm Durchmesser diente. Der 
Altar gilt als Werk des beginnen- 
den 6. Jahrhunderts. Vielleicht 
auch noch aus dem 6. Jahrhun- 
dert, jedenfalls aber vorkarolin- 
gisch war ein eigenartiger Tisch- 
altar, der zu Grésy-sur-Aix (Sa- 
voyen) im Boden vor der Kirche 
gefunden wurde. Er bestand aus. 
einer Rundsaule, die sich oben 
zu einer 60 cm im Geviert messenden Platte erweiterte, welche freilich so stark ver- 
sttimmelt war, dafs sie nach einer Richtung nur mehr ca. 40 cm maf. Auf ihrer Ober- 
flache befand sich, von zwei Linien eingefaBt, eine Inschrift, die, als sie noch vollstan- 
dig war, lautete: + Euphrasius pbr in honore sci Petri apostoli voto suo fecit. Man 
konnte in Anbetracht der geringen MaBe der Platte gegen eine Deutung des Steines. 
als Altar Bedenken hegen. Indessen reichte ein Geviert von 60 cm in einer Zeit, da 
noch kein Kreuz und keine Leuchter, ja selbst kein MeBSbuch auf dem Altare standen,. 
zur MeBfeier zweifellos aus, wahrend sich die Inschrift wohl kaum auf etwas ande- 
res als auf einen Altar beziehen laBt. Ausgeschlossen scheint, daf die Saule urspriing- 
lich auf ihrer quadratischen Erweiterung noch eine besondere Mensa trug, und dab. 
sie sonach lediglich Stipes war. Die auf der Oberflache angebrachte Widmungs- 
inschrift dirfte eine solche Annahme verbieten?. 

Verscholien ist jetzt ein Aliar mit achtseitiger Saule als Stipes, den man 1848: 
bei Ausraumung der bis in das 8. Jahrhundert hinaufreichenden Krypta yon 
St-Laurent zu Grenoble fand. Er bestand aus rotlichem Marmor und war von sehr 
geringen Abmessungen*. Einen Rundpfeiler hatte als Stiitze der ungemein inter- 


* Vgl. iber den Altar und die tiber ihn vor- konnte iber den Altar keine Auskunft mehr- 
handene Literatur Le Blant, Inscript. de la erhalten. Die Krypta von St-Laurent mag bis. 
Gaule (Paris 1856) n. 389. in das 8. Jahrhundert reichen, doch folgt dar- 

* Bull. monument. XX (1854), 203. Schon aus natiirlich nicht auch dasselbe fir den 
Rohault de Fleury (La messe J, 148, note 4) Altar. 
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essante ehemalige Hochaltar von St-Etienne zu Besancon, der 1050 von dem gerade 
dort weilenden Papst Leo IX. geweiht wurde. Sein Stipes ist allerdings nicht mehr 
vorhanden, indessen ergibt sich aus der Beschaffenheit der jetzt in der Kathedrale 
St-Jean sich befindenden runden Mensa, von der spater eingehend die Rede sein 
mu, bestimmt, von welcher Art er war. Eine rémische militarische Grenzsaule 
diente (vgl. oben S. 120) bis 1847 zu St-Hippolyte (Pyren.-orient.) als Stipes des Hoch- 
altares, zu welchem Ende man sie im 12. Jahrhundert mit einem Kapital versah. 
Hoch 1,55 m, war sie tief in die Erde eingesenkt. 

Seiner Mensa beraubt ist heute ein Tischaltarstipes von der Form einer prach- 
tigen romanischen Saule im Museum zu Avignon, der schénste, der sich aus alter 
Zeit erhalten hat. Er ist ein Werk des 11. zum 12. Jahrhundert und besteht aus 
einer mit Eckknollen besetzten Basis, einem gedrungenen Schaft von 1,15 m Um- 
fang und reichentwickeltem romanischen Kapitell, in dessen Oberflache das 
Sepulcrum eingehauen ist (Tafel 7). Das Ganze hat eine Hohe von 94 cm, die Kapitell- 
platte miBt 57 X 42 cm. 

Drei Tischaltére mit achtseitigem Pfeiler als Sttitze der Mensa fand ich in der 
vormaligen Kathedrale von Elne bei Perpignan. Alle drei werden Schopfungen des 
friihen 15. Jahrhunderts sein. Der Sockel des Pfeilers ist bei ihnen wie dieser selbst 
achtseitig, die zwischen Mensa und Pfeiler eingeschobene Platte dagegen viereckig 
(Tafel 8). Bei zwei Altaren ist der Pfeiler in der Mitte mit einem aus einem Stabchen 
bestehenden Ring umgeben. Ein vortreffliches Gegenstiick zu den Altaren der Kathe- 
drale von Elne steht im Querschiff der Kathedrale von St-Pol-de-Léon (Finistére), 
doch ist auch die vom Pfeiler zur Mensa tberleitende Platte achtseitig. Der Altar, 
dessen Mensa sich durch reiches spatgotisches Profil auszeichnet, entstammt dem 
15. Jahrhundert}. 

Das Alteste Beispiel in Italien ist ein Altarstipes in Form eines Saulenschaftes, 
den Rohault de Fleury bis in das 6. Jahrhundert hinaufritcken méchte, der indessen 
dem Inhalt des Sepulcrums zufolge — man fand in ihm neben Gebeinstiickchen drei 
Weihrauchkérner — wohl frthestens der karolingischen Zeit angehort. Er wurde 
1860 zu Rimini bei Ausgrabung der Uberreste einer in Form eines griechischen 
Kreuzes erbauten Kirche entdeckt. Das im Augenblick der Auffindung noch ver- 
schlossene Sepulcrum lief an der Bestimmung des Schaftes keinen Zweifel. Die 
Hohe des Schaftes betrug 77 cm, sein Durchmesser 30 cm. Ein kapitellartiges Mar- 
morsttick von 61 cm im Geviert und 24 cm Dicke, das man in der Nahe des Saulen- 
stumpfes fand, und das an einer Seite in schwachem Relief mit einem Kreuzchen 
verziert ist, wird von Rohault de Fleury als die Mensa angesprochen, eine Auf- 
fassung, die zwar nicht als schlechthin unmdglich bezeichnet werden kann, aber 
nicht wahrscheinlich ist. Saulenschaft und Kapitell befinden sich jetzt im archdo- 
logischen Museum zu Rimini’. 

Vortrefflich erhalten ist ein interessantes Beispiel in Gestalt eines Altares in 
S. Angelo zu Perugia. Seine von einer Karniesleiste umrahmte Mensa, von der 
andernorts eingehender die Rede sein wird, sitzt unvermittelt auf einem 62 cm im 
Durchmesser haltenden, 1,10 m hohen, sockel- wie kapitellosen Saulenstiick (Tafel 8). 
Sein heutiger Standplatz an der Wand des Umganges ist nicht urspriinglich; wahr- 
scheinlich bildete er zuerst den Hochaltar der Kirche. Eine sichere Datierung des auch 
durch die Umrahmung seiner Mensa, die Andeutung der Salbstellen derselben mittels 
eingelegter Marmorplattchen u. a. sehr bemerkenswerten Altares ist leider nicht 
moglich. Er kann seiner Beschaffenheit nach vorkarolingisch sein, doch sind in 
diesem Falle das oben in der Mensa angebrachte Sepulcrum und die dort in der 


4 Skizzenhafte Abb. bei Roh. I, 240. sie in der unter ostrémischem Einflu8 stehen- 

8 Abbild. der beiden Sticke bei Rohault pl. den italienischen Architektur des 6. und 7. 
53; dazu Text I, 141. Die angebliche Mensa Jahrhunderts eine gewohnliche Erscheinung 
ist allem Anschein nach nichts als ein Kapitell, sind. Sowohl die Form und Profilierung wie 
oder wohl richtiger ein Kampferaufsatz, wie die Mafie des Stiickes weisen darauf hin. 


ad 
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Mitte und in denselben eingefiigten 
Marmorplattchen spateren Datums; er 
kann aber auch, und das ist wohl das 
wahrscheinlichste, erst aus nachkaro- 
lingischer Zeit, ja selbst erst aus dem 
Beginn des zweiten Jahrtausends stam- 
men. S. Angelo wird gewohnlich als 
Bau des 6. Jahrhunderts bezeichnet, 
doch ist diese Datierung keineswegs 
sicher. Die Kirche hat manche Ver- 
anderungen und Umbauten erlebt. Ubri- 
gens wide, selbst wenn es feststande, 
daB sie aus dem 6. Jahrhundert stamme, 
daraus noch keineswegs das gleiche 
auch ftir den Altar folgen, zumal, wie 
spatere Beispiele zeigen werden, einstiitzige Tischaltare zu Perugia und in dessen 
Umgebung mehrfach noch im 12. und 13. Jahrhundert errichtet wurden. Rohault de 
Fleury weist den Altar in S. Angelo in La messe I, 201 dem 10. oder 11. Jahrhundert zu. 


Vollstandig ist auch noch 
ein anderer hierhingeho- 
riger Altar zu Perugia, 
der Hochaltar der kleinen 
Kirche S. Matteo, wie diese 
Kirche eine Schoépfung des 
13. Jahrhunderts. Ein Gra- 
nitschaft von 86 cm Hohe 
und ca. 40cm Durchmesser 
tragt eine 32 cm _ dicke 
Mensa von 1,76 m Lange und 
87 cm Breite, die sich aus 
einer 19 cm starken Platte 
und 13 cm hoher, zum Sti- 
pes tberleitender Schrage 
zusammensetzt. Das Ganze aGee 5 ee 2 <a 
eine fiir Entstehungszeit fea a a) es Pi ae 
und Entstehungsort derbe fs tae ees ee ee eee a\ 
Arbeit. Ein Tischaltar, der LE: 5 
aus roh behauener quadra- | _ 
tischer Mensa und antikem re RL a Yi ZL a 
runden VotivsteinalsStiitze [series e SS he ted HEL ep 
bestand, wurde gegen 1870 : ; 
in der Nahe der Abtei 
S. Pietro zu Ferentillo bei 
Spoleto in einer Grotte ge- 
funden, welche die Ere- 
miten Lazarus und Jo- 
hannes (Ende 7. Jahrhun- 
derts) bewohnt haben sol- 
len. 


Der Stipes trug die In- 
schrift: P. Crastinus P. F., 
Paulus C. Tittienus A. F. 


Macertesaurumf(aciendum) _ -Tischaltar mit Altargrab (Rekonstruktion). St. Peter im Holz 
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c(uraverunt)*. Aus welcher Zeit der Altar stammt, ist nicht zu bestimmen, doch 
liegt kein Grund vor, ihn tiber den Beginn des 2. Jahrhunderts hinaus zu datieren 
und ihm ein héheres Alter zu geben als den tbrigen einstiitzigen Tischaltaren, die 
sich in bemerkenswerter Zahl zu Perugia und in der Provinz Perugia erhalten haben. 


Ein Tischaltar von der hier uns beschaftigenden Art, der gelegentlich der 
letzten Restaurationsarbeiten von S. Maria in Cosmedin zu Rom bei Bloflegung eines 
der Altére der Nebenchérchen entdeckt wurde und jetzt wieder in seinem urspring- 
lichen Zustand an seiner alten Stelle steht, hat als Stipes das Stiick einer antiken, 
schrag kannelierten Sdule. Nach P. Grisar’entstand er beim Umbau der Kirche 
unter Hadrian I. (772—795)’, doch kann er ebensogut bei den durchgreifenden Restau- 
rationsarbeiten, denen die Kirche im 11. Jahrhundert unterzogen wurde, geschaffen 
worden sein. 

Ein vollstandig erhaltenes Beispiel, das bis wenigstens in das 6. Jahrhundert 
hinaufreicht, das einzige vollstandige seiner Art aus so friher Zeit und deshalb um 
so wichtiger, befindet sich zu St. Peter im Holz in Oberkarnten. (Abb. S. 132.) Er 
wurde 1910 an Stelle der altnorischen Stadt Teurnia bei Bloflegung der Uberreste 
einer altchristlichen Coemeterialbasilika aufgefunden, die allem Anschein nach kurz 
vor Ende jenes Jahrhunderts von den in das Land einbrechenden Slowenen zerstort 
wurde. Zwar stand er nicht mehr aufrecht, da er bei der Verwiistung der Kirche 
umgestiirzt worden war, allein es hatten sich gliicklicherweise aile seine Bestandteile 
erhalten, die aus einem heidnischen Grabaltar gemachte Steinkiste im Boden, welche 
das Reliquiengrab gebildet hatte, der Marmordeckel der Kiste, wenngleich leider zer- 
stiickelt, da die Barbaren auch das Sepulcrum erbrochen hatten, die tber der 
Reliquienkammer liegende, 1,16 X 0,81 m messende, 0,27 m miachtige Sockelplatte des 
Altares mit 19 cm im Durchmesser haltendem runden Zapfenloch zur Aufnahme des 
Schaftes, der 87 cm hohe Schaft, welcher die Altarplatte getragen hatte, und endlich 
die 1,15 m lange, 85 cm breite, mit runder Vertiefung auf der Unterseite, 2% cm 
hohem, 11 cm breitem, gekehltem Rahmen auf der Oberseite und steiler Kehle an den 
Kanten versehene Mensa, also alles, was zum Altare gehort hatte. Der Altar ist um 
so kostbarer und seine Entdeckung um so erfreulicher, als er einer der sehr wenigen 
Altare nicht blo®B des 6. Jahrhunderts, sondern tiberhaupt der ganzen vorkaro- 
lingischen Zeit ist, die vollstandig und in allen ihren Teiien auf uns gekommen sind. 
Er stand in der rechts neben dem Hochaltar liegenden Kapelle der Basilika. 


Von einem einsttiitzigen Altar, der in der links vom Hochaltar befindlichen 
Kapelle der Basilika seinen Platz hatte, hat sich leider nur ein Bruchsttick der gleich- 
falls oben mit gekehlter Umrahmung ausgestatteten Mensa erhalten. Von einem 
weiteren Altar derselben Art in der ehemaligen altchristlichen Gemeindekirche von 
Juenna auf dem Hemmaberg bei Globasnitz in Unterkarnten fand man bei den 
Grabungen nur noch ein Stick des runden Saulenschaftes, der die Mensa getragen 
hatte’. 

Ein aus einem Stick eines kannellierten antiken Saulenschaftes als Stipes und 
einer mit einem Kreuz verzierten derben Platte als Mensa bestehender kleiner ein- 
stitziger Tischaltar wurde in den Resten der Basilika zu Val di Sudiga bei Pola in 
Istrien gefunden. Er befand sich in einer rechts an den Chor angeftigten Kapelle?. 


Von einem einstititzigen Tischaltar in S. Pelegrino bei Galesano in Istrien und 
einem gleichartigen Altar in dem _ siidlichen Nebenchoérchen der Felizitas- und 


6 Bullet. ser. 2, V (1875), 157. 

7 Revue XLVII (1898), 187. 

8 Vgl. ib. die Altare zu St. Peter im Holz u. 
auf dem Hemmaberg, die ungemein interessante 
und lehrreiche Arbeit von Rudolf Egger, Vrith- 
christliche Kirchenbauten im stidlichen Noricum 
(Wien 1916) 15 f., 22 29, nebst Abb. 

® Jahrbuch des kunsthist. Instituts der k. k. 


Zentralkommission V (1911) Beibl. S. 21, Fig. 16. 
Die Annahme des Berichterstatters, es handle 
sich bei ihm nicht um einen Altar, sondern um 
eine Prothesis, einen zur Herrichtung der 
Opfergaben dienenden Tisch, ist unzutreffend. 
Die Prothesis ist dem griechischen Ritus eigen; 
sie befindet sich stets links vom Bema (Altar- 
raum). Der lateinische Ritus hat sie nie gekannt. 
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Johannesbasilika bei Pola hat sich nur 
mehr der runde, oben mit viereckigem 
Sepulcrum zur Aufnahme der Reliquien 
versehene Stipes, das Bruchsttck einer 
antiken Saule, erhalten. Der Altar der 
letztgenannten Kirche entstand erst im 
13. Jahrhundert”. 

Einen eigenartigen Tischaltar mit 
rundem Stipes, der dem 13. Jahrhundert 
angehoren mag, gibt es zu Albaek in 
Jiitland. Der Stipes, der nur etwas 
mehr als die halbe Hohe des ganzen 
Altares hat, gleicht einer auf den Kopf 
gestellten bauchigen Flasche. Das Pro- 
fil der Mensa besteht aus maBig hoher 
Platte und machtigem, aber flachem 
Karnies, der von der Platte zum Stipes 

Tischaltar. Albaek, Jutland hinitberfiihrt; das Ganze ein primitiv 
rohes Werk aus Granit. Das Sepulcrum 
ist oben in der Mitte der Mensa cingehauen. Die Hohe des Altares betragt ca. 1,18 m. 


Als letztes Beispiel sei genannt ein Altar aus Dalmatien, der Altar des 
profanierten Barbarakirchleins zu Trau. Im Jahre 1893 war er noch vorhanden", 
ob auch jetzt noch, kann ich nicht sagen. Sein Stipes bestand aus einem Saulen- 
stumpf. Das Kirchlein soll im 9. Jahrhundert entstanden sein; aus welcher Zeit der 
Altar datierte, wird nicht angegeben. 


2.Einstitzige Tischaltaremit vierseitigem, cippus- 
formigem Steinpfosten als Trager der Mensa. _ Tisch- 
altére dieser Art miissen nach den noch vorhandenen Uberresten und Bei- 
spielen solcher in altchristlicher wie in mittelalterlicher Zeit haufig gewesen 
sein. Wo man antike Arae, rémische Grabsteine, rémische Votivsteine, 
Sockel antiker Statuen und ahnliches zur Verfiigung hatte, wurden diese gern 
als Trager der Mensa zur Herstellung von Tischaltaéren beniitzt’®, wobei man 
nicht einmal immer, wie frither schon bemerkt wurde, die heidnischen In- 
schriften von ihnen entfernte, ja sie nicht einmal so aufstellte, da8 die be- 
schriebene Seite nach riickwarts gewendet war. Man kiimmerte sich nicht um 
den Sinn der Inschriften, sondern betrachtete sie lediglich als Ornament, 
ahnlich wie man im spaten Mittelalter Seidenstoffe mit Anrufungen Allahs 
und andern Inschriften ohne alles Bedenken zu Paramenten verwendete oder 
Stoffe mit ausgesprochen heidnischen Darstellungen (Géttern, Opferszenen 
und ahnlichem) als Reliquienhiillen benutzte, indem man auch in diesen 
Fallen die nichtchristlichen Inschriften und Bildwerke nur als Dekor nahm. 
Ein vortreffliches Beispiel eines mit Hilfe einer rémischen Ara angefertigten 
Tischaltares, der als lehrreiche Illustration aller in Ahnltcher Weise hergestellten 
Tischaltare dienen kann, ist der gut erhaltene Altar in der Krypta von S. Maria in 
Via Lata zu Rom (Tafel 2). Hier wurden die Inschriften entfernt und die vertieften 
Felder der Front und der Seiten mit Kosmatenarbeit geschmiickt. Oben wurde der 


Volutenaufsatz so weit abgehauen, daf eine gentigend grofe ebene Flache entstand, 
auf die man die Mensa legen konnte. In der Mitte der Oberflache aber brachte man 


10 A. a. O. S. 10 und 37. 1t Rom. Quartalschr. VII (1893), 72. 12 Vel. oben S. 118 f. 
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das Reliquiengrab an, das jetzt freilich durch die Altarplatte verdeckt wird, aber bei 
einer Entfernung derselben alsbald sichtbar werden wide. Die viereckige Ver- 
tiefung, die man heute aber auf der Mensa sieht, wurde in spaterer Zeit zum Zwecke 
der Einfiigung eines Portatiles angebracht. Ihre fiir ein Sepulcrum ungewohnliche, 
fiir einen Altarstein passende GréBe von 30X37 cm lat daran keinen Zweifel. 
Als weiteres vortreffliches Beispiel mag der 1867 zu Antibes entdeckte Altar dienen. 
Hier hat man die alte Inschrift ruhig an der Front belassen und den Cippus, so wie 
er war, benutzt*®. 

Eine bemerkenswerte Anzahl von Cippi, die einst Trager der Mensa eines 
Tischaltares waren, hat sich in Spanien aus der Zeit der Westgoten erhalten. 
Der Alteste ist wohl der schon erwahnte Stipes zu Loja, urspriinglich eine Ara. Oben 
zeigt er ein Sepulcrum von konischer Form ohne Nut; dasselbe war also nicht 
durch ein besonderes Deckplattchen verschlossen, sondern unmittelbar durch die 
Mensa selbst. Auf zwei Seiten tragt er eine die Weihe der Basilika verewigende In- 
schrift, die auBer dem Titel der Kirche und den im Altar geborgenen Reliquien auch 
den Tag, leider aber nicht das Jahr der Konsekration angibt. Ferd. Guerra y Orbe 
hat die Inschrift dem 5. Jahrhundert zugewiesen**, doch ohne gentigende Griinde. 
Hubner setzt sie in das 6. oder 7. Jahrhundert’®. In der Tat zeigt ein Vergleich der 
Inschrift mit gleichartigen datierten des 6. und 7. Jahrhunderts, da sie wohl erst 
aus diesen herrtihren kann. Inschrift, Umwandlung der Ara in einen Altarstipes 
und Weihe der Kirche diirften demnach ins 6. oder 7. Jahrhundert zu setzen sein. 


Genau datiert ist der interessante cippusartige Stipes, der im 16. Jahrhundert 
in einer Kirche der Umgegend von Zambra gefunden und von da nach S. Juan zu 
Cabra gebracht wurde, wo man aus ihm einen Weihwasserbehalter machte. Die 
Dedikationsinschrift, welche alle vier Seiten einnimmt, nennt den Cippus ausdriick- 
lich ara sancta Domini; als Zeit der Weihe, die durch Bischof Bacaudus vollzogen 
wurde, gibt sie das Jahr 668 nach spanischer, also 630 nach der gewohnlichen Zeit- 
rechnung, an’®*, Etwas jiinger ist ein in S. Ambrosio bei Vejer de la Miel aufgefun- 
dener Cippusstipes. Seine vervollstandigte Inschrift lautet: + In nomine Domini 
nostri Jesu Christi. Hic sunt reliquiae sanctorum Vincentii, Felicis, Juliani mar- 
tyrum. Dedicatio illius basilicae sub die kalendas decembris anno sexto decimo 
dcemini Pimeni episcopi era DCLXXXII (— 644)*7. Schon genannt wurde der Altar- 
stipes, den man 1779 in S. Maria de la Oliva bei Vejer entdeckte. DaB er wie der 
Stipes zu Loja aus einer antiken Ara gemacht wurde, bekunden die Rankenfriese, 
die seine Einrahmung bilden. Die auf ihm befindliche Weiheinschrift, die auch hier 
die in dem Sepulcrum geborgenen Reliquien aufzahlt, bezeichnet als Zeit der Kon- 
sekration des Altares das 7. Jahr eines Bischofs Theodorax, von dem man jedoch 
leider sonst nichts weif{. Httbner schreibt die Inschrift und damit auch die Altar- 
weihe dem 6. oder 7. Jahrhundert zu’, 

Der Altarcippus, den man 1808 an Stelle des alten Acci fand, zeigte eine lange, 
fast drei seiner Seiten einnehmende Dedikationsinschrift, aus der hervorging, daB 
die Kirche, in der er stand, und natiirlich mit ihr auch der Altar im 14. Jahre des 
K6énigs Chindaswindus und im 15. des Pontifikates des Bischofs Justus, also ca. 652 
konsekriert wurde. An der Riickseite hatte er noch die urspriingliche pagane In- 
schrift. Die Zahl der bei der Weihe im Altar geborgenen und in der Weiheinschrift 
einzeln angeftthrten Reliquien ist ungewohnlich grof*. In der Hauptkirche von 
Alcala de los Gazules zeigt man einen cippusférmigen Altarfuf aus dem Jahre 622, 
der 1800 in den Ruinen einer altchristlichen Kirche der Umgegend ans Licht ge- 
zogen wurde. Die Inschrift auf der Frontseite lautet: + In nomine Domini hic sunt 


13 Vgl. oben S. 120. 16 Hiibner, Inscr. lat. hisp. christ. n. 100. 
14 Arqueologia cristiana, inscription y basi- 17 Hiibner, 1. c. n. 111. 
lica del siglo V in ,,La Ciencia crist. (Madrid a Sr oa OL I 
1878) 399 f. 19 Hiibner, 1. c. n. 175. Der Cippus zu Alcala 


15 Inscr. lat. hisp. christ. suppl. n. 374. ebd. 88, Abb. bei Roh. I, Tfl. 40. 
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reconditae Reliquiae Sanctorum Servandi, Germani, Saturnini, Justae, Rufinae sae 
tirum et Joannis Baptistae sub die nonas Junii anno XXXII domini aaa ponti- 
ficis, era DCC (= 662). Die Weihe hatte hiernach derselbe Bischof vorgenommen, 
welcher Kirche und Altar von S. Ambrosio zu Vejer el Miel konsekriert hatte. 

Die Zeit, zu der die Ara des Jupiter im Museum zu Santiago, der Sockel der 
Statue des Kaisers Philipp im Museum zu Gerona und der Grabstein im archaologi- 
schen Museum zu Madrid” zum Stipes eines Tischaltares wurden, steht nicht is 
Doch geschah das bei den beiden ersten, deren Herkunit wir kennen, nicht vor 
dem 12. Jahrhundert, da die Kirchen, aus denen sie stammen, nicht aber dieses 
hinaufreichen. Noch vollstandig erhalten sind zwei Tischaltare mit Vierseitigem 
Cippus als Trager der Mensa in der Kathedrale zu Gerona, der eine ist der iraher 
schon erwahnte Altar der Helenakapelle, dessen Stipes aus dem Grabstein des 
Adilen und Flamen Lucius Plotius hergestellt wurde. Der zweite steht in einer der 
Chorkapellen. Ein schlichter, kraftiger, simsloser Steinpfosten, dessen _ einziger 
Schmuck das Stabchen ist, mit dem die Ecken kantoniert sind, tragt hier die Mensa. 
Beide Altare entstammen friihestens dem 14. Jahrhundert*. 


Tischaltar. Tamarite al mar 


Aus dem 13. bis 14. Jahrhundert stammt ein machtiger Tischaltar mit cippus- 
férmigem Stipes, den ich in der Kapelle des tiberaus malerisch am Meere gelegenen 
mittelalterlichen Kastells Tamarite al mar bei Tarragona fand. Die 24 cm starke, 
91 cm tiefe und 2,85 m breite Mensa zeigt als Profil eine Platte und machtigen 
Karnies; die 93 cm hohe, 46 cm breite und tiefe Stiitze ist am Sockel mit Wulst und 
Plattchen profiliert, unter der zur Mensa tiberleitenden Deckplatte mit blofem 
Karnies”. 

Reich an interessanten cippusférmigen Altarstipites aus vorkarolingischer, 
karolingischer und nachkarolingischer Zeit, Uberbleibseln vormaliger einstitziger 
Tischaltare, ist Frankreich, doch fast nur der Siiden daselbst; es sind zum Teil 
romische Arae, Grabsteine und ahnliches, die zu Altarstiitzen gemacht wurden, zum 
groBeren Teil jedoch Neuschépfungen, fiir die allerdings vielfach die antiken Cippi 
Vorbilder waren. Eine Anzahl von Arae und Grabcippi, die als Stiitzen von Tisch- 
altéaren verwendet wurden, sind bereits im vorigen Kapitel genannt worden®’. Hier 
seien deshalb nur mehr solche cippusartige Stipites genannt, die neu angefertigt wurden. 


30 Vgl. oben S. 120. 

*1 Der Kreuzgang der Kathedrale, der noch 
aus romanischer Zeit (12. Jahrhundert) stammt, 
enthalt unter anderen Skulpturen einen Fries 
mit Szenen aus der Geschichte Jakobs, unter 
ihnen die Errichtung des Denksteines nach 
dem nachtlichen Kampf mit dem Engel. Der 
Denkstein hat die Form eines Tischaltares, der 
einen vierseitigen Pfosten als Stitze der Platte 
zeigt. 

*2 Von einem Tischaltar mit Pfeiler als Tra- 
ger der Altarplatte ist auch in einem Bericht die 
Rede, den die Schéffen yon Gerona tber den 
durch ein Erdbeben yerursachten Einsturz der 


Kirche Santa Maria zu Amer an den Konig 
sandten. Die Kirche wurde 949 konsekriert, 
der Einsturz erfolgte 1427. Nach dem Befunde 
des Inhalts des Sepulcrums zu urteilen, das 
in ,lo pilar“ angebracht war, mu8 der Altar 
ein hohes Alter gehabt haben, so daB er 
immerhin der Altar gewesen sein kann, der 
949 geweiht wurde (D. Franc. Monsalvatje 
y Fossas, Los monasteres de la Dioecesis Ge- 
rundinenis [Olot 1904] 341). Leider ist aus dem 
Bericht nicht zu entnehmen, ob der Pfeiler, 
welcher den Stipes bildete, rund, polygonal 
oder cippusférmig war. 

73 Vgl. oben S. 119 f. 
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Dem 7. oder 8. Jahrhundert gehért ein Stipes dieser Art an, der sich heute 
im Museum zu Aix befindet (Tafel 7). Er ist nicht mehr vollstandig; denn es fehlt 
etwa das obere Viertel. Am Sockel 60 cm breit und 54 cm tief, hat er nur noch eine 
Hohe von 67 cm. An der Front tragt er in Relief ein Kreuz, neben dem rechts wie 
links ein Becher steht, an der Riickseite das Monogramm Christi; an den Seiten ist 
Blatt- und Rankenwerk angebracht. Ein cippusformiger Altarstipes zu Joncels 
(Hérault), der jetzt als Piedestal fiir ein Kreuz dient, wird dem 7. Jahrhundert ent- 
stammen. Er ist in seinem oberen Teile auf allen vier Seiten mit einer rechteckigen 
Vertiefung ausgestattet, deren Umrahmung mit einem Herzblattfries verziert ist. 
In dem vertieften Felde der Front ist eine mit Falz zum Einlassen eines VerschluB- 
deckels versehene Nische zur Aufnmahme der Reliquien eingehauen. Die Worte: 
Hic sunt reliquiae sanetorum, von denen die drei ersten tiber, das letzte unter der 
Nische stehen, bekunden die Bestimmung der Nische. Unterhalb der Vertiefung ist 
eine zweite, der ersten gleichartige Nische angebracht, die zwar der Beischrift ent- 
behrt, aber auch unverkennbar ein Sepulcrum darstellt. Der Stipes ist 1,10 m hoch, 
52 cm breit und 44 cm tief*. 

Ein Stipes der hier.in Betracht kommenden Art, welcher sich frther auf 
SchloB Céleyran bei Coursan (Aube) befand, zeichnete sich aus durch die grofe 
Zahl der in ihm angelegten Reliquienbehalter. Er hatte namlich nicht nur auf der 
Oberflache das gewohnliche Sepulcrum, es waren auferdem an der Riickseite noch 
neun andere Nischen fir Reliquien in ihm angebracht, in der Mitte eine grofe 
kreisformige, dariiber und darunter je vier kleine von fast quadratischer Gestalt. 
Im Gegensatz zur Reliquiengrube oben auf dem Stipes waren die Sepulcra der Riick- 
seite alle ohne Falz, der freilich hier wegbleiben konnte, weil bei Verwendung eines 
gentigend dicken Verschlu&plattchens keine Gefahr bestand, dafi dieses herein und 
auf die Reliquien falle. Die Front wies ein grofies Kreuz auf, dessen Arme nach 
den Enden zu sich verbreiterten. In den Winkeln zwischen den Armen befand sich 
eine Inschrift, welche die Reliquien nannte, die im Stipes geborgen waren. Nach 
verwandten Inschriften auf spanischen Stipites zu urteilen, werden wir auch in 
dem Cippus von Céleyran wohl ein Erzeugnis des 7. Jahrhunderts zu sehen haben”. 
War ja doch auch der Stidwesten Frankreichs damals wie Spanien westgotisch. 


Ein cippusférmiger Altarstipes zu Favarie in der Gemeinde Rousset bei Aix 
(Bouches-du-Rhone), der ebenfalls noch ins 7. oder doch wenigstens ins 8. Jahr- 
hundert hinaufreichen wird, ist an den Seiten verziert mit derben Weinranken, die — 
aus einer Vase herauswachsen. Vorn zeigt er im unteren Teile einen Kreis mit dem 
Monogramm Christi, im oberen zwei Rundbogenarkaden, die ein Kreuz einschliefen. 
Das Sepulcrum hat seinen Platz wie gewohnlich oben auf dem Stipes?*. Die heutige 
Hohe des Cippus betragt 76 cm, seine Breite 40 cm, seine Tiefe 30 cm. Zwei andere 
Tischaltarcippi aus merowingischer Zeit befinden sich zu Rognes und La Gayolle 
(beide Bouches-du-Rhéne)*’, ein weiterer zu Ste-Croix bei Salon (gleichfalls Bouches- 
du-Rhéne)’*’. 

Aus karolingischer Zeit stammt der Altarstipes zu St-Marcel-de-Carreiret bei 
Lussan (Gard). Es fehlt auch bei ihm der obere Teil, doch nicht so viel, daf8 man 
nicht noch etwas von dem dort angebrachten Sepulcrum erkennen koénnte. Der 
Korper des Stipes ruht auf einem 27 cm hohen Sockel, der in seinem oberen, etwas 
einspringenden Teile einen Fries voneinander kreuzenden Wellenbandern, die 


28 Bullet. archéol. 1904 p. CXXXV. Eine Be- 
schreibung erhalten wir leider von keinem der 


24 Abb. bei Roh. Tfl. 35. 
26 Mangelhafte Abb. bei Roh. Tfl. 35; bessere, 


auf der auch die Inschrift korrekt wiedergege- 
ben ist, bei Le Blant, Nouveau recueil des 
Inscr. chrét. (Paris 1892) n. 445. 


26 Abb. bei Roh. Tfl. 38. 
27 Bullet. archéol. 1903 p. LXII. 


drei Stipites. Nur vom zweiten wird angege- 
ben, daB er an der einen Seite mit einem 
Adler, an der anderen mit dem Monogramm 
Christi geschmiickt sei. Der Cippus zu Rognes 
bildet den Untersatz eines Kreuzes auf dem 
alten Friedhof. 
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Rosetten umschlieBen, zeigt. An der Front ist er mit zwei spiralformig kannelierten 
Halbsiulchen besetzt, die einen doppelseilartig ornamentierten Bogen tragen. Uber 
dem mit langen Blattern geschmiickten Kapitell der Saulchen ist ein langschaftiges 
Kreuz in den Stein eingehauen. Im Bogenfelde ist tiber einer Girlande das Mono- 
gramm Christi angebracht, bei dem jedoch das P am oberen Ende fehlt. _wischen 
den Saulchen befindet sich eine Tafel mit einer Inschrift, welche tber die in dem 
Sepulcrum des Cippus einst hinterlegten Reliquien AufschluB gibt: Hic habit 
reliquias sancte Marie et sancte crucis et sanctorum marturum Marcelli et 
Valeriani qui pa(ssi) sunt in territurium civitatis Cabiionesis. Unter der Tafel ge- 
wahrt man eine Vase mit efeuartiger Ranke. Die Seiten schmiickt eine Folge von 
Efeubaumchen, die beiderseits von einer aus Blatterspitzen sich zusammensetzen- 
den Borte eingefaBt wird’. 

Ein vollig schmuckloser, nur mit Sims und Sockel versehener cippuslormiger 
Altarfu8, den man im dritten Viertel des vorigen Jahrhunderts in der frtheren 
Abteikirche St-Gilles (Gard) tber dem vormaligen Grabe des Heiligen entdeckte, 
wird von Rohault de Fleury dem Anfang des 8. Jahrhunderts zugewiesen, ist aber 
sicher spater, da man nicht sogleich nach dem Tode des hl. Agidius tiber dessen 
Grab einen Altar errichtet haben wird®*. Wahrscheinlich datiert er aus der Zeit der 
Erbauung der heutigen, in den Hugenottenkriegen und der Revolution zum grofen 
Teil zerstérten Kirche, dem Beginn des 11. Jahrhunderts. 

Eine reichere Ausbildung als die bisher genannten zeigt ein Altarstipes, der 
sich auf der Domane Régimont bei Capestang befindet und aus einer 1793 zer- 
stérten, in ihren Anfangen bis in das 5. Jahrhundert hinaufreichenden Kirche 
stammt. Er ist an allen vier Ecken mit leichten Pfeilerchen kantoniert, deren 
Kapitelle jedoch leider so verwittert sind, dafi ihre Form nicht mehr gentigend zu 
erkennen ist. Der Schaft der Pfeilerchen ist an der Frontseite mit Kannelitiren be- 
lebt, an den tbrigen glatt. Die Flache der Front des Stipes schmiickt ein lang- 
gezogenes Monogramm Christi, das jedoch heute in seinem oberen Teile zerstort 
ist. Das Sepulcrum, eine in gedriicktem Bogen abschlieBende kleine Nische von 
16 cm Hohe und Breite, ist abweichend von der gewéhnlicheren Praxis in der Héhe 
der Kapitelle der Pfeilerchen in der Mitte der Ritckseite des Cippus angelegt. Rohault 
de Fleury weist den Stipes, der 1,11 m hoch, 70 cm breit und 60 cm tief ist, dem 
6. Jahrhundert zu, doch darf man wohl fragen, ob nicht eine solche Datierung zu weit 
zuruckgeht und ob es nicht zutreffender ist das 7. als Entstehungszeit anzunehmen*. 

Eine Weiterbildung des Stipes von Régimont ist der Altarstipes aus St-Victor 
zu Castel, jetzt im Museum zu Bagnols, der Stipes aus Notre-Dame-du-Bourg zu 
Digne und der Stipes zu St-Marcel-lés-Sauzet. Alle drei gelten als Werke des 7. bis 
8. Jahrhunderts. Am 4ltesten erscheint, nach der Bildung des Monogramms Christi 
zu urteilen, der an letzter Stelle genannte zu sein. Der aus Castel stammende Stipes 
diente lange Zeit als Piedestal eines Wegekreuzes an der Strafe von Bagnols nach 
St-Gervais. Ein Monolith von 1 m Hohe, 75 cm Breite und 58 cm Tiefe, zeigt er an 
den Ecken ein stammiges Dreiviertelsdulchen mit attischer Basis und Kelchkapitell, 
das mit spitzen, zu den Ecken des viereckigen Kapitellplattchens iiberleitenden 
Blattern besetzt ist. Die Front ist durch eine rundbogige Blendarkade ausgezeichnet, 
deren Bogen als Ornament ein doppeltes Zickzackband aufweist, wahrend die ihn 
tragenden Pilaster kanneliert sind. Innerhalb der Arkade ist ein an der Spitze 
ein P darstellendes Kreuz angebracht, das auf der Spitze eine Taube tragt. Die drei 
anderen Seiten sind mit einem Rundmedaillon geschmickt, das ein gleicharmiges 
Kreuzchen enthalt. Den oberen Abschlu8 des Stipes bildet eine ca. 10 cm starke 


Platte, in der das 20 X 18 cm messende, mit dem iiblichen Falz ausgestattete Sepul- 
crum angebracht ist®. 


29 Abb. bei Roh. TAl. 63. 31 [, e I, 137: 
20 Roh, I, 166 und Til. 55. Roh. 153) AbD. Ta 
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Den AltarfuB zu Digne fand man unter dem Hochaltar der Kirche Notre- 
Dame-du-Bourg, der ehemaligen Kathedrale. Er weist den gleichen Typus wie der 
zu Bagnols auf, ist aber etwas einfacher. An den Sciten mangelt ihm jedes Orna- 
ment; riickwarts findet sich lediglich ein vertieftes Feld; an der Front fehlt die 
Arkade sowie die Taube auf der Spitze des Kreuzes. Der obere Teil des Stipes ist 
bis in die Kapitelle hinein, die statt mit Spitzblattern mit Akanthusblattern besetzt 
sind, ganz zerstort; als Basis der Ecksaulchen dient ein Wulst. Die heutige Hohe 
des Stiickes betragt 1 m bei einer Breite von 88 cm und einer Tiefe von 60 cm**. 

Der Cippus von St-Marcel-lés-Sauzet bei. Montélimar (Dréme) ist nur in seiner 
oberen Halfte erhalten. Das Kapitell der 
Ecksaulchen ist mit derbem, stark aus- 
ladendem Blattwerk besetzt; an der Front 
ist zwischen den Saulchen das Monogramm 
Christi, umgeben von einem Blatterkranze, 
angebracht. Die in ihrem oberen Teile 
unter dem rechten Winkel zum _ unteren 
vorkragende Platte enthalt wie gewohn- 
lich das Sepulcrum”, 

Den Typus des AltarfuBes yon Régimont 
zeigt auch ein sehr interessanter Stipes 
zu Cassis® (Bouches-du-Rhone), nur ist es 
ein leichtes, schlankes Saulchen auf hohem, 
polygonalem Sockel, das kaum aus der 
Flucht der Seiten heraustritt, mit welchem 
er an den Ecken kantoniert ist. Zum Sockel 
leitet ein Karnies ther. 

Als Dekor hat die Front unten einen bis 
etwa zu zwei Dritteln ihrer Hohe reichen- 
den Kreis mit dem von Alpha und Omega 
begleiteten Monogramm Christi. Der obere Teil ist durch ein zierliches Saulchen, das 
auf dem Rande des Kreises sitzt, in zwei Abteilungen geschieden. Beide enthalten ein 
gleicharmiges, oben mit einem P ausgestattetes Kreuzchen, das an den Armen eben- 
falls das Alpha und Omega tragt. Die heutige Hohe des Stipes belauft sich auf 72 cm, 
seine Breite auf 44 cm, seine Tiefe auf 38 cm. Die Beschaffenheit der Kreuze und des 
Monogramms der Front kénnte ihn als Erzeugnis des 7. Jahrhunderts erscheinen las- 
sen, doch sprechen die eleganten Saulchen, mit denen die Eckchen besetzt sind, so- 
wie das nicht minder zierliche Saulchen, welches den oberen Teil der Front in zwei 
Abteilungen scheidet, weil fiir jene Zeit ungewohnlich fein und schlank, flr eine 
spatere Entstehung. 


Altarstipes. St-Marcel-lés-Sauzet 


Ein Altarstipes aus dem 12. Jahrhundert, der dem Typus des Stipes von Régi- 
mont folgt, befindet sich in der Kirche zu Salins bei Mottiers (Tarentaise). Die 
Pilaster, mit denen er an den Ecken besetzt ist, haben an den Kapitellen zwischen 
Blattern eine Halbfigur. Alle Seitenflachen, auch die vordere, sind schmucklos. Die den 
Stipes abschlieBende, tiber die Seiten etwas heraustretende Platte ist mit einer steilen 
Kehle profiliert. Seine Hohe betragt 1,05 m, seine Breite 95 cm, seine Tiefe 75 cm. 


Eine eigenartige dekorative Behandlung hat ein Altarstipes in St-Saturnin-lés- 
Apt erfahren. An drei Seilen unverziert ist er an der Front nach den beiden Ecken 
zv. mit je drei breiten Kanneltiren versehen, von denen die 4uferen am oberen wie 
am unteren Ende mit einem Stab gefillt sind. Die von den Kanneliiren eingeschlos- 
sene Flache der Front enthalt die barbarische Inschrift: In onos santi Saturnini 


33 Roh. I, 153, Tfl. 41. ae Ea 2 
34 M. Didelot, Antique autel chrétien, recement dé- Ae ae Ki Ri Set 80 
couvert a St-Marcel-lés-Sauzet (Valence 1884) m. Abb. dint itis 
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martiri. Die auf niedrigem Sockel sitzende Basis des Stipes gliedert sich in zwei 
hohe, ungewohnlich flache Kehlen, die durch eine Rinne getrennt sind, und wird 
unten durch ein Plattchen, oben durch einen Rundstab begrenzt. Das Kapitell weist 
die gleiche Profilierung wie die Basis aus, doch bildet hier der Rundstab den untern, 
das Plattchen den obern Abschlu8. Ein Sepulcrum fehlt; es war sonach in der heute 
nicht mehr vorhandenen Mensa angebracht. Der 1,04 m hohe, 46 cm breite und 
3C cm tiefe Stipes gehért seinem Stilcharakter und seiner Inschrift nach woh] dem 
11. Jahrhundert an, und zwar diirfte er aus dem Jahre 1056 stammen, dem Jahre der 
Weihe der Kirche, von dem eine Inschrift im Chore derselben Kunde gibt*’. 

Vollstaindige einstiitzige Tischaltare mit cippusartigen Steinpfosten als Trager 
der Mensa haben sich im Siiden Frankreichs erhalten zu Antibes, in St-Pierre zu 
Six-Fours bei Toulon, im Baptisterium zu Venasque (Vaucluse), in der SchloSkapelle 
zu Villeneuve-lés-Avignon, in St-Pantaléon bei Gordes (Vaucluse), in St-Sauveur 
auf der Insel St-Honorat bei Cannes, in der Kathedrale zu Elne bei Perpignan und 
in der Kathedrale St-Pol de Léon, denen aus dem 16. Jahrhundert noch der eigen- 
artige Altar zu Bouilly angereiht werden muB. 

Zu Antibes gibt es noch drei dieser Altare. Zwei haben wir schon kennengelernt®. 
Den dritten, bisher noch nicht erwahnten fand man 1866 bei Abbruch des Hoch- 
altares, jedoch waren Stipes und Mensa getrennt; jener war an der Vorderseite des 
Altares angebracht, diese an dessen Riickseite auf die hohe Kante gestellt. Der an- 
scheinend nicht aus einem antiken Cippus, sondern fiir den Altar neu angefertigte 
Stipes hat einschlieBlich des Sockels, der aus Plattchen und Karnies bestehenden 
Basis und den aus Plattchen, Kehle, Plattchen und Wulst sich zusammensetzenden 
Sims eine Hohe von 1,12 m bei einer Breite von 85 cm und einer Tiefe von 55 cm. 
Der einzige Schmuck des Stipes ist das in der Mitte der Front eingehauene, in einen 
Kreis eingeschlossene Monogramm Christi. 

Der Tischaltar in St-Pierre zu Six-Fours zeigt einen schlichten, sockel- und 
und simslosen Pfosten als Trager der Mensa. Rohault de Fleury schreibt ihn dem 
11. Jahrhundert zu, doch dirfte er kaum in das 12. hinaufreichen. Auf der Mensa 
sind finf Weihekreuzchen eingegraben; das Sepulcrum ist nach spatmittelalterlicher 
Weise an der Front des Stipes 
hart unter der Mensa angelegt. 

Ein Gegensttick zum Altar von 
Six-Fours ist der Altar der SchloB- 
kapelle von Villeneuve-lés-Avig- 
non. Eine méachtige, schwere 
Platte, die als Profilierung nur 
eine Schrage aufweist, bildet seine 
Mensa, ein schlichter, erinnere 
ich mich recht, bloB mit Sockel 
versehener vierseitiger Steinpfo- 
sten den Stipes. Der Altar mag 

Tischaltar. Antibes dem 12. Jahrhundert angehéren; 
alter ist er jedenfalls nicht. 

Der Altar zu St-Pantaléon bei Gordes (Vaucluse), von dem Rohault de Fleury 
eine Skizze bietet*, besteht aus cippusférmigem Stipes, der mit abgeschragtem Sockel 
und derbem, aus Platte und Schrage gebildetem Sims versehen ist, und an der Front 
des Schaftes eine rechteckige Vertiefung hat, einer massigen, unprofilierten Mensa 
und einer kleineren, gleichfalls unprofilierten Platte als Mittelglied zwischen Stipes 
und Mensa. Rohault de Fleury bezeichnet den Altar als Schépfung des 7. Jahr- 
hunderts, indessen zu Unrecht. Der Altar entstammt erst dem beginnenden 14. 


37 Abb. bei Roh. Til. 70; vgl. I, 194. a, ba rnesse, 1206; Abb. aut Ta 
38 Vgl. oben S. 120. cakes eae Seeger gesetzt wird. 
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Rohault de Fleury gibt selbst an, daf ihn Bischof Algerius, der auch die Kirche erbaute, 
laut vorhandener Inschrift geweiht habe“. Da St-Pantaléon zur Diézese Cavaillon 
gehorte, kann das nur Bischof Pontius II. Algerius sein (1311 bis ca. 1324); denn einen 
anderen Bischof des Namens Algerius hat es zu Cavaillon nicht gegeben, unter den 
Bisch6fen der umliegenden Didzesen aber kommt tiberhaupt kein Bischof Algerius vor. 


Der Altar der Kapelle St-Sauveur auf St-Honorat fallt durch seine wuchtige, 
30 cm dicke, mit 8 cm hchem Karnies profilierte Mensa auf. Der an allen Seiten 
glatte Stipes zeigt als Basis einen einfachen Karnies, als Sims einen Karnies mit 
Plattchen. Rohault sieht auch in diesem Altar eine Schépfung des 7. Jahrhunderts”, 
in Wirklichkeit wird derselbe jedoch, wie sein ausgesprochen romanisches Geprage 
verrat, friihestens dem 11. Jahrhundert angehoren, ja aller Wahrscheinlichkeit nach 
sogar erst dem 12. entstammen. 

Der Stipes des Tischaltares im Baptisterium zu Venasque hat kaum mehr Cippus- 
form, sondern eher die Gestalt eines schlanken, vierseitigen, mit Sockel, Basis und 
Kapitell versehenen Saulchens. Die Basis besteht aus einem Plattchen und einer 
Schrage; das mit aufstehenden palmettenartigen Blattern besetzte, nach unten zu 
sich verengernde Kapitell wird durch ein Stabchen vom Schaft geschieden. Die Hohe 
der Stiitze betragt 1,20 m gegentiber einer groften Breite von nur 30 und einer groSten 
Tiefe von blof 25 cm. Die Mensa ist bemerkenswert durch die Vertiefung, mit 
der sie versehen ist, und derentwegen 
wir an anderer Stelle auf sie zurtick- 
kommen miissen. Entstanden mag der 
Altar im spaten 11. oder im 12. Jahr- 
hundert sein. 


Ungewohnlich kraftig ist der Stipes, 
der die Mensa des hierhin gehérigen 
Altares der ehemaligen Kathedrale zu 
Elne tragt. MiSt er doch bei einer Tiefe 
von 59 cm in der Breite 91 cm, gegen- 
iiber einer Mensatiefe von 1,09 m und ‘ 
einer Mensabreite von 1,83 m. An den rat ¢ 
vorderen Ecken ist er mit Fase und ischaltar. Elne, Kathedrale 
Stabchen ausgestattet, zum niedrigen Sockel fiihrt eine einfache Schrage. Die schwer2 
Mensa ist mit einer breiten Kehle profiliert. Der Altar wird, wie die drei friiher er- 
wahnten Tischaltare der Kirche, dem 14. Jahrhundert angehoren; jedenfalls ist er nicht 
Aalteren Datums. Beim Tischaltar in der Kathedrale zu St-Pol de Léon, dem Gegenstiick 
des friiher erwahnten Tischaltares im Transept der Kirche*, wird die am Profil mit 
Rankenwerk reich geschmiickte Mensa durch eine hohe, kraftig zuriicktretende 
Kehle zu dem mit Basis und Sims versehenen, sonst aber schmucklosen cippus- 
férmigen Stipes tibergeleitet. Der Altar steht nicht, wie sonst meist, frei, sondern 
vor einem dem Pfeiler der Kirche vorgestellten, das Retabel bildenden Hinterbau. 
Er wird aus dem Beginn des 15.. Jahrhunderts stammen™. 

Die Idee, durch ein Zwischenglied einen Ubergang zwischen Mensa und Stipes 
zu vermitteln, wie sie der Altar in St-Pol de Léon gut verkorpert hat, ist in sehr 
eigenartiger Weise bei einem Frihrenaissancealtar in St-Laurent zu Bouilly (Aube) 
zur Verwirklichung gelangt, der im Jahre 1556 errichtet wurde. Zwischen dem sehr 
niedrigen Stipes, einem gedrungenen, mit kannelierten Pilastern besetzten Pfeiler, 


atop 


a a, 


AACE A EO: 

42 La messe I, 159. Abb. ebendort, Tfl. 56. 
Nach Rohault de Fleury gab es friher auf der- 
selben Insel einen gleichartigen Altar in der 
Kirche St-Trinité. Vgl. auch den Langsschnitt 
der Kirche bei G. Dehio und G. von Bezold, 


Die kirchl. Baukunst des Abendlandes Tfl. 95. 
Abb. des Altares zu Venasque ebendort Tfl. 70; 
vgl. I, 218. 


43 Vgl. oben S. 131. 
44 Skizze bei Roh. I, 240. 
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und die Mensa schiebt sich hier ein trapezférmiges, rechts und links weit aus- 
ladendes Zwischenstiick ein, das mit Bandwerk, welches seitlich in Voluten auslauft, 
yerziert ist, das Ganze eine sehr originelle Schépfung. 

Von ganz ungewohnlicher Bildung und ein Unikum ist ein Altarstipes im Museum 
zu Aix. Er stellt eine Henkelvase dar, um die sich ein mit Lichlein belebtes Band 
schlingt. Die Vase steht auf vierseitigem Sockel, nicht, wie ihn irrig Rohault de 
Fleury wiedergibt, rundem, und tragt eine mit Kehle, Schrage und Wulst profilierte 
Platte, in die vorn das Sepulcrum eingehauen ist. Der Stipes gehort dem 12. Jahr- 
hundert an. Ubrigens mag man fragen, ob er wirklich der alleinige Trager der 
Mensa war, da die Vase an den schwachsten Stellen kaum 13 cm im Durchmesser 
hat. Vielleicht daB er bloB die mittlere von finf Stiitzen darstellte. War er die 
einzige, so kann jedenfalls die Mensa, welche er zu tragen hatte, weder dick noch 
groB gewesen sein (Tafel 10). 

Zwei Altarstipites in der Kirche der ehemaligen Zisterzienserabtei Thoronet 
(Var) fallen besonders dadurch auf, daf sie von unten nach oben zu breiter werden. 
AuBerdem ist ihnen an den Seiten oben ein kraftiger Wulst angefiigt worden, um 
sie auf diese Weise im oberen Teile noch mehr zu verbreitern. Die Stipites gehoren 
dem spaten 12. Jahrhundert an. Was ihre ornamentale Behandlung anlangt, so ist 
der eine der beiden an den Ecken mit einem Rundstab kantoniert; seine Front ist 
mit zwei rundbogigen Blendarkaden verziert, die bis zur Deckplatte reichen, wahrend 
die Seiten nur eine einzige, und zwar niedrigere Rundbogenblende aufweisen*. Bei 
dem zweiten Stipes fehlen die Stabe in den Ecken und die Blenden an den Seiten. 
An der Front ist im unteren Teil ein grofes vertieftes Feld von ovaler Form an- 
gebracht; der obere, welcher den den Seiten angeftigten Wulsten entspricht, ist mit 
einem an seinen beiden Enden in eine Volute auslaufenden Zickzack geschmiickt*. 
Das Sepulcrum ist bei beiden Stipites oben eingehauen. Doch damit kénnen wir den 
Boden Frankreichs verlassen und uns nach Italien wenden. 

Auch in Italien hat sich von manchen einstiitzigen Tischaltaren der cippus- 
artige Stipes erhalten. Selbst an vollstandigen alten Altaren dieser Art mangelt es 
dort nicht. Beispiele vollstandiger Altéare haben wir zu Rom noch in Quattro 
Coronati, in Santa Maria in Cosmedin und in der Krypta von Santa Maria in Via 
Lata, von welch letzterem schon die Rede war. Einen cippusférmigen Stipes ohne 
die zugehérige Mensa bewahrt man in Santa Maria del Priorato. Andere, die ur- 
springlich antike Arae oder Grabcippi waren, wurden schon frither angefiihrt. 


Die Altare in der altehrwiirdigen Basilika der SS. Quattro Coronati wurden 
vor wenigen Jahren aus ihren wiederaufgefundenen Bestandteilen hergestellt. Sehr 
einfach, bieten sie nichts zu bemerken. Ist das Kreuz an der Front urspriinglich, so 
stammen sie aus recht spater Zeit. Auf eine spate Entstehungszeit weist auch die 
Stellung der Altare und die Profilierung der Mensen hin. 

Dem Ausgang des 11. oder dem Beginn des 12. Jahrhunderts, d. i. den Restau- 
rationsarbeiten des Alfanus, gehért der kleine Tischaltar in der Krypta von Santa 
Maria in Cosmedin an. Die unprofilierte, mafig starke Mensa ist 94 cm breit und 
66 cm tief. Die Gesamthéhe des Altares betragt 1,04 m. Der Stipes hat als Schmuck 
an der Vorder- und Riickseite ein in leichtem Relief ausgefiihrtes Kreuz, auf der 
linken Seite befindet sich eine Inschrift, derzufolge der Altar am 23. Dezember 1717 
neu geweiht wurde. Die Basis des Stipes zeigt eine reiche Gliederung aus Wulst, 
Platte, Karnies und Wulst. An der Front der Mensa steht noch, wenn auch nicht 
mehr vollig unversehrt, die urspriingliche Inschrift, welche die im 11. Jahrhundert 
im Altar geborgenen Reliquien nennt: Beate Cirille virg. et mart. filie Decii. 

Ungewohnlich reich ornamentiert ist der cippusartige Stipes in Santa Maria del 
Priorato. Die Vorderseite ist auf Tafel 9 dargestellt. Die Inschrift, welche den 


“5 Abb. bei Roh. Tfl. 79. Der Stipes wurde ‘8° Abb. bei Revoil, Architecture du Midi (Pa- 
1879 unter dem Hochaltar gefunden. ris 1873) III, TA. 47. 
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Giebel umzieht, zahlt die Reliquien auf, welche in dem oben im Stipes angebrachten, 
nach unten konisch sich verengernden Sepulcrum eingeschlossen waren. Der von 
einem Nimbus umgebene Kopf auf der Tir soll wohl auf die vornehmste Reliquie, 
das Haupt des hl. Sabinus, hinweisen. Die beiden Seiten des Stipes sind mit einem 
Kreuz geschmickt, von denen das der rechten im Zentrum ein Rundmedaillon mit 
der von Sonne und Mond begleiteten Dextera Dei, auf den Armen aber Rankenwerk 
aufweist. Aufferdem sind hier in den Zwickeln zwischen den Armen die Evan- 
gelistensymbole in primitiv derber Ausfiihrung angebracht. Der Stipes hat eine Hohe 
von 1 m, eine Starke von 64 cm und eine Breite von 70 cm. Das runde Sepulcrum 
ist ungewohnlich groB und tief. Mit es doch-im Durchmesser volle 42 cm und in 
die Tiefe 25 cm. Wahrscheinlich gab man ihm eine solche Gréfe, weil es bestimmt 
war, das Haupt des hl. Sabinus aufzunehmen. Man hat den Stipes dem 6. Jahr- 
hundert zugeschrieben; ~andere datierten ihn in das 10. Zutreffender wird sein, 
wenn man ihn erst dem Beginn des 12, Jahrhunderts zuweist. Allerdings macht 
die Front einen etwas altertiimelnden Eindruck, doch weist der Charakter des 
Ornaments der rechten Seite unverkennbar auf das letztgenannte Datum als Ent- 
stehungszeit des Stipes hin*?. Auf die aus rémischen Arae gemachten Stipites im 
Lateranmuseum, in La Madonna del Buon Consiglio, in S. Galla, in S. Marcello am 
Corso und in S. Giacomo Scossacavallo brauchen wir hier nicht einzugehen, da sie 
fruher gentigend beschrieben wurden. 

Als ehemalige Altarstipites werden von de Rossi’® und nach seinem Vorgang 
von Rohault de Fleury* auch zwei cippusartige Steinpfeiler des 6. Jahrhunderts im 
Lateranmuseum bezeichnet. Der eine ist 70 cm hoch, 44% cm breit, 44% cm tief, oben 
mit Karniessims, unten mit Karniesbasis versehen und in leicht vertieftem recht- 
eckigen Feld an allen Seiten mit einem Gemmenkreuz geschmiickt. Oben findet sich 
eine grofie kreisformige, konisch sich nach unten zu verengernde Grube von 35 cm 
Durchmesser am oberen Rand und 34 cm Tiefe ohne Falz zur Aufnahme eines Ver- 
schlusses. Der Pfeiler mag in der Tat urspriinglich Stipes eines Tischaltares gewesen 
sein. Die Grofie des Sepulcrums spricht ebensowenig dagegen wie das Fehlen eines 
Falzes bei demselben. Denn wenn auch Sepulcra von so bedeutenden Mafen nicht 
eben haufig sind, so kommen sie doch vor, wie z. B. die MaBverhAltnisse des Reliquien- 
grabes des Stipes in S. Maria del Priorato (42 X 25 cm) beweisen. Auch fir den 
Mangel eines Falzes fehlt es nicht an Gegenstiicken. Man begniigte sich spater freilich 
selten damit, das Sepulcrum lediglich durch die aufgelegte Mensa zu verschlieBen; 
die Regel war schon in vorkarolingischer Zeit, es mit einer besonderen Verschluf- 
platte, dem sog. Sigillum, zu versehen. Allein es kommen noch bis in das 11. Jahr- 
hundert Pontifikalien vor, die nur einen Verschlu8 des Reliquiengrabes durch die 
Mensa, die tiber dasselbe gelegt wurde, zu kennen scheinen, was ja auch in der Tat 
an sich hinreichend war. Gar nicht kann es aber auffallen, wen das Sigillum bei 
einem Sepulcrum fehlt, das aus einer Zeit stammt, in welcher die Praxis, im Altar 
Reliquien zu bergen, noch im ersten Stadium ihrer Entwicklung stand. Ubrigens 
ist keineswegs ausgeschlossen, daf die Grube urspriinglich kleiner war und erst 
spater, als der Stipes einem anderen Zweck dienen muBte, ihre heutige Form und 
Grofe erhielt. Endlich spricht auch die geringe Hohe von 70 cm nicht gegen die 
Verwendung des Cippus als Altarstipes. Denn allem Anschein nach hat sein Sockel 
nicht mehr die volle urspriingliche Hohe; aufierdem kam aber zum Stipes noch eine 
Mensa von ca. 15 cm, so dafi die Gesamthohe des Altares sehr wohl 95 cm bis 1 m 
betragen konnte. 

Der zweite Pfeiler ist 1,13 m hoch, 55 cm breit und 36 cm tief. Ein Sepulcrum 
ist nicht vorhanden, ebensowenig ein Sims als oberer Abschluf. Die Riickseite ist 


47 P, Sinthern macht es (Civ. catt. 1909 IV, des Sturzes des Hauptportals in Santa Maria 
59) glaubhaft, daB der Meister, welcher den in Cosmedin anfertigte. 
Stipes schuf, vielleicht unter Verwertung eines 48 Bollet. ser. 3, v. II (1877), 11 13, nebst Abb. 
alten Cippus, derselbe ist, welcher die Reliefs 49 La messe IJ, 129. 
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unbelebt. Die Front enthalt ein von einer Karniesleiste eingefaBtes, die ganze 
Flache bis auf die Umrahmung einnehmendes, vertieftes Feld, aus dem im Relief ein 
an seinen vier Enden sich verbreiterndes Kreuz und darunter eine Scheibe mit der 
Inschrift: Felix v(ir) i(llustris) ex consule ord(inario) servus vest(er) pro continuis 
beneficiis vestris optulit, heraustritt. Die beiden Seiten zeigen gleichfalls eine Ver- 
tiefung, die aber von flachem Rahmen umgeben ist und nur bis etwa zum oberen 
Drittel derselben reicht. Die obere Kante der Seiten ist mit einem fast bis zur Front 
gehenden, 60 cm hohen und ebenso breiten, einen spitzen Winkel bildenden Aus- 
schnitt versehen. Der in der Inschrift als Stifter genannte Felix ist wohl der 511 als 
Consul ordinarius fungierende Felix; der Pfeiler entstammt demnach dem Beginn 
des 6. Jahrhunderts. Daf aber auch er ein Altarstipes war, scheint zum mindesten 
fraglich. Nicht von Belang ist freilich der Mangel des Sepulcrums. Denn im Beginn 
des 6. Jahrhunderts waren noch keineswegs alle Altére mit Reliquien ausgestattet; 
zudem konnten sie statt im Stipes in einem Bodengrab unter demselben angebracht 
sein. Auch die Hohe des Stipes ist nicht von entscheidender Bedeutung, da selbst 
beim Fehlen von Stufen durch eine entsprechende Aufstellung am Eingang des er- 
hohten Chores etwaigen aus der iitbermachtigen Héhe sich ergebenden Unbequem- 
lichkeiten vorgebeugt werden konnte. Wohl aber sprechen gegen die Auffassung, 
nach welcher unser Votivstein ein Altarstipes war, die anscheinend urspringlichen 
Ausschnitte an der oberen Kante der beiden Seiten, fiir die jedes Gegenstiick fehlt 
und sich bei einem Altarstipes kaum eine befriedigende Erklarung finden lassen 
dirfte. Ebenso spricht der Umstand gegen sie, dafi die vertieften Felder der Seiten 
nur bis zu zwei Drittel der Hohe derselben reichen. Der obere Teil der Seiten wurde 
ersichtlich durch irgend etwas dauernd verdeckt, so daf{ hier eine Weiterfitthrung 
der Vertiefungen vollstandig zwecklos erscheinen mufte. Ein Altarstipes ist an den 
Seiten stets ebenso vollstandig von unten bis oben frei und unverdeckt wie vorn. 
Ware der Pfeiler geschaifen worden, um als Sttitze der Mensa eines Altares zu 
dienen, so hatten deshalb die an seinen beiden Seiten eingetieften Felder sicher die 
gleiche Hohe erhalten wie das der Front. 


Die lange Reihe von Beispielen aus dem iubrigen Italien mége ein stattlicher 
cippusformiger Stipes in der Unterkirche der Kathedrale zu Ferentino er6finen. 
(Tafel 9). Er mag dem 11. oder 12. Jahrhundert entstammen. Hoch 1,12 m, breit 
53 cm und tief 22,5 cm, war er mit seinem Sockel wohl teilweise in den Boden ein- 
gelassen. Seine Ecken sind mit einem kraftigen Stab kantoniert, seine Seiten mit 
vertieftem Felde belebt. In dem der Front ist in kraftigem Relief ein langgezogenes 
Kreuz angebracht, die andern sind leer gelassen. Als der Stipes seinem urspriing- 
lichen Zwecke entzogen wurde, verwandelte man ihn in einen Opferkasten, indem 
man das oben befindliche Sepulcrum mit einem zum Aufklappen eingerichteten und 
mit Einwurf ausgestatteten Deckel aus 
Eisen versah. Vollstandig erhalten sind 
noch einige hierhingehérige Tischaltare 
im Gebiet von Perugia, der Altar der 
jetzigen Friedhofskapelle von Bastia 
bei Assisi, urspriinglich der Kirche eines 
Benediktinerinnen-Klosters, der Altar 
aus S. Prospero zu Perugia und der 
Altar in S. Manno bei Perugia. Der 
Stipes des Altares zu Bastia besteht 
aus einem schlichten Steinblock von 
95 cm Hohe, 60 cm Breite und 62 cm 
Tiefe; seine unprofilierte Mensa ist 

Ee 12 cm dick, 1,57 m breit und 90 ecm tief. 
zn Saag Der einzige Dekor des Altares besteht 
Tischaltar. Bastia, Friedhofskapelle in einem der Front des Stipes aufge- 
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malten Kreuz von roter Farbe. Da die Kirche schon um 1200 von den Benedik- 
tinerinnen verlassen wurde und seitdem fast unbenutzt dastand, diirfte der Altar 
noch aus der Zeit der Nonnen, also noch aus dem 12. Jahrhundert, herrihren”™. 


Dieselbe absolute Einfachheit wie dem Altar von Bastia eignet dem Tischaltar 
aus S. Prospero zu Perugia, der nun mit dem zugehérigen Ciborium im Chor der 
profanierten Universitatskirche daselbst seinen Platz gefunden hat. Der Stipes 
wurde aus einem antiken Architekturstitick gemacht, wie der Karnies an einer seiner 
Schmalseiten bekundet. Hoch 81 cm, ist er 51 cm breit und 38 cm tief. Die Mensa, 
welche an den hinteren Ecken den Saulen des Ciboriums entsprechend im Viertel- 
kreis ausgeschnitten ist, mift 1,69 m in die Breite und 91 cm in die Tiefe. Der Altar 
ist zweifellos mit dem ther ihm sich aufbauenden Ciborium gleichzeitig und dem- 
nach wie dieses aus dem spaten 8. Jahrhundert, und sonach einer der 4ltesten, vdllig 
intakten Altare seiner Art in Italien (Tafel 147). 


Der Tischaltar in S. Manno unterscheidet sich von dem Altar zu Bastia dadurch, 
daB die vorderen Ecken einen segmentformigen Ausschnitt von 43 cm Lange zeigen, 
und daf{ die Front in der Mitte mit einem vertieften Felde geschmiickt ist, aus dem 
ein Kreuz hervortritt. Der Unterbau der Kirche ist etruskisch, die Kirche selbst stammt 
dagegen aus der Zeit der Friihgotik, wie die in den Seitenwanden jetzt vermauerten 
spitzbogigen Arkaden beweisen. Der gleichen 
Periode wird auch der Altar angchoren. 

Das Museum zu Rimini besitzt auBer dem 
friher schon erwahnten* noch eine zweite 
Stutze eines Tischaltares, die ihrem Stilcha- 
rakter nach dem 12. Jahrhundert zuzuschrei- 
ben sein wird*’. Sie besteht aus einem Stein- 
pfosten von 85 cm Hohe, 32 cm Breite und 
18 cm Tiefe, aus dem an den Schmalseiten 
Halbsaulchen herausgearbeitet sind. An der 
Front steht zwischen diesen Halbsaulchen 
eine teilweise nicht mehr leserliche Votiv- 
inschrift, derzufolge der Altar errichtet wurde 
zu Ehren der allerseligsten Jungfrau Maria. 
Ubrigens sei der Stipes hier nur mit Vorbehalt angefithrt. DaB er Altarstiitze war, 
steht allerdings auSer Zweifel; das oben angebrachte Sepulcrum mit Falz zur Auf- 
nahme des Sigillums bezeugt das. Allein seinen Mafen nach diirfte er eher die Mittel- 
stiitze eines flinffiBigen Tischaltares als die einzige eines einstiitzigen gebildet haben**. 


Datiert ist ein ehemaliger cippusf6rmiger Stipes, der sich heute in der Sakristei 
von S. Tommaso zu Rimini befindet. Aus schwarzem Marmor gemacht, tragt er an 
der Front die Inschrift: + Anno ab incarnacione Dni millesimo centesimo vigesimo 
mono hoc opus fecit Rovelone. Die Hohe des Stipes belauft sich auf 89 cm, seine 
Breite auf 43 cm, seine Tiefe auf 29 cm. Die Basis ist mit steilem Karnies profiliert, 
die nur leicht vortretende hohe Simsplatte ohne Profil. Da Rovelone als Stifter auch 


Tischaltar. S. Manno bei Perugia 


Nach Rohault de Fleury ist er 74 cm hoch, 
40 cm breit und 16 cm tief. Eine an eine der 
Breitseiten im oberen Teile angebrachte Nische, 
welche derselbe als das Sepulcrum deutet, 


50 Ein dem Altar von Bastia gleicher Tisch- 
‘altar soll sich, wie mir mitgeteilt wurde, auch 
in S. Benedetto bei Assisi befinden. Es war 
mir leider nicht méglich, hinzugehen, um ihn 


zu besichtigen, und mich yon der Richtigkeit 
‘der Angabe zu tiberzeugen. 

51 Vgl. oben S. 131. 

52 Abb. bei Roh. Tfl. 83. 

53 Das Museum bewahrt noch einen dritten 
‘Steinpfeiler, der als Altarstipes angesprochen 


wird. Er wurde gleichzeitig mit dem o. S. 131 
wenannten und an demselben Orte gefunden. 


Braun, Der christliche Altar I. 


soll 38 cm tber dem unteren Ende beginnen, 
10 cm tief und 20 cm breit sein, doch entspre- 
chen die zwei von Rohault gebotenen Skizzen 
des Pfeilers in ihren Abmessungen nicht allen 
den von ihm tiber die Mafe des Pfostens und 
der Nische gemachten Angaben. Es mag dahin- 
gestellt bleiben, ob der Pfeiler wirklich Altar- 
stipes war. Seine geringe Tiefe 148t das als 
wenig annehmbar erscheinen. 


10 
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in. der Inschrift des ebenerwahnten, an den Seiten mit einem Halbsaulchen aus- 
gestatteten Stipes im Museum zu Rimini genannt wird®, so ist dieser letzte also 
gleichfalls naher in den Anfang des 12. Jahrhunderts zu setzen. 

Das Museo Nazionale zu Ravenna besitzt zwei hierhingehérige Altarstitzen. 
Der eine ist ein Cipollinpfosten von 1,75 m Lange, 58 cm Breite und 42 cm Tiefe, der, 
wie noch jetzt deutlich erkennbar ist, 73 cm weit in den Boden versenkt war. Der 
aus diesem heraustretende obere Teil erinnert an den Stipes des Altares von 
S. Manno, doch hat er die segmentformige Einbuchtung in der Mitte aller vier 
Kanten. Oben auf dem Stipes befindet sich das Sepulcrum, an der Front hat man 
im 16. oder 17. Jahrhundert, d. i. wohl zur Zeit, da man den Stein fand, in Kapitalen 
die Inschrift angebracht: Ara veter(um) christianorum. Der andere Stipes (Tafel 12) 
ist aus einer Ara oder dem Sockel einer Statue angefertigt. Man ersetzte die In- 
schrift der Front durch eine reich ornamentierte Fillung, die in der Mitte ein Kreuz 
zeigt. Daf selbige spatere Zutat ist, ergibt sich nicht nur aus ihrer stilistischen Be- 
schaffenheit, sondern auch daraus, daB sie das urspriingliche vertiefte Feld der Front 
nicht vollig ausfillt. An den Seiten brachte man in dem Pfeiler eine Vertiefung an, in 
deren vorderem Winkel man sonderbarerweise ein Saulchen einfigte. An der Basis, 
dem Kranzsims und der Umrahmung des Feldes der Front ist der 1,14 m hohe, 
72 cm breite und 43 cm tiefe Stipes reich mit antiken Blattfriesen besetzt. Das oben 
in ihm eingehauene, mit Falz 21 X 23 cm weite Sepulcrum ist dadurch bemerkens- 
wert, daB man in seinem Boden ein gleicharmiges Kreuz mit kreisférmiger, 5,5 cm 
breiter, 2,5 cm tiefer Héhlung im Zentrum einmeifelte. Die Umwandlung des antiken 
Cippus erfolgte dem Stil des Ornamentes der Fillung gemaf im 11. oder 12. Jahr- 
hundert. Ob.er schon damals oder erst bei einer spateren Neuanordnung des Altares 
das heute fehlende riickwartige Drittel verlor, ist nicht festzustellen. 

Ein eigenartiger Altarstipes ist in der Krypta zu Torcello in die Wand unter- 
halb des Fensters eingemauert, leider so weit, daf{’ man nur seine Front sehen kann 
(Tafel 10). Sie zeigt eine flache, schmale Leiste als Einfassung und ist mit einem 
Kreuz geschmiickt, dessen Arme sich an den Enden trapezartig verbreitern. Die 
untere Partie des Stipes erscheint wie eine Art von Sockel der oberen. Sie ist um 
etwa ein Drittel breiter als diese, springt deshalb an den Seiten vor, sich dabei schrag 
abdachend, und enthalt eine grofe Rundbogennische. Die Sockelplatte, auf der der 
Stipes ruht, tritt etwas vor. Das Ganze hat eine Hohe von 96 cm, von denen 9 cm 
auf die Sockelplatte kommen. Die Breite betragt oben 37 cm, am Sockel ca. 56 cm. 
Der Dom zu Torcello, wie er heute dasteht, datiert aus dem Beginn des 11. Jahr- 
hunderts. Unser Altarstipes stammt indessen aus friiherer Zeit und mu8 beim Bau 
der jetzigen Kirche aus der alten heritibergenommen worden sein. Sowohl die Form 

des Kreuzes in dem vertieften Feld der Front wie namentlich die groBe Rundbogen- 
nische im unteren Teil bekunden das. 
Diese Nische ist namlich keine vereinzelte Erscheinung, sondern eine Einrich- 
tung, die uns bei einer ganzen Gruppe héchst interessanter Altarstiitzen begegnet, in 
Parenzo, Ravenna, Torcello, Argenta und Bagnocayallo, die also auf ziemlich eng 
‘umgrenztem Gebiet ihre Vertreter hat und dem 6. und 7. Jahrhundert angehért. Man 
wird daher wohl nicht fehlgehen, wenn man auch unseren Stipes dem 7. Jahr- 
hundert zuweist. 

Das bedeutsamste Stiick jener Gruppe ist ein Stipes im Dom zu Parenzo, weil 
er durch seine Inschrift genau datiert ist (Tafel 9). Er wurde 1764 bei der Restau- 

. ration der bischoflichen Kapelle gefunden. Der Stipes ist ohne Sockelplatte 98 cm 
hoch, 7 cm breit und 66 cm tief. Im Innern befindet sich eine Kammer, die von 
unten bis oben durchgeht, und bei 44 cm Breite eine Tiefe von 36 cm hat. An den 
Ecken ist er mit Pilastern besetzt, die als Belebung eine Vertiefung mit aufgesetztem 
Leistchen erhalten haben, in Italien. noch im 12. Jahrhundert eine sehr gewohnliche 


*# Eine Skizze des Stipes in S. Tommaso bei Roh, I, 217. 
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Verziertng der Altarpfosten. Die Flache zwischen den Pilastern ist an den Seiten 
und hinten schlicht glatt. An der Front ist sie mit zwei Halbsaulchen besetzt, die 
durch einen flachen Rundbogen verbunden sind. In den Bogenzwickeln sind vier- 
blatterige Rosetten angebracht, im Bogenfelde eine dasselbe ganz fillende Muschel. 
Zwischen den Halbsaulchen unten sieht man eine rechteckige, von einer Karnies- 
leiste umrahmte Tiir von 31 cm Hohe und 24 cm Breite, dartber einen Dreieck- 
giebel mit einem Kreuz, neben dem zwei Tauben stehen, als Fillung zwischen Giebel 
und Muschel endlich rechts und links je einen Delphin. Die den Boden der 
Kkammer des Stipes bildende Sockelplatte hat in der Mitte eine kreisférmige Hohlung 
zur Aufnahme der Reliquien, das Sepulcrum. Wichtig ist die auf der Kapitellplatte 
der Halbsaulen und dem Archivolt angebrachte Widmungsinschrift, da sie uns den 
Stifter und mit ihm die Entstehungszeit des Altares nennt: + Famul(us) D¢(e)i 
Euphrasius antis(tes) temporib(us) suis ag(ens) an(nos) XI hunc loc(um) a 
fondamen(to) D(e)o jobant(e) s(an)c(ta)e aecl(esiae) cathol(ica)e cond (idit). Stifter des 
Altares war hiernach Bischof Euphrasius, der erste Bischof von Parenzo, und laut 
Mosaikinschrift in der Apsis und den Monogrammen an den Kapitellen der Saulen 
des Schiffes der Erbauer der heutigen Basilika. Als Datum der Errichtung des 
Altares gibt die Inschrift das 11. Regierungsjahr des Bischofs an, d. i. das Jahr 532, 
eine Zeit, zu der Euphrasius bereits im Schisma, dem sog. Euphrasianischen 
Schisma, lebte®. 


Von einem zweiten, dem vorgenannten verwandten und ihm zweifellos gleich- 
zeitigen Stipes ist im Dom zu Parenzo nur mehr ein Fragment vorhanden, die 
obere Halfte bis zum Sturz der Tir der Kammer einschlieBlich. Er war einfacher, 
denn es fehlen nicht bloB die Pilaster an den Ecken, sondern auch die Rosetten in 
den Bogenzwickeln, die Inschrift auf dem Archivolt, der Giebel tiber der Tir und 
die Tauben neben dem Kreuz, das sich hier zwischen den zwei Delphinen frei fiber 
dem oberen Tiirrahmen erhebt. Als Einfassung der Front dient eine flache, schmale 
Leiste. Die ursprtingliche Hohe dieses zweiten Stipes mag sich auf etwa 90—95 cm 
belaufen haben, die Breite der Front betragt 52 cm, entspricht also fast genau der 
Frontbreite des ersten, abziglich der Eckpilaster desselben, die beim zweiten weg- 
gefallen sind. 


Eine genauere Kopie des erstbesprochenen Altarstipes von Parenzo ist ein im 
Dom zu Torcello befindlicher Stipes. Um einige Zentimeter niedriger, ist er dafiir 
um etwa 4 cm breiter. Es fehlen die Rosetten in den Bogenzwickeln, die Inschrift 
auf dem Architrav, der hier mit Kannelliiren belebt ist, und das Taubenpaar neben 
dem im Tirgiebel angebrachten Kreuz. Der etwa 11 cm hohe Sockel, der bei dem 
Stipes zu Parenzo unverziert blieb, ist mit einem hiibschen Rankenfries geschmiickt. 
Es braucht hiernach wohl kaum gesagt zu werden, daB auch der Stipes zu Torcello 
eine Arbeit aus der ersten Halfte des 6. Jahrhunderts ist. Er kann aber nicht fir 
die Basilika daselbst gemacht worden sein, da im 6. Jahrhundert zu Torcello noch 
keine Kirche bestand. Eine solche wurde dort erst erbaut, als der Bischofssitz, der 
sich urspriinglich zu Altinum befand, infolge Zerstérung dieser Stadt durch die 
Langobarden im 7. Jahrhundert nach Torcello verlegt wurde. Es liegt die Annahme 
nahe, es habe sich der Altar unter den Baustiicken befunden, die man damals von 
anderswoher, namentlich von dem verlassenen Altinum zum Zweck des Kirchbaues 
nach der Insel hertiberholte™. 


Zu Ravenna gibt es zwei volistandig erhaltene Stipites, die der Gruppe an- 
gehoren; der eine ist im Baptisterium von S. Urso, der andere in S. Apollinare in 
Classe. Von einem dritten ist noch ein Fragment in S. Apollinare in Classe vor- 


55 Vgl. Andrea Amoroso, Le basiliche cristiane 
di Parenzo (Parenzo 1891); Paolo Deperis, Il 56 Abb. bei Roh. Tfl. 28, wo auch Abb. des 
duomo di Parenzo (ibid. 1894); Paolo Deperis, Fragments des zweiten Stipes von Parenzo. 
Ancora del duomo di Parenzo (ibid. 1895). 
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handen, das in jiingster Zeit vervollstandigt und wieder zu einem Altarstipes ge- 
macht wurde. Der Stipes im Baptisterium stammt aus dem Dom (Tafel 11). Die 
Mensa, die er jetzt tragt, und die vier Saulchen, welche an den Ecken die Mensa 
stiitzen, letztere eine willkiirliche, durchaus unbegrindete Erganzung, sind modern. 
Die einzige Stiitze der Platte war urspringlich nur der Stipes. In der gleichen 
irrefihrenden Weise sind restauriert der Altar im Mittelschiff von S. Apollinare in 
Classe sowie das zu einem Altar erginzte Fragment am Ende des linken Seiten- 
schiffes derselben Basilika. Neu angefertigt ist nach dem Vorbild dieser verunglick- 
ten Rekonstruktionen ein Nebenaltar in S. Vitale. Der Stipes bildet einen Marmor- 
block von 96,5 cm Hohe, 74 cm Breite und 55 cm Tiefe. An den Seiten und riick- 
warts vollig glati, ist er nur an der Front ornamentiert. Den seitlichen AbschluB der- 
selben bildet ein kannelierter Pilaster mit Akanthuskapitell. Die auf den Pilastern 
ruhende Simsplatte ist mit zwei einander entgegenlaufenden Weinranken verziert, 
zwischen die in der Mitte ein Kreuz eingeschaltet ist, wahrend in die Ranken selbst 
zwei Tauben eingefiigt sind, welche an Trauben picken. Der Raum zwischen den 
Pilastern enthalt eine Rundbogenarkade, bestehend aus spiralférmig kannelierten 
Halbsaulchen mit korinthisierenden Kapitellen und Archivolt, der mit einem Eier- 
fries belebt ist. Die Zwickel tiber dem Bogen sind mit Palmblattern, aus denen ein 
Fruchtkolben herauswachst, ausgefillt; das Bogenfeld hat als Fillung eine Muschel. 
Unter dem Bogenfeld befindet sich zwischen den Halbsdulchen eine 50 cm hohe, 
37 cm breite und 30 cm tiefe Nische, deren Offnung von einer Karniesleiste um- 
rahmt ist. Eine muldenférmige Héhlung im Boden der Nische, die 10,5 cm im 
Durchmesser hat und mit 2,5 cm breitem Falz zum Einlassen eines Verschlufplatt- 
chens versehen ist, bildete das Sepulcrum. Die Nische war vordem mit einer Tire 
verschlossen, deren Spuren sich noch in Gestalt der Locher fiir die Angeln und das 
Schlo8 erhalten haben. Im oberen Teil des Stipes ist eine zweite, oben offene 
Hohlung angebracht, die etwa die gleiche Breite und Tiefe wie die untere hat, aber 
nur 40 cm hoch ist. Die Tiire, an der linken Seite des Stipes, welche heute in sie 
hineinfiihrt, ist nicht urspriinglich, ja wahrscheinlich erst sehr jungen Datums und 
gebrochen, um die Hoéhlung als Schrankchen flr die hl. Ole benutzen zu kénnen. 
Oben war dieselbe stets offen; ihr VerschluB bestand aus der Mensa. Mit der 
unteren Nische ist sie durch zwei kleine trichterformige Offnungen im Boden ver- 
bunden. 

Der Altarstipes in S. Apollinare in Classe, der heute mitten im Hauptschiff als 
mittlere Stiitze eines daselbst errichteten Altares dient, verhalt sich zum Stipes im 
Baptisterium etwa wie das Stipesfragment zu Parenzo zu dem dort befindlichen, 
unversehrten Stipes. Denn wie jenes Fragment eine vereinfachte Nachbildung dieses 
letzteren ist, so ist der Altarstipes in Classe eine solche des Stipes des Baptisteriums. 
Es fehlen die Palmblatter in den Zwickeln der Bogen, der Eierfries auf dem 
Archivolt, der durch eine Rinne ersetzt ist, sowie namentlich der Pilaster an den 
vorderen Ecken und die Simsplatte, an deren Stelle eine die Front rings umziehende, 
aus Plattchen und Karnies bestehende Leiste getreten ist, eine Anordnung, die sich 
auch an den ubrigen Seiten wiederholt. Die Hdhe des Stipes betragt 92 cm, seine 
Breite 54 cm, seine Tiefe 52 cm (Tafel 12). Die Nische an der Front zwischen den 
auch hier spiralf6rmig kannelierten Halbsdulchen ist 45 cm hoch, 23 cm breit und 
ca. 20 cm tief. Da sie mit einem Gitter verschlossen ist, war eine Untersuchung des 
Innern untunlich. 


Das Stipesfragment in S. Apollinare in Classe, das bis vor nicht langer Zeit in 
der Wand eingemauert war, nun aber erganzt und wieder zu einem Altar gemacht 
ist und unter dem Ciborium des Presbyters Petrus im linken Seitenschiffe seinen 
Platz erhalten hat, gibt den Stipes des Baptisteriums genauer wieder. Auch bei ihm 
‘eine Platte mit Rankenfries als Sims, kannelierte Pilaster an den beiden Seiten, 
‘Palmblatter in den Bogenzwickeln und ein Eierfries auf dem Archivolt. Er weicht 
won seinem Vorbild ab, sofern der Archivolt nicht halbkreis-, sondern segment- 
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formig ist und an Stelle der Muschel im Bogenfeld ein Kreuz getreten ist, das von 
zwei Lammern begleitet wird*’. 

Der reichste Stipes seiner Art findet sich in S. Giorgio zu Argenta (zwischen 
Ferrara und Ravenna). Er hat mit dem Stipes im Baptisterium zu Ravenna die 
seitlichen Pilaster sowie die Simsplatte, die jedoch unverziert geblieben ist, gemein- 
sam, in allem tibrigen aber weicht er von demselben in bemerkenswerter Weise ab. 
Die Breite der Nische betragt nur ein Drittel der zwischen den Eckpilastern liegen- 
den Flache und blo8 die halbe Héhe. In dem Raum zwischen der Umrahmung der 
Nische und den Pilastern ist beiderseits eine rundbogige Blendarkade angebracht 
mit Blatterkranz als Verzierung des Bogens, einer Muschel im Bogenfeld und einem 
Kreuz in dem Felde zwischen den den Bogen tragenden Halbsaulchen. Uber dem 
Sturz der Nische erhebt sich ein Dreieckgiebel mit einer von einem Kreis um- 
schlossenen Rosette im Zentrum und Blattwerk in den Ecken. In dem Raum ober- 
halb der seitlichen Arkaden steht beiderseits zunachst dem Giebel ein Lamm, das — 
ein Kreuz tragt, zunachst den Pilastern ein Palmwedel mit Fruchtkolben, ahnlich 
wie beim Stipes im Baptisterium zu Ravenna. Die Nische ist jetzt vermauert®s. 


Der Altar zu Bagnocavallo, dessen vorhin Erwahnung geschah, gehoért nur 
insofern zur Gruppe, als auch er an der Front die Nische zeigt, und die dekorative | 
Behandlung seiner Vorderseite bei allen Abweichungen im einzelnen auf dem 
Boden der tbrigen Altarstipites der Gruppe steht, als deren Heimat wir wohl 
Ravenna, diese Hochburg christlicher Kunst im 6. Jahrhundert, anzusehen haben. 
Seiner Form nach ist er nicht Tisch-, sondern Blockaltar, weshalb er nicht hier, 
sondern andernorts naher zu besprechen ist (Tafel 1). 

Einen spatmittelalterlichen Tischaltar mit cippusartigem Trager der Mensa 
beherbergt die durch ihre Architektur und ihre Monumente so bemerkenswerte 
Kirche S. Maria zu Toscanella. Er steht unter dem Ambo der Kirche, der tiber ihm 
ein Ciborium bildet. Sockel und Sims des Stipes sind nur mit einer Schrage profi- 
liert. Zwei Wappenschilde, mit denen seine Vorderseite geschmiickt ist, bekunden 
durch ihre Form, dafS der Altar im 14. Jahrhundert entstand, also nachtraglich, 
unter dem Ambo, der in das 12. Jahrhundert hinaufreicht, errichtet wurde. 


Ein Gegensttick zum Tischaltar unter dem Ambo in S. Maria zu Toscanella 
bildet der Altar unter dem Ambo in S. Clemente di Casauria bei Torre de’Passeri 
(Provinz Teramo). Auch hier wurde unter einem prachtigen Ambo des 12. Jahr- 
hunderts in spaterer Zeit ein einsttitziger Tischaltar angebracht, doch hat bei diesem 
der Stipes nicht mehr Cippusform, sondern besteht aus einer ca. 80 cm breiten und 
ca. 25 cm starken, auf die hohe Kante gestellten, schmucklosen Platte (Tafel 10). 
Daf man in beiden Fallen ftir den Altar die Form eines einstitzigen Tischaltares 
wahlte, mag ebensowohl aus 4Asthetischen wie praktischen Erwagungen geschehen 
sein. 

Auf deutschem Boden sind mir nur wenige Tischaltare mit vierseitigem Stein- 
pfeiler als Trager der Mensa bekannt geworden. Von einem rémischen Grabcippus 
im Nationalmuseum zu Miinchen, der nach Ausweis des oben angebrachten Sepul- 
crums im Mittelalter in einen Altarstipes umgewandelt wurde, war schon die Rede. 
Finen noch vollstandigen Tischaltar obiger Art entdeckte man vor einigen Dezen- 
nien unter der Verkleidung, mit welcher der Altar in spaterer Zeit versehen worden 
war, bei der Restauration des Karners von Hartberg (Steiermark). Er mochte aus 
der ersten Halfte des 13. Jahrhunderts stammen. Die 1,25 m lange, 79 cm tiefe und 
15 cm starke Mensa ruhte auf einem viereckigen Steinblock von 77 cm Héhe, 71 cm 
Breite und 58 cm Tiefe. Leider wurde das seltene Stiick durch einen neuen Altar 
ersetzt. Das Sepulcrum befand sich an der Front des Stipes hart unter der Mensa™. 


57 Abb. bei Roh. Tfl. 30. 
58 Abb. bei Ant. Beltramelli, Da Comacchio °® Graz. Kirchenschmuck XXIII (1892) 6. 


ad Argenta (Bergamo 1905) 72. 
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Nicht ganz klar ist, ob ein eigenartiger Steinpfosten im Kreuzgang des Domes 
zu Regensburg nur der Stipes eines Tischaltares ist (Tafel 14) oder allein eine Art 
Tischaltar bildete. Oben 62 cm breit und 50 cm tief verschmalert er sich nach unten 
unter leichter Kriimmung der Seiten bis zu 29 bzw. 27 cm, um dann aber wieder 
etwas an Breite und Tiefe zuzunehmen. Hoch ist der Pfeiler 1,17 m, doch war er, 
wie noch jetzt erkennbar, mit dem unteren Ende in den Boden eingelassen. Das 
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10X9 cm weite, 11,5 cm tiefe Sepulcrum 
befindet sich in der Mitte seiner Ober- 
flache. Es ist auBer mit dem gewohn- 
lichen Falz zum Einsenken des Ver- 
schluBsteines mit vier an den Ecken des 
Falzes angebrachten Lochern zur Auf- 
nahme von Klammern versehen, die den 


Zweck hatten, den VerschluB des Sepul- 
crums noch besser zu sichern, als durch 
eine bloSe Verkittung moglich war. 
Drei derselben zeigen noch heute das 
Blei, mit dem sie ausgegossen wurden. 
Der Pfosten wurde im Hochaltar des 
alten romanischen Kirchleins zu Schwab- 
stetten bei Lobsing (Oberpfalz) gefun- 
den. Er war damals von Mauer- 
werk umgeben, das aber zweifellos 
spatere Zutat war, angebracht, um 
den Altar zu verbreitern. Urspriinglich mu8 der Pfosten freigestanden haben, da es 
sonst keinen Sinn gehabt hatte, ihn mit seinem FufSfende im Boden zu befestigen und 
ihm die eigenartige, umgekehrt pyramidale Form zu geben. Was die Frage anlangt, 
ob er urspriinglich nur Stipes war oder zugleich Stipes und Mensa, so spricht fiir das 
erste die verhaltnimaBig geringe Gréfe seiner Oberflache, fir das zweite dagegen der 
weit gewichtigere Umstand, daf das Sigillum des Sepulcrums nicht bloB, wie gewohn- 
lich verkittet, sondern auch noch mit Klammern befestigt worden war; eine Vorrich- 
tung, die sonst nur in solchen Fallen nachweisbar ist, in denen das Reliquiengrab 
oben auf der Mensa oder an der 
Front des Stipes, also unbeschiitzt, 
angebracht wurde. Da, wo es unter 
der Mensa lag, und demnach auch 
durch diese und nicht blof8 von 
dem Sigillum bedeckt wurde, hatte 
ja auch in der Tat eine Verklam- 
merung des VerschluBsteines des 
Sepulcrums keinen Zweck. 


Wo auf deutschem Boden der 
Tischaltar steht, den die aus dem 
NachlaB des um die Erforschung 
des spatmittelalterlichen Altar- 
retabels in Deutschland so ver- 
dienten Frankfurter Stadtpfarrers 
Miinzenberger stammende, oben- 
stehend wiedergegebene Zeichnung darstellt, kann ich nicht sagen, da diese dariiber 
leider keine Angaben enthalt. Als Stipes dient auch bei ihm, wie bei dem Altar in 
S. Clemente di Casauria, eine auf die Kante gestellte Platte, die sich hier jedoch 
unten zu einem Sockel verbreitert. Ihre Dicke betragt oben 30 cm, am Sockel 40 cm, 
ihre Breite 95 cm, ihre Hohe ca. 85 cm. Das Sepulcrum hat, wie die Abbildung zeigt, 
seinen Platz an der vorderen Schmalseite dicht unterhalb der Mensa. Die Kirche, in 
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Tischaltar 
(Nach einer Zeichnung im Miinzenbergerschen Nachlaf) 


Tischaltar. Altenryf (Schweiz) 
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der sich der Altar befand und wohl noch befindet, gehért nach Ausweis der Konsole 
und der Rippen des Gewdlbes dem 13. Jahrhundert an; aus der gleichen Zeit mag 
auch der Altar sein. 

In der Schweiz gibt es zwei Tischaltére mit Steincippus als Mensastitze in 
der ehemaligen Zisterzienserkirche zu Altenryf bei Freiburg. Sie stammen 
gerade wie der heutige Bau wohl noch aus der zweiten Halfte des 12. Jahrhunderts. 
Stipes und Sockel zeigen bei beiden quadratischen Querschnitt. Auffallend grof ist 
die Héhe und die Ausladung der nur aus Platte und Schrage bestehenden Sockel; 
betragt ihre Héhe doch etwa die halbe Hohe des ganzen Stipes — 33 bzw. 42 cm 
gegentber 77 bezw. 8 cm —, ihr Vorsprung aber bei dem einen 23 cm, 
bei dem anderen 25 cm. 

Einer der beiden Stipites ist an 
den vorderen Ecken segmentformig 
ausgeschnitten, ahnlich wie es bei 
dem Stipes des Tischaltares in 
S. Manno bei Perugia der Fall ist®. 
Abbildung Seite 150. 

In Danemark hat sich ein 
Tischaltar mit viereckigem Stein- 
pfosten als Sttitze zu Sunby auf 
Mors6 erhalten. Er hat eine Hohe 
von etwa 95 cm und besteht aus 
einem Steinkubus von der halben 
Gesamthohe des Altares und gleich 
hoher, durch breite Profilglieder, 
fast bis zur doppelten Breite des 
Stipes sich erweiternden Mensa. 
Der Altar erinnert in seiner Bildung 
auffallig an einen Taufbrunnen. 


3. Einstitzige Tischaltare mit einem Saulenbindel 
als Stutze. Von einstiitzigen mittelalterlichen Tischaltaren, bei denen der 
Stipes in eine Gruppe von mehreren durch gemeinsamen Sockel und gemein- 
same Basis verbundenen Saulchen aufgelést erscheint, sind mir nur drei Bei- 
spiele bekanntgeworden. Vollstandig ist keiner mehr. Erhalten ist von zweien 
der Stipes, von einem nur die Sockelplatte, die indessen iiber die friihere Be- 
schaffenheit des Stipes klaren Aufschlu8 gibt. Von den beiden Stipites steht 
der eine in der Krypta von Ste-Marthe zu Tarascon, der andere im Hof des 
Kollegs S. Luigi dei Francesi zu Rom, die erwahnte Sockelplatte befindet sich 
unter dem Hochaltar der ehemaligen Zisterzienserabtei Altenryf bei Freiburg 
in der Schweiz. Die Auflésung des Stipes in eine Gruppe von Saulchen ist im 
Grunde nur eine Weiterentwicklung jenes Stipestypus einstiitziger Tischaltare, 
welcher in dem Stipes zu Bagnols und andern derselben Gruppe verk6rpert 
ist. Man brauchte nur unter Beibehaltung des gemeinsamen Sockels und der 
gemeinsamen Deckplatte die den Ecken angefiigten Saulchen loszulésen und 
zu verstarken, den Pfeiler selbst aber durch einen leichteren Pfosten oder ein 
entsprechendes Saulchen zu ersetzen. 

Der Stipes in Ste-Marthe zu Tarascon, ein Monolith von 1,09 m Hoéhe, 58 cm 


Breite und 58 cm Tiefe, gliedert sich in ein mittleres, rundes und vier das mittlere 
im Quadrat umstehende achtseitige Sdulchen. An der Frontseite sind die Kapitelle 


Tischaltar. Sunby auf Mors6 


69 Abb. und Beschreibung in Zeitschrift VII (1894) 195. 
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dieser achtseitigen Saulchen, wenn man ihre Kopfstiicke so nennen kann, mit einem 
in vertiefter runder Scheibe stehenden Kreuzchen geschmiickt. Ein gleiches Kreuz- 
chen ist vorn in der Mitte der die Saulchen verbindenden Deckplatte eingehauen, 
wahrend dort an den Basen der Saulchen und unterhalb der Basen am Sockel je 
ein Kreuz in viereckiger Vertiefung angebracht ist. Das Sepulcrum befindet sich 
wie gewohnlich oben. Es mifit einschlieBlich des Falzes 21 X 14 cm und ist 8 cm tief. 
Der Stipes stammt aus einem Tarascon benachbarten Ort namens Lousac. Er ist 
leider sehr verwittert, ein Umstand, der das Urteil tiber sein Alter sehr erschwert. 
Rohault de Fleury, der ihn, indessen irrtiimlich, fir einen vollstandigen Altar halt, 
mochte ihn als Schépfung der Merowingerzeit ansprechen, indem er auf die Form 
der Kreuzchen verweist, mit denen der Siipes an der Front verziert ist. Allein, die- 
selben enthalten nichts, was zu einer so weit hinaufgehenden Datierung berechtigte 
oder gar zu einer solchen ndtigte, wie denn tberhaupt der Stipes keinerlei ge- 
nigende Anhaltspunkte fiir eine auch nur annahernd genaue Feststellung seiner 
Entstehungszeit bietet. Nur so viel 1aBt sich auf Grund seiner Gesamtbeschaffen- 
heit sagen, daB® er nicht nach dem 11. Jahrhundert entstanden sein wird. 


Gut erhalten und schéner, aber freilich auch jiinger als der Stipes in Ste-Marthe 
ist der jetzt im Hofe des Kollegs von S. Luigi dei Francesi aufgestellte (Tafel 11). 
Auch hier ist ein einziger Block in fiinf Sdulchen aufgeldst, welche durch 
einen Sockel und eine Basis zusammengehalten werden. Die vier tber Eck 
stehenden schwacheren, mit leichter Schwellung versehenen Saulchen haben atti- 
sche Basis; ihr Kelchkapitell ist mit einreihigen Akanthusblattern besetzt. Die Héhe 
des Stipes betragt 91 cm, die Breite der verbindenden Deckplatte 79 cm, ihre Tiefe 
58 cm; die Mafe des Sockels sind etwas geringer. Das Sepulcrum oben auf der 
Platte ist maBig groB; denn es mift einschlieBlich des Falzes zur Aufnahme des 
Verschlufplattchens nur 11 cm im Geviert, bei einer Tiefe von bloB 7,5 cm. Der 
Stipes soll aus der abgebrochenen Kirche S. Ivo dei Bretoni, nach anderer Angabe 
aber aus der gleichfalls nicht mehr vorhandenen Kirche S. Salvatore in Thermis 
stammen. In dem kleinen Hofe zwischen dem Kolleg und der Kirche sah ich eine 
Mensa aus weifiem Marmor mit drei Weihekreuzchen, aber ohne Sepulcrum. Ob 
sie zu dem Stipes gehérte? Entstanden ist dieser anscheinend im 13. Jahrhundert. 


Der Stipes in der Zisterzienserkirche zu Altenryf, einst die Stiitze des Hoch- 
altares derselben und wie die friiher erwahnten Nebenaltaére eine Schépfung des 
Gritten Viertels des 12. Jahrhunderts, war nicht aus einem Block gearbeitet. Auf 
einer in der Diagonale ca. 1,40 m haltenden, an den Seiten eingezogenen, an den 
Ecken abgerundeten und mit Ecksporen besetzten Basis, die auf viereckiger, jetzt 
verdeckter Sockelplatte steht, erhoben sich um einen quadratischen Pfeiler herum, 
dessen Stelle und Starke durch eingeritzte Linien angedeutet ist, nach Ausweis der 
noch vorhandenen Vertiefungen, vier freistehende Rundsdulchen. Dem gemein- 
samen Sockel entsprach zweifellos eine gemeinsame Deckplatte, auf der dann die 
Mensa lag. Da diese, weil Hochaltarmensa, eine Breite von 2 bis 2,50 m gehabt 
haben mu — ist doch diejenige eines der Nebenaltdre 1,65 m breit —, so war der 
Altar zweifellos ein Tischaltar“, Im 14, Jahrhundert wurde der Altar mit gro8erer 
Mensa versehen. Es wurden deshalb auch der alten Mittelstiitze vier Eckstiitzen 
zugesellt, die wie die Mensa noch vorhanden sind und aus einem mit vier Drei- 
viertelsaulchen besetzten Rundsaulchen bestehen. 


4. Einstitzige Tischaltare mit gemauertem Trager 
der Mensa. Auch an einstiitzigen Tischaltaren mit aufgemauertem Stipes 
hat es in vorkarolingischer wie nachkarolingischer Zeit keineswegs gefehlt, 


** Uber den Stipes in Ste-Marthe zu Tarascon Skizze des Sockels zu Altenryf i i i 
n Zeitschrift 
vgl. auch Roh. I, 160. Das Stick ist nur ein VII (1894) 201. ei - 
Stipes, die Mensa fehlt heute. Abb. ebd. Tfl. 54. 
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selbst dort nicht, wo sich unschwer ein aus einem Steinblock bestehender 
hatte beschaffen lassen. ,Erhalten hat sich freilich von solchen gemauerten 
Stipites sehr wenig, was iibrigens nicht wundernehmen kann. Wurde ein Altar 
mit derartigem Stander abgebrochen oder sonstwie zerstért, so bot ja dieser 
nichts, was der Aufbewahrung wert gewesen ware. 


Der Stumpf eines gemauerten Stipes eines Tischaltares, der wohl im Laufe des 
6. Jahrhunderts, nachdem die rémischen Katakomben durch die Barbaren ver- 
wiustet worden waren, errichtet wurde, findet sich in der Katakombe des hl. Hippolyt 
zu Rom, das Alteste Beispiel eines derartigen Stipes, das bis auf uns gekommen ist. 
Daf der Altar ein Tischaltar war, bekunden die Breiten- und Tiefenmafie 
des Stipes, 79 und 59 em. Erhalten ist der Stumpf noch his zu einer Hohe von 
32 cm. Deutlich ist noch der Hohlraum zu erkennen, der im Innern angebracht 
war. Er mift 37 cm in die Breite, 33 cm in die Tiefe und ist noch 19 cm hoch. 
Seinen Platz hat der Stumpf in der Mitte der vom Laienraume zum Presbyterium 
hinaufftihrenden Stufe der Coemeterialbasilika, also zwischen Presbyterium und 
Schiff. 


Auch ein in Mauerwerk hergestellter Stipes, der vor einigen Jahrzehnten in der 
Unterkirche von S. Maria in Via Lata zu Rom blofigelegt wurde, wird seinen 
Mafien nach von einem Tischaltar herrthren®. Hoch 92 cm, ist er 76 cm breit und 
85 cm tief. Von Wichtigkeit ftir die Datierung des Stipes ist der Umstand, dafi er 
eine doppelte Hohlung besitzt, 4hnlich z. B. wie der Stipes im Baptisterium zu 
Ravenna. Die eine Nische von 26 cm Hohe, 22 cm Breite und 22 cm Tiefe befindet 
sich an der Front in einer Entfernung von 31 cm vom Boden. Die zweite, das 
Sepulcrum, ist oben im Stipes angebracht und etwas kleiner, da sie nur 19 cm 
Tiefe hat und blo® 20 cm in die Lange und Breite zahlt. Beide Héohlungen sind an 
allen Seiten, die Offnung nattrlich ausgenommen, mit Marmor bekleidet. Der Ver- 
putz des Stipes weist noch Reste von Bemalung auf: An der Front eine netzartige 
Verzierung mit Miniaturkreuzchen an den Schnittstellen der Netzlinien; im oberen 
Teile der Seiten ein grofes Kreuz mit griinen Blattern in den Winkeln zwischen 
den Armen in schmaler, brauner Umrahmung. Ich trage kein Bedenken, den Stipes 
in der Krypta von S. Maria in Via Lata als vorkarolingisch zu bezeichnen, und 
zwar namentlich auf Grund der doppelten Hohlung, mit der er versehen ist, spate- 
stens aber dirfte er in das 9. Jahrhundert zu setzen sein. 


Ein dritter in Mauerung aufgefiihrter Stipes eines Tischaltares wurde zu Rom 
bei der BloBlegung von S. Maria Antiqua vor der Wand des linken Seitenschiffes 
entdeckt. Er ruht auf einem aus zwei Marmorstticken bestehenden Sockel von 
76 cm Breite und 69 cm Tiefe, ist selbst aber nur 65 cm breit und tief. Seine heutige 
Hohe mift einschlieBlich des 15 cm starken Sockels 80 cm. An der Vorderseite ist 
35 cm tiber der Sockelplatte eine Nische von 26,5 cm Breite und 41 cm Tiefe an- 
gelegt. Oben ist dieselbe gegenwartig offen, da der obere Teil des Stipes zerstért 
ist, doch kann sie nie viel héher gewesen sein als jetzt, namlich 29 cm. Bekleidet 
ist die Nische am Boden mit einem griinen Marmorplattchen, an den beiden Seiten 
mit einem weifien. Ihre hintere Seite ist nur verputzt. Da der obere Teil des Stipes 
zerstort ist, 14Bt sich nicht feststellen, ob in ihm auch oben eine Hohlung war, die 
als Sepulcrum diente, doch ist das nicht unwahrscheinlich. Auf alle Falle bot es, 
die urspriingliche Gesamthéhe des Stipes auf 1 bis 105 m angenommen, keine 
Schwierigkeit, oben eine solche von gentigender Tiefe — 15 bis 20 cm — anzu- 
bringen. Der Stipes ist spateren Datums als die hinter ihm die Wand schmiickenden 
Fresken, die schon vorhanden waren, als der Altar errichtet wurde. Sonder Zweifel 
aber wird man ihn noch dem 9. Jahrhundert zuzuschreiben haben, auch wenn man 


£2 Vgl. auch L. Cavazzi, La diaconia in S. Maria di Via Lata (Roma 1908) 227. 


154 Zweiter Abschnitt. Das altare fixum 


mit von Griineisen erst Nicolaus I. (858—867) als Stifter der Fresken des linken 
Seitenschiffes ansehen sollte, eine Auffassung, die ich freilich nicht teilen mochte**. 


Nur ein niedriger, ca. 50—60 cm hoher Torso ist der gemauerte Stipes, den 
man 1888 bei Aufdeckung der Ruinen der Valentinusbasilika vor der Porta del 
Popolo in der Apsis des linken Seitenschiffes entdeckte. Dafi er der Uberrest eines 
Altares war, beweist die Stelle, die er einnimmt; daf er von einem Tischaltar her- 
rihrt, erhellt aus seinen Mafen; war er doch bei einer Weite der Apsis von etwa 
225 m nur ca. 75 cm breit und ca. 60 cm tief. Das Sepulcrum wurde wohl zugleich 
mit dem oberen Teile des Stipes zerstért; eine Nische an der Front war nie vor- 
handen. Die Kirche wurde nach dem dem 7. Jahrhundert angehdrenden Salz- 
burger Itinerar von Honorius I. (625—638) restauriert. Ob der Altar ein Werk der 
damaligen oder jiingerer Arbeiten ist, 148t sich nicht bestimmen; immerhin dirfte 
er spatestens im 9. bis 10. Jahrhundert entstanden sein. 


Ein Gegenstiick zum Stipes in S. Maria in Via Lata ist zu Neapel ein ge- 
mauerter Altarstipes in der beim Abbruch von S. Aspreno zum Glick erhalten ge- 
bliebenen, héchst interessanten kleinen Krypta dieser Kirche (Tafel 1), einem 
kleinen tonnengewolbten Reste einer reichen Bemalung aufweisenden Raum mit 
gemauerten Altarschranken und gemauertem Altarstipes. Im Gegensatz zu seinem 
Pendant zu Rom steht er frei vor der Wand, von der er 23 cm entfernt ist. Seine 
Hohe belauft sich auf 1,07 m, seine Breite auf 77 cm, seine Tiefe auf 63 cm. Etwa 
12 cm tiber der vor ihm liegenden 15 cm hohen Stufe ist an seiner Front eine Nische 
von 25 cm Hohe, 19 cm Breite und 21 cm Tiefe angebracht. Eine zweite Héhlung 
befindet sich auch hier oben auf dem Stipes; 29 cm breit und 22 cm tief, ist sie 
19 cm hoch. Ein sehr roher Aufbau auf der hinteren Halfte des Stipes ist aus 
spaterer Zeit; er enthalt einen Stein, den die Legende mit dem Martyrium des 
hl. Asprenus in Verbindung bringt. Der Verputz des Stipes, der aus Tuff aufge- 
mauert ist, zeigt Spuren von Malereien. Links sind noch Reste eines an den Enden 
der Arme trapezartig verbreiterten Gemmenkreuzes sowie verschiedene Buch- 
staben einer Inschrift zu erkennen. An der rechten Seite sieht man Uberbleibsel 
von zwei Figuren, zwischen ihnen zwei Weihrauchfasser. Man wird kaum fehl- 
gehen, wenn man den Stipes dem 8. Jahrhundert zuweist. Auf dieses weisen so- 


wohl die Malereien wie wiederum die doppelte Héhlung, namentlich aber die Nische 
unten an seiner Vorderseite hin®. 


Ob der aus Tuff aufgemauerte Pfeilerstumpf, den man um 1879 bei Ausschach- 
tungen in der Apsis einer Nische der Vorhalle der grofen Basilika von S. Gennaro 
entdeckte, der Rest eines Altarstipes ist, laBt sich nicht mit aller Sicherheit sagen. 
Der tberaus reiche Dekor, mit welchem die Nische ausgestattet war — die Dar- 
stellung Christi in der Concha, Ganzfiguren fiinf hl. Jungfrauen an den Wanden, 
Mosaik im Tonnengewélbe vor der Concha, Saulen am Eingang der Nische —, macht 
das jedoch mehr als wahrscheinlich, zumal Fragmente einer Inschrift Wberbleibsel 
einer Weiheinschrift zu sein scheinen. Auch ist nicht recht ersichtlich, welch andere 
Bestimmung der Pfeiler gehabt haben sollte. Sockel eines Sarkophags kann er 
nicht gewesen sein, weil zu klein fiir diesen Zweck; Trager eines Cantharus nicht, 


88 Vgl. tiber die Frage W. de Griineisen, 
Sainte Marie-Antique (Rom 1911) 8 ff. und die 
dort erwahnte reiche Literatur. Die Deutung, 
welche de Griineisen den Angaben des Papst- 
buches tiber S. Maria Antiqua und S. Maria 
Nova in der Vita Benedikts III. und Nikolaus I. 
(Duch. L. P. IV, 143 158) gibt, kann trotz allen 
aufgewandten Apparates nicht befriedigen. Die 
von Duchesne yorgeschlagene und yon de 
Griineisen gebilligte Korrektur des Textes in 
der Vita Benedikts III. @. c. 18), durch 


die freilich die Aufstellungen des letzteren 
eine entscheidende Stiitze finden, ist willkir- 
lich, weil weder durch die Manuskripte, noch 
durch die Sache begriindet. (Vgl. auch P. Gri- 
a ae die Frage in Civilta catt. 1896 vol. IV, 

67 f. 

64 Mit der Nische an der Front ist noch heute 
ein eigenartiger Brauch verkniipft. Leute, die 
an Kopfschmerzen leiden, stecken ihren Kopf 
in sie, um im Vertrauen auf die Fiirbitte des 
hl. Asprenus Abhilfe ihres Leidens zu erlangen. 
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weil am Ende der Vorhalle stehend; Lampenstander nicht, da man fiir einen solchen 
wohl nicht die Nische mit Gemalden und Mosaiken verziert hatte. Eine Unter- 
suchung, die ich an dem Stumpfe vornahm, ergab, da® der Pfeiler urspriinglich 
rund war, spater aber vorn mit Mortel so ummantelt wurde, daB er nunmehr hier 
eine gerade verlaufende Seite bildet. Die Apsis hat einen Durchmesser von 1,10 m, 
der Pfeilerstumpf ist ca. 55 cm breit und noch etwa 50 cm hoch. Nische und Pfeiler 
moégen dem 8. Jahrhundert entstammen. 


Rest des Stipes eines Altares, den Abt Mellebaudis zu Ende des 7. oder zu 
Beginn des 8. Jahrhunderts in der von ihm erbauten Coemeterialbasilika auf der 
Hohe der Dunes bei Poitiers errichtete, ist der noch ca. 40 cm hohe, vierseitige, ge- 
mauerte Stumpf, welchen P. Camille de la Croix S. J. 1878 bei Aufdeckung der 
Ruinen der Basilika an seiner urspriinglichen Stelle fand. Die geringe Breite und 
Tiefe des Stipes — ca. 70 bzw. 60 cm — verraten, daB der Altar Tischaltarform 
hatte®. Die mit einem roten und gelben Band.eingefafite Front des Stipes enthielt 
ein groBes, in Rot und Blau gemaltes Gemmenkreuz mit schaufelformigen Enden. 
In den Winkeln zwischen den Armen standen in den gleichen Farben ausgefihrte 
Scheiben®. 


Auf spanischem Boden traf ich einen Tischaltar mit gemauertem Stipes 
in S. Miguel zu Tarrasa bei Barcelona an. Die Mensa ist 1,93 m ‘breit, der Stipes 
1,14 m. In spaterer Zeit hat man unter die Front der Mensa in deren ganzer Breite 
eine auch noch den vorderen Teil des Stipes einschlieBende Stiitzmauer gesetzt, so dab 
heute der Altar nur mehr von der Riickseite her gesehen als Tischaltar erscheint. 
In der alterttimlichen kleinen Krypta der Kirche steht, gegenwartig seiner Mensa be- 
raubt, der aus Ziegeln aufgemauerte Stipes eines zweiten Tischaltares. Er ist 96 cm 
hoch, 72 cm breit und 65 cm tief. Oben zeigt er ein 11 15 cm weites und 14 cm 
tiefes Sepulcrum. Die beiden Altare sind zweifellos mittelalterlich, fiir eine genauere 
Datierung bieten sie jedoch keine Anhaltspunkte®. 


Im stdlichen Frankreich sah ich gemauerte Stipites ehemaliger Tisch- 
altare des 12. Jahrhunderts in den drei Kapellen des Chorumganges der interessanten 
Krypta von Montmajour bei Arles. Auch hier zeigen die geringen Breiten- und 
Tiefenmafe der Stipites, 86 50 cm, 78 X 44 cm, 70 X53 cm, dafi es Tischaltare 
waren, zu denen sie gehért hatten. Blof einer hat seine urspriingliche Héhe be- 
wahrt (96 cm), die anderen beiden sind Torsi. 


Ubrigens zeigen auch die Blockaltaére der zweiten Halfte des Mittelalters, 
damals die gewohnlichste Altarform, bisweilen noch eine deutliche Erinne- 
rung an den einstiitzigen Tischaltar. Zwischen dem Tischaltar und dem Block- 
altar besteht ein charakteristischer Unterschied, der in der Verschiedenheit 
des Mafiverhaltnisses von Mensa und Stipes zueinander sowie der Funktion, 
die letzterer zu erfiillen hat, begriindet ist. 


Beim Tischaltar wird die Mensa durch den Stipes — gleichviel ob Saulen- 
schaft, Steinblock oder aufgemauert — nur in der Mitte gestiitzt, infolgedessen sic 
an allen Seiten je nach ihrer Breite und Tiefe mehr oder weniger uber den Stipes 


65 Leider wurde mir nicht gestattet,- zum giisse und Kopien von den in ihr entdeckten 
Altar herabzusteigen und genaue Mae zu nehmen. Inschriften und Skulpturen genommen hatte, 

66 Vgl. auch L, Levillian, Une visite a wieder verschuttet, dann aber 1909 von neuem 
l’Hypogée des Dunes a Poitiers (Poitiers 1911) unter Leitung des Entdeckers bloBgelegt und 
14f. Eine ausfiihrliche Darstellung der in der = ‘™it dem sie heute iiberdachenden Uberbau ver- 
aufgedeckten Basilika gemachten  reichen sehen. 
Funde in der groBen Verdffentlichung des P. 87 Wie mir D. José Gudiol y Cunill, der Kon- 
de la Croix Hypogée martyrium de Poitiers, | servator des Bischéfl. Museums zu Vich sagte, 
Paris 1883. Die 1878 aufgedeckte Basilika gibt es auch in der Didzese Vich noch mittel- 
wurde einige Jahre spiter, nachdem man Ab- _alterliche Tischaltare mit gemauertem Stipes. 
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vorkragt. Beim Blockaltar sind dagegen die Gréfenverhaltnisse von Mensa und 
Stipes fast die gleichen, so da jene auf diesem nach ihrer ganzen Ausdehnung ruht 
und nur so weit tiber ihn hinausreicht, als das praktische und Asthetische Riicksichten 
als ndtig oder zweckmafig erscheinen lassen. In der Regel betragt die Ausladung 
nur gerade so viel, als erforderlich ist, um die Mensa an der Kante mit einer Schrage, 
‘einer Kehle oder sonst einem Profil, das sie zum Stipes gefallig tiberleitet, versehen 
zu kénnen. Beim Tischaltar macht sich darum viel entschiedener die Bedeutung 
beider Teile des Altares als beim Blockaltar geltend. Bei diesem geben sich Mensa 
und Stipes als zwei gleichwertige Elemente. Ja es macht bei ihm der letztere fast 
den Eindruck, als ob er die Hauptsache sei, die Mensa aber lediglich den obern Ab- 
schlu8 und die Bekrénung des Altarmassivs bilde. Beim Tischaltar erscheinen da- 
gegen beide Teile klar als das, was sie ihrer Natur nach sind; die Mensa als das 
Hauptstiick, als die eigentliche Statte der liturgischen Handlung, der Stipes als 
bloBe Stiitze der Mensa. 


Nicht immer ist nun aber dieser Unterschied zwischen einstutzigem 
Tisch- und Blockaltar bei Blockaltaren der zweiten Halfte des Mittelalters 
streng beobachtet worden. Es gibt eine Anzahl solcher, bei denen die Aus- 
ladung der Mensa an der Front und riickwarts die normale der Blockaltare 
ist, nicht aber an den Seiten, an denen die Altarplatte bisweilen bis zu 25 oder 
30 cm, ja noch mehr iiber den gemauerten Stipes vorkragt. So behandelte 
Altare, die je nach der gréferen oder geringeren Ausladung der Mensa mehr 
oder weniger an einsttitzige Tischaltére erinnern, begegnen uns besonders im 
12. und 13. Jahrhundert in Italien. 


Beispiele sind der Altar in der Kapelle des Winterchores und der Hauptaltar 
der Krypta der Kathedrale zu Anagni, der Hochaltar der alten Abteikirche zu 
Castel S. Elia bei Nepi, der Hochaltar in S. Cecilia zu Rom, der Hochaltar in 
S. Andrea del Fiume zu Ponzano Romano in der rémischen Campagna, der Hoch- 
altar in S. Maria zu Toscanella, der durch die starke Ausladung der Platte und die 
verhaltnismafig geringe Breite des an den Kanten mit derben Saulchen besetzten 
Massivs besonders auffallend an einen Tischaltar erinnert, einige Nebenaltare in 
S. Pietro zu Toscanella, die man fast als Tischaltare mit aufgemauertem Stipes be- 
zeichnen koénnte, die beiden Seitenaltare in der Oberkirche von S. Francesco zu 
Assisi u. a. 


Aus der Zeit der Friihrenaissance, in der Altaére dieser Art selten sind, 
nenne ich als Beispiel den mit zierlichem Ciborium iiberdachten Sakraments- 
altar der Basilika zu Aquileja. Auf deutschem Boden bietet ein solches 
aus den Tagen der Gotik der Hochaltar der Bergerkirche zu Herford. 


Was die Art der Aufstellung der einstiitzigen Tischaltare an- 
langt, so standen dieselben, von einigen Ausnahmefallen abgesehen, regel- 
mafig frei da, ohne also an eine Wand oder an eine Mauer angelehnt zu sein. 


Wenn man sie bisweilen, wie in der Unterkirche von S. Maria in Via Lata zu 
Rom, im linken Seitenschiff von S. Maria Antiqua daselbst und zu Altenryf, dicht vor 
der gerade abschlieBenden Wand der Seitenkapellen aufstellte, so tat man das nicht, 
weil die Altare der Wand als Halt bedurft hatten, sondern aus sonst einem prak- 
tischen Grunde, namentlich weil man Raum gewinnen wollte. Die Hintermauer hinter 
den Altaren in der Kathedrale zu Elne und hinter einigen anderen Tischaltaren wurde 
denselben angefigt als Unterbau des Retabels, da dieses auf einer einstiitzigen Mensa 
nicht aufgestellt werden konnte, ohne den Altar zum Umsturz zu bringen. Aus Furcht, 
der eine Stipes unter der Mitte der Mensa méchte dieser nicht genug Halt gewahren, 
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brachte man hier und da in spaterer Zeit unten den Schmalseiten einstitziger 
Altare eine leichte Stiitzmauer an, die bei naherer Untersuchung stets unschwer 
als nachtragliche Zutat erkennbar ist. 


Die Mensa konnte bei einstiitzigen Tischaltéren nur eine beschrankte 
GréBe haben. Ihre Abmessungen waren wesentlich bedingt durch die Starke 
des Stipes. Je breiter und tiefer dieser war, um so gré8er konnte die Altar- 
platte sein. Aber auch bei dem starksten Stipes gab es immer fiir die Abmes- 
sungen der Mensa eine Grenze, die man nicht iiberschreiten durfte, wollte 
man den Altar nicht der Gefahr eines Umstiirzens oder Zusammmenbruches 
des Stipes oder eines Herabfallens der Mensa aussetzen. In der Tat geht die 
Lange der Platte bei einsttitzigen Tischaltaren nur selten iiber 1,80—2 m hin- 
aus. Die steigende Vorliebe fiir groBe Mensen muB8te deshalb naturgema8 
einen nicht unwichtigen Einflu8 auf das AuBergebrauchkommen der ein- 
stutzigen Tischaltaéare haben und hat tatsachlich einen solchen nach dieser 
Richtung hin auch wohl ausgeiibt. 

Doch damit kénnen wir den einstiitzigen Tischaltar verlassen. Was wir 
an teils vollstandig, teils wenigstens in Fragmenten erhaltenen Altaéren dieser 
Art aus dem Ausgang der altchristlichen Zeit und dem Mittelalter nennen 
konnten, stellt eine sehr betrachtliche Zahl dar. Und doch sind das sicher 
nicht alle, die vorhanden sind. Werden einmal die im 17. und 18. Jahrhundert 
ummauerten und ummantelten Altare in den mittelalterlichen Kirchen Ita- 
liens, Spaniens und Siidfrankreichs eingehender untersucht und bloBgelegt, 
und dabei namentlich auch die Altare der kieinen abgelegenen alten Dorf- 
kirchen daselbst, die bisher nur sehr ungeniigend in den Kreis der Forschung 
hineingezogen wurden, auf ihre urspriinglichen Bestandteile hin gepriift, so 
wird, daran kann kein Zweifel sein, noch manches andere Beispiel sich den 
angefiihrten zugesellen und nicht anders diirfte es sich verhalten, wenn wei- 
tere altchristliche Basiliken, die heute noch als Ruinen unter Schutt verborgen 
liegen, aufgedeckt und unter andern Uberresten, die sich in ihnen erhalten 
haben, auch solche von Altaren wieder ans Licht gezogen werden. 

Wenn die einstiitzigen Tischaltare nach der besonderen Art ihres Stipes in 
Gruppen geordnet wurden, so geschah das, um ein klareres Bild der verschiedenen 
Formen des Stipes dieser Tischaltare und zugleich des Ofteren oder minder 6fteren 
‘VVorkommens der einzelnen Formen zu bieten. Indem aber innerhalb des Rahmens 
jener Gruppierung die einzelnen Beispiele nach den Landern ihrer Herkunft zu- 
sammengestellt wurden, und zwar zugleich, soweit mdéglich, chronologisch nach 
der Zeit ihrer Entstehung, ergab sich weiterhin auch ein Bild der 6rtlichen Ver- 
breitung der einstiitzigen Tischaltare zu den verschiedenen Zeiten der Vergangen- 
-heit und ihrer jeweiligen Haufigkeit in den verschiedenen Zeitperioden. 


Der einstiitzige Tischaltar war in Aalterer Zeit eine sehr beliebte Altar- 
form. Wir finden ihn schon im 5. Jahrhundert in Gebrauch. In der Folgezeit 
begegnet er uns namentlich in Italien, in Siidfrankreich und in Spanien. Am 
zahesten behauptete der einstiitzige Tischaltar sein Existenzrecht in Kata- 
Jonien und in der zu Ende des Mittelalters noch zu Aragonien gehérenden 
Grafschaft Roussilon in Siidfrankreich, wo noch das ausgehende Mittelalter 
seine Anzahl solcher Altire ins Dasein treten sah. 
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Ill. TISCHALTARE MIT ZWEI, DREI ODER VIER STUTZEN 


1. Zweistitzige Altare. Altare mit nur zwei Stutzen der 
Mensa scheinen selten hergestellt worden zu sein. Es sind mir nur wenige 
Beispiele bekannt geworden. Einen spatgotischen Altar dieser Art fand ich zu 
Tarragona in der neben der Kathedrale gelegenen Theklakapelle. Seine 
schwere unprofilierte Mensa wird nahe jeder ihrer beiden Schmalseiten durch 
ein achtseitiges, mit achtseitigem Sockel und Kapitell versehenes, stammiges 


Saulchen abgestiitzt. Der Altar steht frei in der Apsis (Tafel 13). 

Schépfungen der Friihrenaissance sind zwei ungemein zierliche zwei- 
stiitzige Tischaltare in der Annunziata zu Florenz, Gegenstiicke. Zwei elegante 
Henkelvasen, am Fufe geschuppt, an der Ausbauchung gerippt, am Hals unten 
schrag kanneliert, oben mit Akanthusblattern besetzt, tragen hier die leichte, mit 


Tischaltar. Notre-Dame de Salvetat, Piarrkirche 


steigender Kehle profilierte Mensa, das Ganze aus weifem Marmor (Tafel 13). Beide 
Altare stehen dicht vor der Wand der Nische, in der sie errichtet sind, ohne sie 
indessen als hintere Sttitze zu haben. 

Ein Werk aus der Zeit des frtihen Barocks ist ein zweistitziger Tischaltar 
in S. Ambrogio zu Genua, dessen Mensa zwei Engel auf ihren ausgebreiteten Armen 
tragen (Tafel 15). Den Raum zwischen beiden fillt eine in Freiskulptur ausgefiihrte 
Gruppe der Geburt des Herrn aus. Im linken Arm des Querschiffes von SS. Apostoli 
zu Neapel steht ein zweistiitziger barocker Tischaltar, bei dem die Mensa anstatt 
auf Saulchen oder Pfosten auf zwei machtigen, schreitenden Lowen ruht. 

Kein Altar, sondern nur ein Agapentisch ist wohl das samt seinen zwei mach- 
tigen Stittzen, roh bearbeiteten viereckigen Pfosten von der Breite der Platte, aus 
einem einzigen Steinblock gehauene tischartige Grabmonument, das in der Nahe einer 
altchristlichen Grabanlage bei Konstanza gefunden wurde, sich heute im Museum 
zu Bukarest befindet und an der Front eine griechische Inschrift tragt, derzufolge 
es von dem Neophyten Dinios dem seligen Timotheos errichtet wurde. Es ist 1,25 m 
lang, 48 cm breit, aber nur 72 cm hoch, fiir einen Altar eine zu geringe Hohe. Oben 
zeigt es eine leichte, yon einer flachen, 6 cm breiten Randleiste gebildete Vertiefung'. 


' Abbildung und Beschreibung in ,,Die christ- | Hochw. Herrn Erzbischof Raymund Netzham- 
lichen Altertimer der Dobrudscha‘‘ von dem mer (Bukarest 1918) 84 f. 
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2. Dreistitzige Alta&re. Auch Altéare mit drei Stiitzen 
scheinen nicht allzu haufig gewesen zu sein. Wenigstens ist die. Zahl der Bei- 


spiele, welche sich erhalten haben, sehr bescheiden. 

Ein dreistutziger Altar, der ins 10. Jahrhundert hinaufreichen mag (Abb. S. 158), 
befindet sich in der Kirche Notre-Dame de Salvetat zu St-Féliu d’Amont 
(Pyrén.-Orient.). Die unprofilierte Mensa sitzt in der Mitte auf einem vierseitigen 
Steinpfosten von 70 cm Breite und 52,5 cm Tiefe, nach den Seiten zu auf zwei basis- 
und kapitellosen Saulenschaften, allem Anschein nach antiken Saulenfragmenten, die 
unten 88 cm, oben aber nur 71 cm im Umfang haben. Hoch sind Pfosten wie Saulen- 
schafte 92 cm. Die Hohe des ganzen Altares betragt 1,16 m. Die beiden Saulenstiicke 
stehen nicht in gleicher Linie mit dem Mittelpfosten, sondern sind etwas naher dem 
vordern Rande der Mensa aufgestellt. Die Oberflache der Mensa umzieht eine 
‘leichte Rinne. Bemerkenswert sind die der Mensa eingeritzten, alten Pilgernamen, 
die wir hier nur kurz erwahnen, weil wir spater auf sie zurickkommen missen. 

Ein eigenartiger dreistiitziger Altar wird im Museum zu Vienne aufbewahrt 
(Tafel 14). Er besteht aus einem einzigen Marmorblock. Basis und Mensa zeigen die 
Form eines Halbovals, dessen Rundung nach vorn gekehrt ist; drei achtseitige Saul- 
chen bilden die Stiitzen der Mensa, eines vorn unter dem Scheitel der Rundung, die 
andern unter den beiden Ecken der nach hinten gerichteten Geradseite. Die Hohe des 
ungemein interessanten Stiickes mift 85 cm, seine grofte Breite 91 cm, seine Tiefe 
im Scheitel der Rundung 60 cm. Die Saulchen haben ein wirfelartiges Kapitell, das 

'teils mit derbem, knolligem Blattwerk, teils mit Scheiben und rosetten- oder kreuz- 
‘formigem Ornament verziert ist. Die Oberseite der Mensa ist mit doppelt abgetreppter 
Vertiefung versehen, von denen die aufere die Rundung entlang durch einen 
Bogenfries belebt ist. Das Profil der Mensa setzt sich aus zwei Platten zusammen. 
Von einem Sepulcrum war bei dem Altar nichts zu entdecken. Dieser Umstand 
sowie die geringe Hohe konnten es. fraglich erscheinen lassen, ob wir es mit 
einem Altar und nicht etwa mit einem Kredenztisch zu tun haben. Was indessen 
die Hohe anlangt, so fehlt allem Anschein heute der Sockel, so da®B das Sttick 
urspringlich sehr wohl 1 m hoch gewesen sein kann. Das Reliquiengrab aber 
mag in dem jetzt mangelnden Sockel angebracht gewesen sein. Gegen die Annahme 
eines Kredenztisches spricht die eigenartige Behandlung der Oberseite der Mensa. 
. Schon ftir einen Altar nicht gerade praktisch, ware sie das noch viel weniger fiir 
eine Kredenz gewesen. Man wird also wohl am zutreffendsten in dem Sttick einen 
wirklichen Altar zu sehen haben. Derselbe soll aus einer Rundkirche des 12. Jahr- 
hunderts stammen, doch mag das nur Vermutung sein. Daf er nicht mit der 
abgerundeten Seite nach der Wand gerichtet war, sondern mit der Geradseite, 
bezeugt die Behandlung der Kapitelle der Saulchen. Die so auffallige Form der 
Mensa steht keineswegs ganz vereinzelt da. Spater werden uns zwei Mensen 
verwandter Art begegnen. Rohault setzt den Altar in das 7. Jahrhundert?. Doch 
mit Unrecht. Wie die Kapitelle der Saulchen und ein Vergleich der Mensa mit 
einer Reihe anderer, die oben mit Vertiefung und Bogenfries versehen sind, 
bekundet, wird er erst dem 11. Jahrhundert entstammen, jedenfalls aber nicht weit 
uber dasselbe zuriickgehen. 

Ein hibscher dreistiitziger Altar des 15. Jahrhunderts befindet sich in der 
Kathedrale zu Aix, in die er samt seinem Retabel aus der nunmehr zerstorten 
Kirche der Karmeliter tibertragen wurde. Zwei der drei die Mensa tragenden 
Saulchen stehen unter den vorderen Ecken; sie sind achtseitig, haben achtseitigen 
Sockel und réiches Blatterkapitell. Das dritte, ein Rundsaulchen, hat seinen Platz 
in der Mitte nahe der Rickseite; es enthielt wohl das Sepulcrum (Tafel 15). Der 

_Altar wurde 1470 errichtet. Bei einem dreifiBigen Altar zu Binson bei Epernay, 


2 La messe J, 164; Abb. auf Tfl. 52, die in- irrig so darstellt, als ob seine Geradseite nach 
dessen im einzelnen ungenau ist und den Altar vorn gerichtet gewesen ware. 
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dessen die Annales archéologiques Erwahnung tun’, standen unter jeder der beiden 
vorderen Ecken zwei Saulchen, mitten unter der Mensa aber war ein aus vier 
Saulchen gebildetes Saulenbiindel angebracht. Ob der Altar heute noch vorhanden 
ist, kann ich nicht sagen. Es méchte tibrigens scheinen, als habe der Altar ursprung- 
lich fiinf Stiitzen besessen, in der Mitte das Saulenbiindel, unter den Ecken je ein 
einzelnes Saulchen,,von denen aber spater die unter den Ecken der Riickseite 
der Mensa stehenden weggenom- 
men und neben den vorderen auf- 
gestellt wurden. 

In Deutschland gab es 
einen prachtigen dreifiBigen Altar 
in der Margaretenkapelle des Klo- 
sters Blaubeuren. Um die Mitte 
des vorigen Jahrhunderts war er 
noch vorhanden, da damals Gailha- 
baud yon ihm noch eine Abbildung 
gab*. Seine beiden vorderen 
Saulchen waren mit Rinnen und 
Staben spiralformig belebt, das 
hintenstehende glatt. Von der fein- 
und reichprofilierten Altarplatte 
hing ein zierlicher Kamm herab, 

Tischaltar. Blaubeuren, Margaretenkapelle bei einem Altar eine ebenso 

eigenartige als seltene Erschei- 

nung. Der Altar war entsprechend der Kapelle, in der er stand, nur von maBiger 
‘GroBe; denn er war nur 
1,45 m breit bei 95 cm 
Tiefe®>. Ein dreistiitziger 
Tischaltar zu  Vezot 
(Sarthe), eine Schépfung 
des 13. Jahrhunderts, bie- 
tet insofern eine Varia- 
tion des Schemas der 
Altare zu Aix und Blau- 
beuren, als bei ihm das 
-hintere Saulchen durch 
einen massiven dreiseiti- 
genBlock ersetzt ist. Die 
Saulchen haben attische 
Basen, ihr Kelchkapitell 
ist mit Eckblattern be- 
‘setzt, ‘die zur viereckigen 
Deckplatte der Kapitelle 
uberleiten. Das Mauer- 
massiy ist mit einem Sok- 
kel von der Hohe der 

Saulchenbasen ausgestattet. 
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Tischaltar. Norrey, Plarrkirche 


Dem 15. Jahrhundert entstammt ein Altar von dersel- 


TV (1846) 247. Gite hatte. Der Altar, den man in neuester 


Zeit an Stelle des verschwundenen errichtete, 


“ L’archit. des Ve au XVle siécle (1850—1859; 
deutsch 1859—1866) II. 


® Uber den Verbleib des Altares ist nichts 
‘bekannt, wie mir der beste Kenner der Kirche 
und des Klosters Blaubeuren, der verstorbene 
Herr Hofrat Karl seiner Zeit mitzuteilen die 


ist die Kopie eines ebenfalls von Gailhabaud 
abgebildeten Altares zu Norrey (Calvados) in 
Frankreich. Durch ein in der Anordnung der 
Bilder bei Gailhabaud begriindetes Versehen 
nahm man den Altar von Norrey fir den ver- 
schwundenen Blaubeurener. 
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ben Bildung, welcher sich zu Vire (Calvados) befindet®. Die Formgebung der acht- 
eckigen geschweiften Basen und der gleichartigen schmucklosen Kapitelle der beiden 
Saulchen, welche die vorderen Ecken stiitzen, zeigen unverkennbar, da8B wir es hier 
mit einer Anlage des ausgehenden Mittelalters zu tun haben. Ein Altar zu Norrey 
(Calvados) (Abb. S. 160) hat ebenfalls die Form des Tischaltares zu Vezot, doch ist 
bei ihm noch der vorderen Kante des dreiseitigen Massivs ein Dreiviertelsaulchen vor- 
gelegt. Die ganz unverzierten Kapitelle der Saulchen gehen nach oben zu ins Viereck 
uber. Der Altar gehort dem 13. Jahrhundert an. Ein interessanter spatgotischer Altar 
zu Héricy (Seine-et-Marne) hat an der Riickseite als Stiitze eine Mauer mit trapez- 
formigem Vorsprung, dem ein Halbsaulchen vorgelegt ist, vorne zwei von breiten 
gewundenen Kanneliiren umzogene Saulchen mit achteckigem Sockel und Blatt- 
kapitell. 

Auf italienisehem Boden finden wir einen, diesen letztgenannten Bei- 
spielen verwandten dreistiitzigen Altar in der Minutolikapelle des Domes zu Neapel. 
Unter seinen vorderen Ecken stehen gedrehte, mit einem Laubkranz umwundene 
Saulchen, unter der Mitte ein massiver Pfeiler von 87 cm Breite, 70 cm Tiefe und 
99 cm Héhe, der an der Front rechts und links von einer in Graffito ausgefiihrten 
Arkade die gleichfalls in Graffito dargestellten Figuren Aarons und Zacharias, 
innerhalb der Arkade aber eine kleine, jetzt mit Glas verschlossene und Reliquien 
enthaltende Nische zeigt. Der Altar wurde laut Inschrift von Erzbischof Philipp 
Minutoli (1288—1301) errichtet; doch sind die beiden Saulchen unter den vorderen 
Ecken aus spaterer Zeit. Sie wurden hinzugeftigt, als das hinter dem Altar sich 
erhebende Grabmal des Kardinals Arrigo Minutoli (+ 1412) und das den Altar 
wie das Grabmal tberschattende herrliche Ciborium erbaut wurden. 

Als Beispiel eines dreistiitzigen Altares aus Spanien, bei dem als riick- 
wartiger Trager der Mensa ein Mauermassiv dient, nenne ich den Hochaltar von 
S. Felit zu Gerona. Vorn tragen zwei achtseitige, kapitellose Pfeiler die gewaltige 
3,13 m breite, 1,64 m tiefe und 26 cm dicke Altarplatte. Daf man hier der Mensa 
als hintere Stiitze ein Mauermassiv gab, geschah wohl mit Riicksicht auf den auf 
der Mensa aufgestellten altchristlichen Sarkophag’. 


Von einem dreisttitzigen Altar in Santiago zu La Coruna war bereits die Rede’. 
Die antiken Votivsteine, die hier die Trager der Altarplatte bilden, waren und 
sind so gestellt, daf ein Cippus unter der Mitie steht, die beiden anderen aber 
mach der Riickseite zu (Tafel 6), sind also umgekehrt angeordnet wie die. Sttitzen 
des Altares von St-Féliu d’Amont. 


3. Viersttitzige Altare. Zahlreich sind die vierstiitzigen 
Altare, die sich erhalten haben. Der vierfiiBige Tischaltar gehért zu den 
am frithesten nachweisbaren Altartypen. Ein solcher vierstiitziger Altar war 
wohl der Altar in der Papstgruft von S. Callisto, von dem noch die Sockel- 
platte vorhanden ist. Die Mensa wurde von vier Pfosten getragen, wie die 
rechteckigen Eintiefungen der Platte bekunden. Die beiden nach riickwarts 
liegenden Vertiefungen sind 20 cm lang und 16 cm breit und einander vdollig 
-gleich, dagegen ist von den beiden vorderen die eine 30 cm lang und 14 cm 
breit, wahrend die andere bei gleicher Breite 38 cm in die Lange mi8t. Fiir 
eine Annahme, da8B der Raum zwischen den Pfosten durch Platten oder 
Mauerwerk ausgefiillt war und somit der Altar Kasten- oder Blockform hatte, 


5 Abb. bei A. de Caumont, Abécedaire (Caen vorigen Jahrhunderts auf dem Altar aufgestellt 


1875) 682. wurde. Vordem stand er rechts neben ihm 
? Es moéchte darum auch scheinen, alsobdas (Florez XLV, 70). 
Massiv erst in jiingerer Zeit angebracht worden 8 Vgl. oben S. 120. 


esei, da der Sarkophag erst um den Beginn des 


Braun, Der christliche Altar 1. 11 
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liegt kein geniigender Anhalt vor. Ist der Altar, wie gewOhnlich angenommen 
wird, das Werk des Papstes Damasus (366—384) und ein Teil der Restau- 
rationsarbeiten, die dieser in der Papstgruft ausfiihren lie8, so ist durch die 
von ihm noch vorhandene Sockelplatte der vierstiitzige Tischaltar schon fur 
die zweite Halfte des 4. Jahrhunderts bezeugt’. 

Fiir die Mitte des 5. Jahrhunderts geschieht das durch das von Erzbischof 
Neon (449—452) im Baptisterium der Orthodoxen zu Ravenna geschaf- 
fene Kuppelmosaik® sowie namentlich durch die in jiingster Zeit unter dem 
FuBboden von S. Vitale daselbst entdeckte Sockelplatte des Altares der ersten 
Kapelle des hl. Vitalis, eines Werkes des 5. Jahrhunderts, der Vorlauferin des 
527—546 errichteten Zentralbaues. 


Man fand dieselbe schrag gegeniiber dem Chor in einer der Nischen des 
Oktogons tief unter der Stelle, wo auch noch spater, bis 1775, der Vitalisaltar 
stand, und zwar mitsamt einem Teil der Umfassungsmauern des ersten Heiligtums 
und dessen mehr als zur Halfte vorziiglich erhaltenen Mosaikbodens, in den die 
Sockelplatte eingelassen war (Tafel 16). Beim Neubau von S. Vitale wurde zwar 
die alte Kapelle abgebrochen, der Boden aber nur insoweit zerstért, als es durch 
die Fundamentierung des nachstgelegenen Pfeilers des Oktogons erforderlich war 
und insbesondere auch die Sockelplatte an ihrer alten Stelle gelassen, freilich 
bis jiingst verborgen unter dem FufBboden. Uher der Stelle des alten Vitalisaltares 
errichtete man einen anderen, einen kostbaren Marmoraltar in Kastenform, von 
dem sich noch drei Seiten erhalten haben’®. Da dieser zweite Altar gréfer war 
als sein Vorganger und zudem weiter nach links angelegt werden muBte, damit 
er in die Mitte der Nische zu stehen kam, wurde durch die Wandungen der neuen 
Grabkammer, die man unter ihm anlegte, wie ein Teil des Mosaikbodens, so auch 
eine Ecke der Sockelplatte des ersten Altares verdeckt. Die Platte ist 1,07 m breit 
und 88 cm tief. Aus dem sie umgebenden MosaikfuBboden ragt sie 34 cm 
heraus. In der Mitte zeigt sie einen rechteckigen, 32 X 25 cm grofen Durchbruch, 
das Sepulcrum, mit ca. 2 cm breitem Falz fiir die VerschluBplatte. Nach den Ecken 
zu sind vier leichte Eintiefungen in die Platte eingehauen, die 13 cm im Geviert 
messen und im Mittelpunkt ein Zapfenloch aufweisen. Sie waren zur Aufnahme 
der Stiitzen der Mensa bestimmt. Welcher Art diese Stiitzen waren, ob SdAulchen 
oder vierseitige Pfosten, laft sich aus ihnen nicht entnehmen, ist aber auch vom 
wenig Belang. 

Dem 6. Jahrhundert wird die Sockelplatte eines vierfiBigen Tischaltares im 
oberen Atrium des erzbischdflichen Palastes zu Ravenna angehédren (Tafel 16). 
Bei einer Breite von 1 m hat sie heute nur mehr eine Tiefe von 5234 cm. Sie ist 
leider nicht mehr ganz vollstandig. Ihre Breite ist allerdings noch die urspriing- 
liche, nicht aber ihre Tiefe. Es fehlt der hintere Teil der Platte, und zwar in 


® Uber die Saulchen aus Baccano, wohl eine ebenso verfehlte, ebenso irrige und irre— 


auch Reste eines vierstiitzigen Altares, vgl. 
S. 108. 

10 Die drei Platten kamen bei einer Erneue- 
rung des Altares 1706 in das Mausoleum der 
Galla Placidia, von dort dann in neuester Zeit 
wieder nach S. Vitale, wo man sie am Hoch- 
altar anbrachte, weil man der irrigen Auffas- 
sung war, sie seien auch urspringlich an ihm 
gewesen. Der alte Hochaltar S. Vitale, welcher 
um 1700 abgebrochen und durch einen Barock- 
altar ersetzt wurde, hatte vielmehr nur finf 
Saulchen als Stiitzen. Die drei Platten des 
zweiten Vitalisaltares an dem neuerdings her- 
gestellten friiheren Hochaltar anzubringen, war 


fihrende Rekonstruktion wie die friiher er-. 
wahnten (Vgl. oben S. 148). Uber die erste im 
5. Jahrhundert erbaute Kapelle des hl. Vitalis. 
und ihren Altar vgl. Gius. Gerola, Il sacello 
primitivo di S. Vitale in Felix Ravenna fasc.. 
10 und 11 (1913), 427 459. Uber den Hochaltar 
von S. Vitale C. Ricci, Chiesa di S. Vitale in 
Ravenna, |’ altar maggiore e 1’ altare del Santo. 
(ebend. fasc. 11, 471 f.). Ricci bietet sehr inter- 
essante Daten zur Geschichte des Hochaltares. 
und des Vitalisaltares in S. Vitale, irrt aber, 
wenn er die vom Vitalisaltar stammenden drei 
Platten als urspriingliche Bestandteile des alten, 
Hochaltares ansieht, 
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einer Tiefe von ca. 30 cm. Eintiefungen fiir die Stiitzen der Mensa sind heute 
darum auch nur noch an den vorderen Ecken vorhanden. Mitten in der Sockel- 
platte befindet sich eine eigenartige kreuzférmige Sepulcrumanlage, auf die wir 
an anderer Stelle naher einzugehen haben‘. 

Sehr bemerkenswerte Reste eines altchristlichen vierstitzigen Tisch- 
altares wurden 1856 in der Nahe von Lienz in Tirol bei Ausschachtung der 
Ruinen einer kleinen Basilika zutage geférdert, die zu etwa drei Viertel erhaltene 
Mensa und Fragmente der Saulchen, welche als deren Stiitzen gedient hatten. 
Daf der Saulchen vier gewesen waren, zeigten die nahe den Ecken der Altarplatte 
an der Unterseite angebrachten vier runden Eintiefungen, deren Durchmesser 
dem des oberen Endes der Saulchen entsprach. Die nach oben zu sich verjiingenden 
Saulchen hatiten kein Kapitell, dafir waren ihnen einige Finger breit von oben 
entfernt vier mit hochroter Farbe ausgemalte Kreuzchen eingehauen”. 

Die Sockelplatte eines vierstiitzigen Altares des 6. Jahrhunderts fand man 
1907 in den Ruinen einer altchristlichen Kirche zu Klapavice in der Gemeinde 
Klis (Clissa) bei Salona. Sie war 80 cm breit, 70 cin tief und mit vier runden 
Loéchern versehen, die einst die vier Saulchen, welche die Mensa trugen, enthielten. 
In einem befand sich noch ein Stiick dieser Saulchen; es bestand aus rétlichem Stein". 

In Istrien wurden Fragmente altchristlicher vierstitziger Tischaltare aus- 
gegraben in der Basilika zu Val di Sudiga, in der Felizitasbasilika bei Pola und 
in der Marienbasilika auf der Insel Brioni grande. Vom Hochaltar der erstgenannten 
Kirche hatten sich _ erhalten 
Bruchstiicke der Saulchen, wel- 
che die Mensa getragen hatten, 
der Sockel und die unten mit 
Vertiefungen zur Aufnahme der 
Saulchen, oben mit profilierter 
Umrahmung versehene Mensa‘. 
Vom Hochaltar der Felizitas- 
basilika war die mit vier runden 
Zapfenlochern fiir die Saulchen 
versehene, oben ringsum mit flach- 
profiliertem Rahmen ausgestattete 
Sockelplatte ebenfalls noch ganz 
vorhanden, von den Saulchen und 
der Mensa fanden sich dagegen nur mehr Fragmente vor. Die Mensa zeigte oben eine 
breite, mit einem Karnies profilierte Umrahmung, an den Kanten war sie mit zwei 
Rinnen belebt und mit Eisenstiften zum Aufhangen der Altarbekleidung versehen*. 
Von dem Altar der Marienbasilika auf Brioni grande traten zutage die mit vier 
quadratischen Vertiefungen fiir die Saulchen und rechteckigem Sepulcrum aus- 
gestattete Sockelplatte und die unten gleichfalls Vertiefungen zur Aufnahme der 
Saulchen aufweisende, oben mit einer Kehlleiste eingefaBte Mensa*®. 


Tischaltar (Sockelplatte). Valfdi Sudiga, Basilika 


11 Nach Rohault de Fleury (La messe I, 136) 
wurde die Platte zwar als Sockelplatte begon- 
nen, jedoch nicht fertiggestellt. Nach ihm hatte 
sie also nie ihrem Zweck gedient. Eine Unter- 
suchung der Platte hat es mir jedoch zweifel- 
los gemacht, daB dieselbe an der Rickseite um 
ein Stiick verkirzt wurde. Was Rohault an ihr 
als unbehauen bezeichnet, ist spatere Bescha- 
digung. Daf zur Vervollstandigung des Kreuzes 
entsprechend dem vorderen der drei Sepulcra 
nicht auch ein viertes nach hinten eingehauen, 
sondern der nach riickwarts gerichtete Kreu- 
zesarm nur durch eine eingeritzte Linie ange- 
deutet wurde, hat seinen Grund nicht darin, 


daB die Platte nicht vollendet wurde, sondern 
ist meines Erachtens absichtlich geschehen. 


12 Karl Atz, Kunstgeschichte von Tirol (Inns- 
bruck 1909) 84. 


13 Bullet. di archeologia e storia dalmat. XXX 
(1907) 105. Vgl. auch Nuovo Bullet. XIV (1908), 
197 und Tfl. XI. 

14 Jahrbuch des kunsthist. Instituts der 
k. k. Zentral-Kommission V (1911) Beiblatt 19 
und Fig. 14, 

15 A. a. O. 22, 30 (Fig. 23 und 25). 

16 A.a.O. 21 und Fig. 24; Jahrbuch fir Alter- 
tumskunde V (1911) 85. 


DL 
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Spatestens vor Ende des 6. Jahrhunderts entstand der vierstiitzige 'Hochaltar 
der friiher schon erwahnten Cometerialbasilika zu Teurnia bei St. Peter im Holz. 
Heute sind von ihm nur mehr ibrig ein Stiick der oben mit 1% cm hoher, 8 cm 
breiter Kehlleiste, unten mit Vertiefungen fur die Kopfe der Saulchen ausgestatteten 
Mensa sowie die Fragmente dreier Saulchen’’. 

Auf bosnischem Boden sind in Ruinen altchristlicher Basiliken Uber- 
bleibsel vierfiBiger Tischaltare des 6. oder 7. Jahrhunderts zu Zenica und zu 
Gorji Turbe zutage getreten. Zu Zenica hatte sich nur die Sockelplatte des Altares 
erhalten. Die vier viereckigen Locher, mit denen sie nach den Ecken zu versehen 
war, lassen keinen Zweifel, daB die Mensa auf vier Pfeilerchen geruht hatte. Von 
dem Altar zu Gorji Turbe war nicht nur der Sockel mit den vier Zapfenléchern 
noch vorhanden, sondern auch noch so viel von seinen ibrigen Bestandteilen, dab 
es méglich war,.ihn zu rekonstruieren. Die Mensa war oben mit einer Vertiefung 
versehen. Die vier Saulchen, welche ihm als Stiitzen dienten, waren aus weifem 
Marmor gemacht, hatten Kelchkapitell und eine attisierende, aus Wulsten gebildete 
Basis**. 

Auch in den Ruinen altafrikanischer Basiliken des 6. und 7. Jahr- 
hunderts sind vierstiitzige Tischaltare nachgewiesen worden; so zu Marsott, zu 
Timgad und zu Tebessa; am letztgenannten Orte in einer der groBen Basilika 
benachbarten Kapelle. Man fand dort namlich an der Stelle, an welcher der 
Altar gestanden hatte, im FuBSboden noch die vier Zapfenlécher, in welchen einst 
die Stiitzen der Mensa befestigt waren”. 

Aus der Karolingerzeit gibt es keinen vollstandigen vierstitzigen Altar 
mehr. Die Mensa eines karolingischen Altares dieser Art hat sich im Dom zu 
Metz gerettet. Da8S sie auf vier Sttitzen ruhte, beweisen die vier quadratformigen 
Vertiefungen, die zur Aufnahme jener Stiitzen, Pfosten oder Saulchen dienten. 
Heute ist die Mensa auf modernen Pfosten auf der Plattform des siidlichen Treppen- 
tirmchens des Chores aufgestellt?°. 

Die Zeit des romanischen Stiles hat uns mehrere vierstitzige Tisch- 
altare hinterlassen. In Italien fand ich zwei bemerkenswerte Beispiele aus 
dieser Periode zu Bologna. Eines steht in der Capella della Consolazione von 
S. Stefano zu Bologna. Die unprofilierte Mensa sitzt bei ihm an den vier Ecken 
auf Rundsaulchen mit schlichtem, nur aus Kehle und Platte sich zusammensetzendem 
Kapitell. Die Mensa ist ca. 1,85 m breit, aber kaum viel mehr als 50 cm tief. 
Bei dem zweiten, dem Hochaltar in der anstoBenden Kirche S. Pietro vecchio, 
wie die Kirche ein Werk des 11. oder 12. Jahrhunderts, sitzt die Mensa vorn 
auf zwei basis- und kapitellosen Saulenschaften, an der Riickseite aber auf zwei 
Sarkophagen (Tafel 17). 

Auf franzésischem Gebiet gibt es noch gute Beispiele aus romani- 
scher Zeit in der Kathedrale zu Vaison (Vaucluse), in der Kirche zu Salaise (Isére) 
und in der ehemaligen Kathedrale zu Elne. Die Mensa des Altares zu Vaison ist 
oben mittels einer Karniesleiste mit vertieftem Felde versehen. Die Kapitelle der 
vier Saulchen, auf denen sie ruht, zeigen romanischen Charakter. An der Hinter- 
seite hat man den Altar durch eine wellig gerinnte Platte, das Fragment eines 
antiken Sarkophages, abgeschlossen**. Der Altar zu Salaise diente schon zu Beginn 
der zweiten Halfte des vorigen Jahrhunderts nicht mehr als Altar, sondern als 
Weihwasserbecken”. Basis wie Kapitell der Saulchen, welche die auch hier mit 
einer Vertiefung ausgestattete Mensa abstiitzen, bestehen aus einem einfachen 


7 Rud. Egger, Friihchristliche Kirchenbauten der Herzegowina in Rém. Quart. IX (1895) 
im sidlichen Norikum (Wien 1916), 32 mit Abb. 197 f. 

‘8 Nach giitiger Mitteilung des Direktors des ‘? Gsell, Mon. II (Paris 1901) 145 233 289. 
bosn.-herz. Landesmuseums zu Serajewo, G. Re- *° Bon. Jahrb. LXXVIII (1884) 161.” 
gierungsrat Dr. Ciro Truhelka. Vgl. auch dessen *! Abb. bei Roh. Tfl. 71; vgl. I, 218. 

Arbeit: Die christl Denkmaler Bosniens und ** Bullet. monum. XXV (1859), 649. 
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Wulst. Die Mensa ist an der unteren, die Sockelplatte an der oberen Kante 
abgeschmiegt. 

Der Altar in der Kathedrale zu Elne zeigt die Eigentiimlichkeit, daf die 
beiden Saulchen rechts und ebenso die beiden links auf gemeinsamem Sockel 
stehen, und daB sie ebenso eine gemeinsame, sie verkoppelnde Deckplatte haben, 
eine sehr seltene Erscheinung. Die Héhe des Altares betragt ohne die Sockel- 
platte, aber einschlieBlich des Sockels der Saulchen, 1 m bei einer Breite von 
2,32 m und einer Tiefe von 83 cm. Sch6n sind die mit eichenlaubartigem Blattwerk 
besetzten Kapitelle der Saulchen. 

In Belgien hat sich ein vierfiBiger Altar aus romanischer Zeit erhalten 
zu Bastogne, doch ist derselbe nicht mehr ganz in seinem ersten Zustande. Die 
schwere, nur mit Platte und Schrage profilierte Mensa ist urspriinglich, desgleichen 
die beiden hinteren Saulchen, Rundsaulchen mit Wiirfelkapitellen, von den beiden 
vorderen dagegen ist bloB das Kapitell alt, Schaft und Basis sind spatgotisch. 
Das Sepulcrum ist oben in der Mensa angebracht**. 

In Osterreich besitzt der Dom zu Gurk zwei vierstitzige romanische 
Tischaltare (Tafel 17). Sie stehen in seiner bertihmten hundertsauligen Krypta. 
Saulchen mit Wiirfelkapitell und attischer Basis tragen bei beiden die Mensa. 
Ein Sockel fehlt den Altaren. Ihre Hohe belauft sich auf nur 93 cm. Von den 
beiden Mensen ist die eine 1,33 m lang, 85 cm tief und 20 cm dick; die entsprechenden 
MaSBe der zweiten sind 1,50 m, 88 cm und 7 cm. Das Sepulcrum ist bei dem einen 
wie dem anderen Altare oben in der Mensa angelegt. 

Ein vierstiitziger romanischer Tischaltar zu Sindelfingen in Wirttem- 
berg, der noch 1855 an seinem Platz stand, ist inzwischen zerst6rt worden. Vier ganz 
einfache Saulchen bildeten die Trager der Mensa, die mit Karniesprofil versehen war”. 

Ein vierfiBiger romanischer Tischaltar, der jetzt auBerhalb der Kirche, in 
der er sich einst befand, im Hofe des Damenstiftes zu Obernkirchen in der Graf- 
schaft Schaumburg (Regierungsbezirk Kassel) steht, ist besonders dadurch 
beachtenswert, daB bei ihm statt vier einzelner Saulchen vier Saulchenpaare die 
Mensa stiitzen. Die Mensa ist mit einer Kehle profiliert, die Saulchen haben ein 
glattes Kelchkapitell und eine attische mit Eckblatt ausgestattete Basis. Der Altar 
dirfte der Kreuzaltar der ehemaligen Augustinerklosterkirche gewesen sein?®. 

Den Beschlu8 der Reihe vierstiitziger romanischer Tischaltare m6gen zwei 
durch die Art der Stiitzen bemerkenswerte Beispiele aus Danemark und Spanien 
bilden. Von dem spanischen Altar haben sich leider nur drei seiner Stiitzen 
erhalten; die vierte ist samt der Mensa zugrunde gegangen. Er befand sich in 
S. Payo zu Santiago de Compostella. Ferrer Castella sah ihn noch; in seiner 
1605 ver6ffentlichten Historia del Apostol Santiago gibt er von ihm eine Be- 
schreibung”®. Wann der Altar zugrunde ging, kann ich nicht sagen. Die drei 
noch vorhandenen Sttitzen (Tafel 19) stehen jetzt innerhalb des Nonnenklosters von 
S. Payo. Sie sind Unika, Rundsdulen, die mit je drei Apostelfiguren besetzt sind. 
Es ist mir kein anderer Tischaltar bekanntgeworden, bei dessen Stiitzen ein Gleiches 
oder Ahnliches geschehen ware. Es war eine tiefe Idee, die Apostelfiguren ge- 
wissermafen als Sttitzen der Mensa des Altares zu verwenden. Kapitelle fehlen 
den Saulchen heute, falls deren tberhaupt vorhanden waren. Der Altar entstand 
wohl im Beginn des 12. oder zu Ende des 11. Jahrhunderts. 


23 Abb. bei Chan. Reusens, Eléments d’arch. _ stilistische Beschaffenheit des Altares gibt Mit- 
chrét. I (Aachen 1885) 420. hoff keine naheren Angaben; die Kirche, ein 
24 K, Heideloff, Die Kunst des Mittelalters in | Werk des Ubergangsstiles, wurde anscheinend 
Schwaben (Stuttgart 1853) 13 und Tfl. III 7c. im 13. Jahrhundert erbaut. 
Racer rieer hatielals  stitzen ee ms aus 25 Abb. in Bau- und Kunstdenkmaler im Regb. 
pcenaltay der BemacseueD 2s Martinskirche 7. Kassel, Kreis Grafschaft Schaumburg, Tfl. 113; 
Moringen im Hannoverischen (H. W. Mithoff, vgl. S. 86 
Bau- und Kunstdenkmaler des Kénigr. Hanno- Tevet 
ver II [Hannover 1873] 131). Uber Altar und ANT VAI): 
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Der danische Altar steht gegenwartig im Hofe des Nationalmuseums 
zu Kopenhagen (Tafel 18). Er entstammt friihestens dem Ausgang des 12. Jahr- 
hunderts. Zwei Rundsaulen mit vierseitigem Sockel, einem Wulst als Basis und 
Eckknollen als Uberleitung zu den Ecken des Sockels tragen die unprofilierte, 
ca. 25 cm dicke Granitplatte, welche die Mensa bildet, an deren Riickseite. Von 
den beiden vorderen Stiitzen besteht die zur Linken aus einer derben Rundsaule 
mit attischer, eckblattloser Basis und rundem, mit einem Kreuz geschmiicktem 
Sockel. Die zur Rechten stellt eine hockende Frauengestalt von recht primitiver 
Ausfihrung dar. Vor der Brust, hart unterhalb des Halses, hat die Figur ein 
Kreuz; ein anderes ist auf dem Schleier tiber der Stirn angebracht. Die erhobenen, 
in ganz flachem Relief gearbeiteten Hande sollen sie als Betende charakterisieren. 
Das Reliquiengrab findet sich oben in der Mitte der Mensa. 

Die Gotik hat, wie es scheint, nur wenige vierstiitzige Tischaltare geschaffen. 
In Deutschland bewahrt ein treffliches Beispiel eines gotischen Altares dieses 
Typus die obere Sakristei des Domes zu Konstanz. Der Altar wurde 1348 geweiht, 
wie die Inschrift besagt, die das der Wand hinter dem Altare aufgemalte Altarbild 
umzieht. Die 20 cm dicke Mensa ist 2 m breit und 1 m tief. Das Sepulcrum ist 
an der Front der Mensa in der Mitte der Schrage des Profiles angebracht. Die 
vier Stiitzen bestehen aus achtseitigen Saulchen mit achtseitigem Kapitell und 
achtseitiger Basis, aber vierseitiger Sockel- und vierseitiger Kapitellplatte. Ein 
sehr hervorragendes Beispiel aus der Zeit der Gotik ware der S. 152 bereits erwahnte 
Hochaltar zu Altenryf bei Freiburg in der Schweiz, falls er schon bei seiner Ver- 
groferung im ersten Viertel des 14. Jahrhunderts und nicht erst in spaterer 
Zeit seine jetzige Form bekommen haben sollte; mit anderen Worten, falls man 
schon damals die Mittelstiitze weglieB und sich mit den vier prachtigen, an sich 
vollig ausreichenden Eckstiitzen, tiber Kreuz mit vier Dreiviertelssaulchen besetzten 
Rundsaulchen, als Tragern der Mensa begnigte. Indessen scheint das nicht gerade 
wahrscheinlich. Eher méchte anzunehmen sein, daB der Stipes des ersten Altares 
bei der Vergr6éBerung des letzteren als Mittelsttitze beibehalten wurde. Denn 
sonst hatte man damals doch auch wohl Sockel und Basis des alten Altares weg- 
genommen, die weiterhin nicht nur tberfliissig waren, sondern auch unschoén 
wirken muBten. 

Der 1451 von Konig Réné gestiftete Mauritiusaltar in der Kathedrale zu Angers 
in Frankreich, der heute zwar nicht mehr vorhanden ist, von dem jedoch 
noch eine Abbildung aus dem Beginn des 17. Jahrhunderts vorliegt, hatte vorn 
drei schlanke Saulchen, an der Riickseite aber einen massiven Unterbau als Trager 
der Mensa. Daf man hinten statt Saulchen ein Massiv anbrachte, geschah, weil 
hier Saulchen wegen des auf der Mensa errichteten Retabels nicht Festigkeit genug 


geboten hatten?’. 

In uberraschend groBer Zahl sind — freilich nur in I talien — Tisch- 
altare mit vier Stiitzen aus der Zeit der Renaissance vorhanden, vor allem 
aus der Frtih- und Hochrenaissance; doch hat auch die Spatrenaissance, ja 
selbst der Barock, noch manche dieser Altaére geschaffen. Sie kommen in 
allen Teilen Italiens vor, nérdlich bis nach Venedig und Verona, siidlich bis 
Lecce und Taranto. Vor allem aber ist Toskana reich an ihnen, von wo auch 
die Erneuerung des vierstiitzigen Tischaltares ihren Ausgang genommen haben 
dirfte. Wenn uns sonst in Italien derartige Altare begegnen,-so sind sie dort 
zweifellos unter direktem oder indirektem Einflu8 florentinischer Kunst ent- 
standen, fiir die der vierstiitzige Tischaltar, wie es scheint, bis zur Mitte des 


°7 L. de Farcy, Monographie de la cath. d’Angers, les immeubles (Angers 1905) 20 mit Wie- 
dergabe des Stiches von 1623. 
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17. Jahrhunderts die Idealform des Altares war. Selbst wenn derselbe nicht 
frei, sondern vor einer Wand oder einem Hinterbau stand, gab sie ihm mit 
Vorliebe diese Form. Die Stiitzen bestehen bei den vierfiiBigen Renaissance- 
und Barockaltaéren bald in Saulchen, bald in Vasen oder Amphoren, bald in 
runden oder vierseitigen Balustern, bald endlich in viereckigen Pfosten. In 
der Friihrenaissance leicht, zierlich, schlank und oft reizend ornamentiert, 
zumal, wenn sie die Gestalt einer Vase oder Amphora haben, sind sie in der 
Hoch- und Spatrenaissance kraftig, gedrungen, bisweilen selbst schwer. In 
der Spatrenaissance kam es auch vor, da8 man den Stiitzen die Gestalt von 
Voluten oder Tierfii8en gab. Steht der Altar vor einer Wand oder einem 
Hinterbau, so sind die Sdulchen an der Riickseite bisweilen durch einen kraf- 
tigen Pfosten ersetzt. Dient die Wand oder der Hinterbau selbst als Stiitze, 
dann haben wir eine Variante des Typus, von der spater besonders die Rede 
sein mu, und die wir daher hier tibergehen. 


Beispiele dieser vierstitzigen Tischaltare anzufthren, ist kaum vonndten. 
Florenz, Pisa, Siena, Pistoja, Livorno, um nur diese Stadte zu nennen, bieten 
solche in fast allen Kirchen, in manchen sogar eine stattliche Zahl. Allen voran 
steht der Dom zu Florenz, in dem nahezu samtliche Altare die Form vierstiitziger 
Tischaltare im Stile der Renaissance zeigen. Bei den Nebenaltaren bilden statt- 
liche runde Baluster die Trager der Mensa, beim Hochaltar prachtige Henkelvasen. 
Auch die Nebenaltare stehen frei mitten in ihren Kapellen. Von anderen Kirchen 
von Florenz, die treffliche Beispiele bergen, nenne ich nur S. Spirito, S. Lorenzo, 
S. Marco, S. Maria Novella (Tafel 20), S. Maria Maggiore, S. Giuseppe. 

Von Kirchen zu Pisa seien besonders genannt S. Antonio, S. Niccola (Tafel 19), 
S. Francesco, S. Maria del Carmine, von Kirchen zu Siena der Dom und S. Maria 
della Visitazione, von Kirchen zu Livorno der Dom, La Madonna u. a. Ejinen Altar, 
dessen Mensa durch vier jonische Saulchen abgestitzt ist, kann man in S. Domenico 
zu Fiesole sehen; vier elegante toskanische Saulchen zeigt als Trager der Altar- 
platte der Hochaltar in S. Maria dei Miracoli zu Venedig, mitsamt seinen Schranken 
eine der vornehmsten und edelsten Schépfungen der Friihrenaissance. 

Zu Rom findet man ein hibsches Beispiel in S. Pietro in Montorio in der 
ersten Kapelle rechts vom Eingang, die noch ganz ihren urspringlichen Charakter 
bewahrt hat. Die Trager der Mensa bestehen hier aus ungemein zierlichen, an 
den Ausbauchungen mit feinem Akanthus besetzten Friihrenaissancebalustern. 

In S. Barbara zu Mantua sitzt die Mensa des Hochaltares auf vier stammigen 
gedrungenen, vierkantigen Pfeilern aus rotem Marmor; im Dom zu Verona steht 
im linken Querarm ein gefalliger Tischaltar, bei dem vier toskanische Saulchen die 
Platte tragen?s. Ein Altar, bei dem vier Voluten die Stelle von Saulchen oder 
Balustern vertreten, steht im rechten Querarm des Domes zu Pisa, ein anderer in 
S. Maria della Pace zu Rom. Vier machtige L6wentatzen, die sich oben zu 
Voluten auswachsen, bilden die Trager der Mensa bei einem stattlichen Altar in 
S. Maria Novella zu Florenz (Tafel 18). Er datiert von 1577. 


IV. TISCHALTARE MIT FUNF STUTZEN 


Finffi8ige Altare sind mir aus dem ersten Jahrtausend nur in 
sehr geringer Zahl bekanntgeworden. Ein Beispiel aus dem 6. Jahrhundert, 


28 Der Sarkophag, der hier unter der Mensa wurde wehi gleichzeitig mit der ciboriumarti- 
steht, ist ohne Beziehung zur Mensa; er steht gen Dekoration der Nische, in der der Altar 
frei zwischen den vier Saulchen und ohne die _ sich erhebt, geschaffen, d. i. 1508. 

Altarplatte auch nur zu beriihren. Der Altar 
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zugleich ein Beleg, da auch schon dieses solche Tischaltaére geschaffen hat, 


ist der Hochaltar des Julianus Argentarius von S. Vitale zu Ravenna. : 

Er blieb bis 1700 unversehrt an seinem Platz. Dann wurden die fiinf Saulchen 
aus Verde antico, welche bis dahin die Mensa trugen, weggenommen und zunachst 
zur Herstellung von Schranken des Vitalisaltares benutzt, indessen schon 1711 
auch von dort entfernt, zersagt und zur Inkrustierung des neuen Muttergottesaltares 
verwendet. Die Mensa des Altares kam 1700 in den Hochaltar der Benediktus- 
kapelle; 1898 wurde sie wieder aufgefunden, mit neuen Stttzen, vier stilistisch 
verungliickten Ecksaulchen und einem Saulenschaft als mittlerem Trager, versehen 
und an ihrem urspriinglichen Platz wieder aufgestellt’. 

Ein finfstiitziger Altar war urspritnglich wahrscheinlich auch der Kastenaltar 
in S. Giovanni Evangelista zu Ravenna. Denn die Sockelplatte zeigt im Innern des 
Kastens nach den Ecken zu vier Eintiefungen von 15 cm im Geviert, die hart an die 
heutigen Eckpfosten anstofen und von diesen sogar zum Teil bedeckt werden, sowie 
eine fiinfte von 14 cm im Geviert in 
der Mitte. Die fiinf Eintiefungen wa- 
ren zur Aufnahme von Saulchen be- 
stimmt. Bei den vier an den Ecken 
der Platte befindlichen ist das sofort 
zweifellos. Bei der mittleren kénnte 
man an sich auch an ein Sepulcrum 
denken, doch ist ein solches in diesem 
Falle durch die geringe Tiefe der 
Hohlung und durch den Mangel des 
Falzes ausgeschlossen. Der Altar hat 
anscheinend eine Wandlung durch- 
gemacht. Ursprtinglich ein Tisch- 
altar von ftnf Sttitzen, wurde er spater in einen Kastenaltar umgewandelt, bei 
welchem man, wie die kostbare Mensa, so auch den Sockel beibehielt, nur daB 
letzterer mit neuen, blo®B um wenige Zentimeter vorgeschobenen Eintiefungen fir 
die Pfosten und mit Rinnen fir die Fillungen der Seiten versehen wurde. Der 
Altar ist als Kastenaltar das Werk des 6. Jahrhunderts und nicht eine Schépfung 
der Erbauerin der Kirche, der Galla Placidia, was tibrigens auch aus der an der 
Front des Altares unterhalb der Tiire angebrachten Inschrift geniigend hervorgeht: 
ft Sce Johann archam XPt accepta tibi sit oratio servi tui. Denn diese redet 
ersichtlich nicht von einer Stifterin des Altares, sondern von einem Stifter?. Da- 
gegen durfte der Altar in seiner urspriinglichen Form als finffiSiger Tischaltar 
der erste im 5. Jahrhundert von Galla Placidia bei Erbauung der Kirche errichtete 
Altar gewesen sein, so daB also Sockelplatte und Mensa des heutigen Kastenaltares 
in S. Giovanni Evangelista die Uberreste eines dem 5. Jahrhundert angehérenden 
finffifigen Tischaltares darstellen wiirden, des altesten Beispieles dieses Typus’. 
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Tischaltar (Sockelplatte). 
Ravenna, S. Giovanni Evangelista 


1 Vgl. auch oben S. 162. Hinter den Ecksaul- 
chen brachte man vorn und an den beiden 
Seiten die drei vom zweiten Vitalisaltar her- 
rfhrenden kostbaren Platten an, indem man 
irrtimlich annahm, sie hatten urspringlich 
zum Hochaltar von S. Vitale gehdért. 

* Die Inschrift ist mifverstanden und darum 
verschieden gedeutet worden, obschon doch die 
richtige Erklarung sehr naheliegt. Das Wort 
accepta sollte doppelt geschrieben sein, ist 
aber nur einmal gesetzt worden und darum zu 
wiederholen. Die Inschrift gibt dann einen 
vortrefflichen Sinn. Man lese also: Sancte Iohan- 
nes, archam Christi accepta, accepta tibi sit 
oratio servi tui. 


*Da8 man bei Anfertigung des Altares im 
6. Jahrhundert diesen zunachst als Tischaltar 
begann und dann wahrend der Arbeit daz 
uberging, ihm die Form eines Kastenaltares zu 
geben, ist nicht wahrscheinlich. Ebensowenig 
scheint es annehmbar, da8 man far einen so 
kostbaren Altar wie den Kastenaltar in S. Gio- 
vanni die Sockelplatte eines dem neuen ganz 
fremden Altares nahm, die zudem noch der 
Umarbeitung bedurfte, da doch zu Ravenna 
eine Marmorplatte, die als Sockel gebraucht 
werden konnte, sonst leicht zu beschaffen war. 
Die Verwendung einer 4lteren, schon gebrauch- 
ten Sockelplatte erklart sich dagegen sofort 
und ohne Schwierigkeit, wenn dieselbe von 
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Wie es sich indessen damit auch verhalten mag, die Sockelplatte ist auf alle Falle 
ein zweiter Beleg, daB es schon wenigstens im 6. Jahrhundert fiinfstiitzige Tisch- 
altare gegeben hat. 

In der Herzegowina wurden Reste eines finfstiitzigen Tischaltares des 
6..oder 7. Jahrhunderts vor etwa zwei Jahrzehnten in den Ruinen eines bei Borasima 
gelegenen altchristlichen Oratoriums entdeckt. Die Eckstiitzen, vierseitige Stein- 
pfeiler, hatten an der Vorder- und Riickseite eine nach oben zu schwacher 
werdende pilasterartige Vorlage, . 
die unten von einem Balken durch- 
quert wurde, oben ein trapezfor- 
miges mit zwei aufrecht stehen- 
den Zweigen geschmiicktes Kopf- 
stick hatte’. 

Von einem finfstiitzigen Tisch- 
altar, den Bischof Theodardus von 
Narbonne 890 in seiner Kathedrale 
schuf, war schon oben S. 127 die 
Rede. Wohlaus noch spaterer Zeit, 
vielleicht sogar nicht einmal aus 
dem ersten Jahrtausend, war ein 
Altar dieser Art, den man zu Ende 
des 17. Jahrhunderts bei der Wie- 
deraufdeckung der Krypta von S. 
Vittore zu Ravenna fand>. S. Vit- 
tore ist eine der altesten Kirchen 
der Stadt und reicht in das 6. Jahr- 
hundert hinauf. Die Krypta kann 
jedoch nicht dem urspringlichen Bau angehort haben, sondern erst in weit spaterer 
Zeit, und zwar kaum vor dem 10. Jahrhundert, angelegt worden sein, der Altar 
aber war ersichtlich frithestens der Krypta gleichzeitig. Seine Sockelplatte bestand 
aus griechischem, seine Mensa aus rotem, veronesischen Marmor. Heute ist er 
nicht mehr vorhanden. 


Aus der zweiten Halfte des Mittelalters gibt es in Italien 
fiinfstiitzige Tischaltare zu Rom, Rocca di Botte, Bologna und Florenz. Nur 
teilweise hat sich ein solcher zu Bagnocavallo bei Ravenna erhalten. 

Zu Rom finden sich noch zwei Beispiele; eines in der Krypta von S. Alessio, 
das andere in SS. Vincenzo ed Anastasio alle Tre Fontane. Der erstgenannte Altar 
ist uber einer ehemaligen Sepulcrumanlage errichtet. Die kleine, etwa 1,40 mn 
breite und 1 m tiefe Mensa ruht an den Ecken auf vier glatten Pfosten von 
quadratischem Querschnitt, in der Mitte auf einem Saulenschaft, der bis auf den 
Boden der friiheren Grabkammer hinabreicht. Der zweitgenannte Altar ist reicher. 
Die mit Platte und Karnies profilierte Mensa ist 1,69 m lang und 1,06 m tief. 
Ihre Eckstiitzen bestehen* aus schlanken vierseitigen Saulchen; ihre Mittelstitze 
ist eine um ein ionisches Kapitell bereicherte Nachbildung der Geifelsaule in 
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Tischaltar. Borasima (Herzegowina), Rekonstruktion 


dem ersten Altar der Kirche herrihrte und 
dieser sonach, weil auch seine Mensa beibehal- 
ten wurde, im 6. Jahrhundert nur eine andere 
Art von Stipes erhielt. Der altehrwiirdige Al- 
tar in S. Giovanni verdiente, wiewohl stark be- 
schadigt und der aus kostbarstem Marmor ge- 
machten Fiillungen seiner Seiten heute zum 
groBten Teil beraubt, eine bessere Aufstellung als 
in der oft von Grundwasser férmlich itber- 
schwemmten Krypta. Als ich das letzte Mal 
zu Ravenna war, muBte ich bis tber die Kné- 


chel durch das Wasser waten, um zum Altar 
zu kommen und ihn, soweit es das Wasser ge- 
stattete, studieren zu kénnen. Eine Photo- 
graphie des so interessanten Monumentes herzu- 
stellen, war unter solchen Umstanden natiirlich 
ein Ding der Unmoglichkeit. 


4 C. Truhelka, Die christl. Denkmdler Bos- 
niens uid der Herzegowina in R. Quart. IX 
(1895) 204 233. 


® Roh. I, 112 nach Mitteilung von C. Ricci. 
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S. Prassede (Tafel 22). Die Gesamthohe des namentlich auch wegen seines mittleren 
Standers bemerkenswerten Altares betragt mit Einrechnung der Sockelplatte 1,18 m°. 

Kaum mehr Tischaltar kann man den Altar in der Kapelle des Martyriums 
der hl. Cacilia in S. Cecilia zu Rom nennen. Die unprofilierte Mensa sitzt an 
den Ecken auf gewundenen Saulchen, die zum Teil noch ihren alten Mosaik- 
schmuck, Kosmatenarbeit, bewahrt haben. Die Mittelstiitze ist zu einem 
fast bis zu den Ecken reichenden Massiv geworden. Der Altar, der heute ein 
Stiick weit im Boden steckt, ist eine Schépfung des 13. Jahrhunderts, falls er nicht 
etwa erst in nachmittelalterlicher Zeit aus Alteren Stiicken zusammengesetzt wurde. 

Zu Bologna begegnen wir drei fiinfstiitzigen Altaren. Der Aalteste derselben 
— er gehort vielleicht noch dem 11., jedenfalls aber dem frihen 12. Jahrhundert an — 
hat seinen Platz im Hauptschiff von S. Giovanni in Monte, stammt aber aus einer 
Kirche vom Lande, aus der er im Interesse seiner besseren Erhaltung nach 
S. Giovanni iibertragen wurde. Die unprofilierte 1,72 m lange, 95 cm breite und 
10 cm starke Mensa von rotem Marmor sitzt an den Ecken auf achtseitigen, mit 
steiler attischer Basis und kraftigem Blattkapitell versehenen schlanken Saulchen, 
in der Mitte auf einem vierseitigen, am Kopfstiick ins Rund tbergeftihrten Pfeiler, 
der auf hohem, 29 cm im Geviert haltenden Sockel aufsteigt (Tafel 21). Von einem 
Sepulcrum ist wie bei den meisten fiinfstiitzigen Tischaltaren nichts zu merken, 
es muf sich, wie gewohnlich in solchen Fallen, oben im Kapitell der mittleren 
Stiitze befinden. 

Von den beiden anderen Altaren steht der eine in Santo Sepolcro, der andere 
in S. Trinita, beide bei S. Stefano. Der erstgenannte, der noch dem 12. Jahr- 
hundert angehort, ist infolge spaterer Veranderungen heute allerdings kein finf- 
stiitziger Tischaltar mehr, doch ist seine urspriingliche Form noch leicht fest- 
zustellen. Gegenwartig ruht er an der Rickseite auf der Briistung der Platt- 
form, auf der er sich erhebt, die beiden SAulchen aber, die einst hinten die Mensa 
trugen, sind neben die zwei an der Front befindlichen geriickt worden. Die 
Mittelsttitze, ein runder Saulenschaft ohne Basis und Kapitell, ist an ihrer Stelle 
verblieben. Die Saulchen haben romanische Kelchkapitelle und attische Basis. Die 
Mensa miBbt 2,03 X 1,07 m. Der Altar in S. Trinita ist ein Werk des 13. Jahr- 
hunderts, wie die stilistische Beschaffenheit der Saulchen, welche bei ihm die 
Mensa tragen, bekundet. Die vier Eckstiitzen bestehen alle aus je zwei an der 
Basis wie am Kapitell verkoppelten Saulchen. Das Kapitell der beiden Saulchen- 
paare an der Front ist blattlos und hat Kelchform, geht aber der Gestalt seiner 
Deckplatte entsprechend nach oben zu aus dem Rund in das Viereck iiber. Die 
riickwarts angebrachten Saulchen haben eine Art von vierreihigem Knospenkapitell, 
das Kapitell des gedrungenen, kraftigen Mittelsaulchens ist mit einem doppelten 
Kranz von knospigen Blattern besetzt. Die Mensa ist unprofiliert. 

Ein prachtiges Stick des spaten 13. Jahrhunderts ist der Altar im rechten 
Querarm von S. Maria Novella zu Florenz (Tafel 22). Der Sockel ist mit Platte, 
Kehle und Wulst ebenso schén wie kraftig profiliert; die Saulchen unter den 
Ecken, unter jeder nur eines, haben Tellerbasis mit Eckblattern und energisch 
gebildete Knospenkapitelle; als Mittelstiitze dient eine Gruppe von vier durch 
Sockel und Platte verbundenen Saulchen mit den gleichen Basen und Kapitellen, 
wie die Eckstiitzen sie aufweisen. Die Mensa ist wirkungsvoll mit Plattchen 
und machtigem Karnies profiliert. Ihre Lange betragt 2,20 m, ihre Tiefe 1,08 m. 
Hoch ist der Altar mit EinschluB des 13 cm starken Sockels 1,18 m’. 


° Eine Nachbildung des Altares in Stuck- 


marmor aus jiingerer Zeit steht an der an- 
dern Seite des Chores in der Kapelle des hl. 
Bernhard. 

7 Der Altar im linken Querschiff der Kirche, 
der sog. Cappella Strozzi, war urspriinglich 
von ahnlicher Art, er wurde aber 1738 erneuert, 


wobei an Stelle der vorderen SaAulchen und der 
Mittelstiitze ein Massiv trat. Es blieben die 
Saulchen an der Riickseite als Zeugen der ur- 
spriinglichen Form des Altares. Eine moderne 
Kopie des Altares der Capella Rucellai ist der 


gleichartige Altar in einer der Chorkapellen 
von S. Croce. 
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Urwiichsiger Art ist der fiinfstiitzige Hochaltar zu Rocca di Botte bei Subiaco, 
der indessen eben deshalb gut mit dem schweren Ciborium harmoniert, das sich 
iiber ihm aufbaut. Die vier Eckstiitzen seiner Mensa bestehen aus kr§aftigen, 
vierseitigen, kannelierten Pfosten, die Mittelstiitze wird von einem _basis- 
losen, an Stelle des Kapitells mit einem Wulst versehenen, nach oben sich ver- 
jungenden Saulenschaft gebildet. In der Zeit des Barocks wurde hinter der Mensa 
zwischen den zwei riickwarts stehenden Saulen des Ciboriums eine Aufmauerung 
aufgefihrt, der Unterbau des'Tabernakels. Der Altar entstammt, gleich dem Ciborium, 
das ihn tberdacht, dem 12. Jahrhundert. 


Der nur noch in Stiicken vorhandene Altar zu Bagnocavallo wurde 1605 
zerstort, als der Hochaltar aus der Apsis heraus weiter nach vorn an seine jetzige 
Stelle geriickt wurde. ~ Erhalten blieben die Mensa und die vier Ecksaulchen, 
welche letztere in eine Nische zu beiden Seiten des Chores eingemauert wurden. 
Die aus zwei Stiicken bestehende Mittelstiitze, in der sich das Sepulcrum befand, 
ging verloren®. Der Altar war wohl im 11. Jahrhundert entstanden; das Kapitell 
und die Basis der Saulchen erinnern aber an Bildungen des 6. Jahrhunderts, so 
daB sich der Gedanke nahelegt, es seien damals Adltere Saulchen zum Altar 
beniitzt worden. 


Aus Frankreich sind nur einige funfstiitzige Altare aus der zweiten 
Halfte des Mittelalters zu verzeichnen. Ein Altar dieser Art zu Vaucluse, der 
dem 11. bis 12. Jahrhundert entstammen mag, hat als Sttitzen fiinf schlanke Saulchen, 
die alle von gleicher Starke sind. Die Oberflache der Mensa ist von einer flachen 
Karniesleiste eingefaBt. Der Altar hat eine Hohe von 1,08 m, wovon 13 cm 
auf die Mensa kommen; seine Breite betragt 1,60 m, seine Tiefe 1 m. Fast 
eine Kopie dieses Altares ist der ihm ganz gleichartige Tischaltar in Notre-Dame 
des Doms zu Avignon (erste Kapelle links), nur ist bei ihm das mittlere Saulchen 
etwas starker als die anderen. Seine Mensa hat ebenfalls oben ein vertieftes Feld. 
Der Altar gehdért nicht, wie Rohault de Fleury meint®, dem 9., sondern erst dem 
11. Jahrhundert an. Ein fiinffiRiger Tischaltar zu Bois-Sainte-Marie (Sadne-et-Loire), 
von dem Viollet-le-Duc eine Abbildung gibt, fallt durch seine ungewohnlich hohe 
reich profilierte Sockelplatte auf, wahrend die fiinf romanischen Saulchen, welche die 
Mensa tragen, blo&B eine Héhe von 50 cm haben. 


Auffallend reich an finfstiitzigen Altaren ist die friihere Kloster-, jetzt Pfarr- 
kirche zu Montfavet bei Avignon, eine Stiftung des Kardinals Montfavet, des Neffen 
Johannes’ XXII.; denn sie besitzt deren nicht weniger denn fiinf. Einer hat als Stiitzen 
fiinf achtseitige Pfosten mit niedrigem Sockel und mit wiirfelformigem Aufsatz an 
Stelle eines Kapitells. Bei den anderen dienen fiinf Rundsaulchen mit Blattkapitellen 
als Trager der Mensa. Hiner der Altare erscheint zum Teil erneut. Der erst- 
genannte Altar hat eine Hohe von 1,14 m; seine Mensa ist 2,23 m breit und 1 m tief. 
Die tibrigen haben fast die gleichen Abmessungen. Ein finfstiitziger Tischaltar zu 
Cornella de Conflent (Pyrén.-orient.) hat als Mittelsttitze der Mensa einen Pfeiler, 
als Stiitzen ihrer vier Ecken Saulchen. 


Von den hierhin gehorigen Tischaltaren in Spanien wurde einer schon 
gelegentlich erwahnt, der Altar der Michaelskapelle in Santiago zu La Coruna, ein 
Werk aus dem Beginn des 13. Jahrhunderts. Die Mittelstiitze besteht bei ihm aus 
einem antiken Votivstein, die vier Eckstander der Mensa stellen romanische Saul- 
chen dar. Der Altar scheint durch den Brand der Kirche im Jahre 1779 gelitten zu 
haben, doch wurde er auch wohl in sehr mangelhafter Weise wieder aufgestellt. Gut 
erhalten ist ein Altar in S. Maria de Val de Dios bei Oviedo. Als mittleren Stander 
hat derselbe einen schweren, an seinen Kanten mit einer Fase versehenen Pfosten; 


8 Nach den freundlichen Mitteilungen des ®* La messe I, 180. 
Msg. Massaroli, Erzpriesters von Bagnocayallo. 10 Dict. rais. II, 17. 


AZ Zweiter Abschnitt. Das altare fixum 
an den Ecken wird die Mensa durch Saulchen mit spitzblatterigem Kelchkapiteil 
abgestiitzt. Der Altar gehort dem 12. Jahrhundert an. 

Aus der Spatzeit des 12. Jahrhunderts stammen sieben fiinfstiitzige Tischaltare 
in der ehemaligen Zisterzienserkirche Veruela bei Borja in Aragonien. Alle sind 
vorziiglich erhalten, nur sind bei einem anlaBlich einer Neuaufstellung die Saulchen 
umgekehrt worden, bei einem zweiten wurde das Mittelsaulchen in gotischer Zeit 
erneuert. Mensa und Trager, sind schwer und kraftig, ohne jedoch plump und 
unschon zu sein. Die Basen sind attisch und haben Eckknollen. Das Kapitell hat 
Kelchform und ist entweder glatt oder mit flachen, aufstehenden Spitzblattern 
besetzt. Die Mensa ist mit Platte und Kehle profiliert. Bei dem kleinsten der Altare 
mifbt sie 1,58 X 0,87 m, bei dem gréBten 1,84 X 0,93 m. Die Héhe der Altare schwankt 
zwischen 1,02 und 1,10 m. Tafel 21 gibt einen der Altare wieder und zugleich eine 
Idee der iibrigen. Der Typus mu8 den Ménchen von Veruela sehr gefallen haben. 
Denn sie errichteten noch im 16. Jahrhundert einen solchen Altar, den achten seiner 
Art, in der Kirche. Er besteht aus schwarzweiBem Marmor; die Stiitzen zeigen die 
Form gedrungener toskanischer Saulchen. 

Etwas jiinger als die sieben Alteren Altare zu Veruela ist der Altar der 
Schneiderkapelle in der Kathedrale zu Tarragona. Sein Retabel gehort dem 14. Jahr- 
hundert an, der Altar selbst aber stammt noch aus dem Beginn des 13. Die hier 
ungewohnlich weit zuriickstehende mittlere Stiitze ist bedeutend kraftiger als die 
zierlichen romanisierenden Sa&ulchen, welche die 2,25 m breite und 1,10 m tiefe 
Mensa an den Ecken tragen. Die attisch gebildeten Basen der Saulchen haben Eck- 
blatter™. 

Zu Tortosa traf ich zwei ftinfsttitzige Tischallare des 15. Jahrhunderts an. Der 
eine von ihnen ist der Hochaltar der Kathedrale, der andere der Altar der prach- 
tigen Kapelle im Bischofspalaste. Der Hochaltar der Kathedrale wurde 1441 geweiht. 


Als Stiitzen dienen beim Altar in der bischéflichen Kapelle achtseitige Saulchen 
mit unverziertem achtseiligem Kapitell und achtseitigem Sockel, der heute freilich 
zum Teil im FuBboden steckt. Die 23 cm starke, nur mit Platte und Schrage profi- 
lierte Mensa ist 3,07 m breit und 1,44 m tief. Die um etwa 50 cm breitere Mensa des 
Hochaltares der Kathedrale ruht gleichfalls auf achtseitigen Saulchen, die aber 
ebensowohl eines Kapitelles wie eines Sockels entbehren und oben wie unten nur 
ins Vierseit tibergeftihrt erscheinen. 


Nicht mehr vollstandig ist ein ehedem fiinfstiitziger Tischaltar im ersten der 
beiden stidlichen Seitenchérchen von S. Feliu zu Gerona. Daf er frither fiinf Stiitzen 
hatte, ist an der Unterseite der Mensa klar erkennbar. Heute sind nur noch die 
vier Ecksttitzen vorhanden, doch befinden auch sie sich nicht mehr an ihrer alten 
Stelle unter den Ecken, sondern sind mehr nach der Mitte zu geriickt. Der Schaft 
der Saulchen besteht aus einem tiber Eck gestellten, im Querschnitt quadratischen 
Kern, dem an jeder Seite ein halbrunder Dienst vorgelegt ist; ihr Kapitell hat Kelch- 
forms und ist mit spitzen, den Ubergang zu den viereckigen Deckplattchen vermit- 
telnden Blattern besetzt. Der Altar wird im Beginn des 14. Jahrhunderts entstan- 
den sein. 

Ein anderer, nur mehr teilweise erhaltener fiinfstiitziger Tischaltar steht 
im nordlichen Querschiff von S. Gil zu Burgos. Erhalten sind die Mensa, 
die achtseitige, oben und unten ins Viereck tibergehende Mittelstiitze und drei der 


‘t Auch in der ehemaligen Klosterkirche S. leider tiber die Altare nicht machen, selbst S. 


Benito de Bages, das etwa 10—15 Kilometer 
von Manresa entfernt ist, befinden sich noch, 
wie mir mitgeteilt wurde, finfstiitzige Tisch- 
altare. Sie standen friither in der Krypta, wur- 
den aber bei der jiingsten Restauration der 
alten Abteikirche in die Kirche selbst hinauf- 
gebracht. Genauere Angaben konnte man mir 


Benito de Bages aufzusuchen, war mir aber 
nicht méglich, weil ich zu spat von den Altaren 
Kenntnis erhielt. Immerhin miéchte ich nicht 
unterlassen, auf diese hier wenigstens kurz auf- 
merksam zu machen. Ein finffiBiger Altar 
aus gotischer Zeit soll sich in S. Maria zu 
Castellon de Ampurias befinden. 
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vier Eckstiitzen, kraftige achtseitige Saulchen mit einfachem, derbem Blattkapitell. 
Als man den Altar zu Beginn des 16. Jahrhunderts mit dem prachtigen figurenreichen 
spatgotischen Retabel schmiickte, der sich heute hinter ihm erhebt, erschien er fir 
dieses zu schmal. Man fiigte deshalb seiner mit Kehle und Wulsten gut profilierten 
Mensa in geradezu geschmackloser Weise das Fragment einer andern Alteren, nur 
mit Schrage versehenen Mensa an, stiitzte die vergréBerte Mensa an der Riickseite 
durch die Wand, und setzte eines der hinteren Saulchen sowie den Mittelstander 
unter die Vorderseite der vergr6ferten Mensa, die infolgedessen vier Stiitzen erhielt. 
Der Altar entstammt trotz der Derbheit seiner Saulchen erst dem 14. Jahrhundert. 

Der Blockaltarform nahert sich schon stark der im Beginne des 13. Jahrhunderts 
errichtete Hochaltar von S. Pedro zu Huesca. Er zeigt als Mitteistiitze ein mach- 
tiges Massiv, das bis fast zu den mit glattem Kelchkapitell versehenen Ecksaulchen 
reicht. DaS er im Nordosten Spaniens nicht der einzige seiner Art war, zeigt der 
etwas jiingere Hochaltar der Kathedrale von Tarazona, bei welchem in nachmittel- 
alterlicher Zeit der Raum zwischen den beiden vorderen Saulchen mit Mauerwerk 
ausgefiillt wurde, sowie, den noch vorhandenen Uberresten zufolge, der im 15. Jahr- 
hundert errichtete Hochaltar der Kathedrale zu Huesca, der spater in seiner ganzen 
vorderen Halfte mit Mauerwerk ummantelt wurde. Die Saulchen des Altares zu 
Tarazona haben ein Kelchkapitell, das unter den Ecken seines Deckplattchens mit 
Knospen besetzt ist. 

Von mittelalterlichen finfstiitzigen Altaren aus Deutschland ist 
nur wenig zu berichten. Des von Heinrich dem Léwen im Dom zu Braunschweig 
gestifteten Altares dieses Typus geschah bereits Erwahnung. Ein anderer steht in 
adler an den Kreuzgang des Regensburger Domes anstoBSenden Allerheiligenkapelle 
(Tafel 20). Sein mittlerer Stander ist ein einfacher Pfosten, die vier Saulchen unter 
den Ecken haben Wirfelkapitelle. Die nur 1,21 m breite und 95 cm tiefe Mensa ist 
mit Platte und Kehle profiliert. Die Héhe des Altares betragt, den Sockel ein- 
gerechnet, 96 cm. Das Sepulcrum befindet sich nicht in der Mittelstiitze, sondern 
oben in der Mensa. Der Altar gehort dem 12. Jahrhundert an. 

In Dalmatien gibt es einen mittelalterlichen finfstitzigen Tisch- 
altar im Dom zu Cattaro. Er stammt aus dem Jahre 1362. In der Barockzeit entstellt, 
wurde er 1906 wieder in seiner urspriinglichen Form hergestellt*. 

Die Renaissance, die, wie wir hérten, namentlich zu Florenz und in den 
von dort her beeinfluBten Gebieten, mit Vorliebe zur Tischform des Altares 
zurtickkehrte und besonders gern Vasen- und Balusterséulchen als Trager 
der Mensa benutzte, schuf nicht blo® zwei- und vierstiitzige Altare dieser Art, 
sondern auch, zumal da, wo es sich um gr6é8ere Anlagen handelte, fiinf- 
stitzige. 

Vorziigliche Beispiele bieten der Altar der Capella Cardini in S. Francesco zu 
Pescia bei Lucca und der Sakramentsaltar im linken Querschiff des Domes von 
Pisa; ein etwas schlichteres findet sich z. B. unter den Nebenaltaren von S. Maria 
del Carmine zu Pisa. Beim Altar in S. Francesco zu Pescia, dessen Mensa quadratisch 
ist, bilden henkellose Vasen die Eckstander, eine Henkelvase den Mittelstander, 
beim Altar im Dom zu Pisa haben alle Sttitzen Amphoraform. Selbst im sp&ten 17. 
und 18. Jahrhundert kommen in Italien noch mehrfach ftinfsttitzige Altare vor, doch 
sind es jetzt nicht mehr blo baluster-, vasen- und amphoraartige Gebilde, die uns 
bei ihnen als Trager der Mensa begegnen, sondern auch geschweifte Voluten, Putti 
und ahnliches. Als mittlere Sttitze wird nun gern ein bald groferer, bald kleinerer 
Sarkophag verwendet. Ein in der Bildung der Eckstiitzen noch an den Brauch der 
Renaissance sich anschliefender stattlicher Barockaltar dieser Art ist der in 
(Tafel 23) wiedergegebene Hochaltar der Krypta von S. Sisto zu Piacenza, ein prunk- 


12 Mitt. 3. Folge V (1906) 64’. 
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volles Rokokowerk des Typus aus dem Jahre 1764 der Hochaltar in S. Savino daselbst 
(Tafel 23). Der mitten unter dem Altar angebrachte Sarkophag und die vier mach- 
tigen, geschweiften, oben und unten in Voluten endenden Eckstutzen der Mensa 
bestehen aus prachtigem poliertem schwarzem Marmor und sind mit vergoldetem 
Bronzeornament reich besetzt. Bei dem Hochaltar in S. Maria Maggiore, S. Niccola 
in Carcere und S. Croce zu Rom bildet eine antike Wanne die Mittelstiitze. Unter 
den Ecken stehen bei den beiden erstgenannten Putti, bei dem dritten schlichte 


geschweifte Pfosten. 


V. VIELSTUTZIGE TISCHALTARE 


Tischaltare mit mehr als finf Stiitzen gibt es aus dem ersten 
Jahrtausend nicht. Es ist aber auch wegen der nicht bedeutenden Gré8e, welche 
die Mensa in jener Zeit noch hatte, nicht wahrscheinlich, daf schon damals 
solche entstanden, da ja fiinf Stiitzen in allen Fallen vollauf ausreichten, die 
Altarplatte zu tragen. Die Altesten Altare, die mehr als fiinf Stiitzen auf- 
weisen, reichen sogar, soweit sich das heute feststellen 1a8t, nur bis in das 
12. Jahrhundert hinauf. 


In Italien gibt es einen schénen sechsfiiBigen Tischaltar im Dom zu Lucera. 
Die schwere, nur mit Platte und Schrage profilierte Mensa ruht bei ihm sowohl an 
der vorderen wie an der hinteren Langseite auf drei polygonalen Saulchen, die teils 
mit romanisierenden, teils mit Knospenkapitellen ausgestattet sind. Eine Mittel- 
stiitze fehlt. Der Altar stammt aus dem Beginn des 13. Jahrhunderts. 

Ein prachtiges Werk ist der Hochaltar des Domes zu Modena. Er ist wohl 


eben jener Altar, den Lucius III. 1184 konsekrierte*, doch scheint man die Saulchen, _ 


welche urspriinglich die Mensa trugen, spater zum Teil erneuert zu haben. Auch 
bei ihm ist sowohl die vordere wie die hintere Langseite an je drei Stellen abgestiitzt, 
jedoch im Unterschied von dem Altare im Dom zu Lucera mit Saulchenpaaren, nicht 
mit Einzelsaulchen. Unter der Mitte der Mensa ist ein einzeln stehendes Saulchen 
angebracht. Die oben mit Vertiefung ausgestattete Mensa besteht aus weiBem Mar- 
mor und mag Alter sein als die Saulchen. Dieselben sind teils aus gelbem, teils aus 
rotem Marmor gemacht. Das Mittelsaulchen ist spiralformig mit Kanneliiren und 
Staben ornamentiert, die andern sind glatt. Von den Kapitellen haben die meisten 
romanischen Charakter, die tbrigen zeigen italienisch-gotisches Geprage. Bemerkens- 
wert ist die ungewohnliche Hohe des Altares, die nicht weniger denn 1,33 m betragt. 

Eine ungemein kraft- und eindrucksyvolle Erscheinung ist der dem 13. Jahr- 
hundert angehorende dreizehnstiitzige Hochaltar im Dom zu Piacenza (Tafel 25). Die 
mit Platte, Wulst und Karnies energisch profilierte rotmarmorne Mensa ist 3,50 m 
lang und 2,20 m tief. Die Stiitzen, vierseitige Pfosten aus rotem Marmor, denen 
Halbsaulchen vorgesetzt sind, nur die mittlere blieb ohne Vorlagen, sind so an- 
geordnet, daf auBer den Eckpfosten an den Langseiten noch je drei derselben an- 
gebracht sind, an den Schmalseiten noch je eine. Die dreizehnte Stiitze ist der glatte, 
kapitellose, achtseitige Mittelpfosten. Die den Pfosten vorgestellten Halbsaulchen 
haben attische Basen mit Eckblattern und schéne, reich entwickelte Knospenkapitelle. 

Der einfachere, wohl noch in das 13. Jahrhundert hinaufreichende Hochaltar 
in S. Agostino zu Cremona ist heute nur mehr an der vorderen Langseite in seinem 
urspriinglichen Zustand. Die Riickseite wurde spater mit einer Untermauerung: 
versehen. Vorne tragen aber noch jetzt die vier urspriinglichen Stitzen, mit 
schlichtem Blattkapitell und attischer Basis ausgestattete, zierliche Saulchen, die 
3,54 m lange, 2,20 m tiefe Mensa. Anfanglich hatte der Altar wohl zum wenigsten 
neun Stitzen, vier an der Front, vier an der Riickseite, eine unter der Mitte, an 


* Anal. vet. Mutin. ad 1184 (Muratori, SS. rer. ital. XI [Mediol. 1727], 54). 
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den Schmalseiten auBer den Ecksaulchen weiter keine Trager der Mensa angenom- 
men. Gab es auch hier ein mittleres Saulchen, so hatte sich die Gesamtzahl der 
Stiitzen urspriinglich auf elf belaufen. 

Sechs Saulchen als seitliche Stiitzen und ein Massiv als Mittelstiitze zeigt der 
Kreuzaltar in S. Miniato zu Florenz, eine Schépfung der Friihrenaissance. Mensa 
und Massiv haben dieselbe Tiefe, so dafi letzteres also vorne und hinten bis zur 
unteren Kante der Mensa reicht. Nach den Seiten hin tritt die Mensa rechts wie 
links etwa 50 cm tiber das Massiv vor. Von den sechs Saulchen stehen vier unter 
den Ecken der Mensa, das fiinfte und sechste mitten zwischen den Ecken unter den 
beiden Schmalseiten; eine nicht gewéhnliche Anordnung, die wohl durch die groBbe 
Tiefe der Mensa, 2 m, veranlaBt wurde. 

Ein sehr gefalliger, mehrstiitziger Tischaltar, der gleichfalls ein Erzeugnis der 
Fruhrenaissance ist, befindet sich in S. Giobbe zu Venedig. Er hat als Stiitzen finf 
elegante Baluster und ein mit Marmor bekleidetes Massiy. Die fiinf Saulchen sind 
so verteilt, daB vier ihren Platz unter den Ecken der Mensa erhalten haben, das. 
fiinfte mitten unter der Vorderseite. Das Massiv beginnt zwischen den Balustern 
der beiden nach riickwarts gelegenen Ecken und erstreckt sich nach vorne zu bis 
etwa unter die Mitte der 
Mensa. Angebracht wurde es 
wegen des steinernen Reta- 
bels, das sich hinten auf der 
Mensa erhebt. 

Einen Tischaltar, bei dem 
die Mensa wie beim Hoch- 
altar im Dom zu Pisa auf 
dreizehn Stiitzen sitzt, gibt es 
auch inSpanien. Er steht, 
leider in sehr verwahrlostem Tischaltar.. Poblet, Abteikirche 
Zustande, in der durch die 
Revolutionare von 1822—1835 profanierten und verwiisteten Abteikirche Poblet. Mit- 
telstiitze ist bei ihm ein schlanker Rundpfeiler, die tbrigen Sttitzen sind friihgotische 
Saulchen mit steiler attischer Basis und rund beginnendem, oben ins Viereck tiber- 
gehendem Kelchkapitell. Bemerkenswert ist die ungewohnliche Art, in der diese Saul- 
chen angeordnet sind. Unter den vier Ecken steht je eines der Saulchen. Die anderen 
acht sind quer zur Achse des Altares in zwei Reihen zwischen den Ecksaulchen und 
dem Mittelstander aufgestellt. Das Sepulcrum haben wir oben im mittleren Rundpfeiler 
zu suchen, der ja als Stiitze angesichts der beiden Saulchenreihen yollig entbehrlich war. 

In Frankreich haben sich keine mittelalterlichen Altare mit mehr denn fiinf 
Stiitzen meines Wissens erhalten. Daf es indessen auch dort solche gegeben, wissen 
wir durch Beschreibungen, die von ehemaligen mittelalterlichen Altaren vorliegen. 
So ruhte die Mensa des Hochaltares der Kathedrale von Chartres, wie wir von 
Thiers vernehmen, auf einem Mittelpfosten und sechs Saulchen, von welch letzteren wir 
uns wohl drei unter der vorderen und die tbrigen drei unter der hinteren Langseite 
angebracht zu denken haben’. Die Mensa des Altares der Oberkirche der Sainte- 
Chapelle zu Paris war an der Vorderseite durch drei Saulchen abgestiitzt, hinten 
dagegen wegen der schweren Reliquienschreine, die auf den Altar gestellt zu werden 
pflegten, durch zwei Saulchen und einen zwischen denselben befindlichen massiven 
Unterbau®. Auch bei dem Altar der Muttergotteskapelle in der ehemaligen Abtei- 
kirche zu St-Denis ruhte, falls seine Wiederherstellung, wie sie durch Viollet-le-Duc 
erfolgte, dem friiheren Zustande des Altares entspricht, die Mensa vorne auf drei 
Saulchen, hinten auf einem Massiv und zwei Saulchen, doch waren diese hinteren 


; 2 chalet 8 Abb. bei Viollet, Dict. rais. II, 36, nach S. 
ae cf oa Pu anes Gérome Morand, Hist. de la Sainte-Chapelle 
des églises (Paris 1688) 24. royale du Palais (Paris 1790). 
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Saulchen nicht neben dem Massiv, sondern vor ihm aufgestellt. Das Motiv bildete 
zugleich den Unterbau des Steinretabels, welches sich auf dem hinteren Teil der 


Mensa erhob’. 


In eigenartiger Weise waren Saulchen und massive Stiitzen zusammen mit- 
einander angewendet bei dem vielstitzigen Hochaltar der Kathedrale von Arras, den 
wir aus einer Skizze kennen, welche vor der Zerstorung der Kathedrale durch die 
Revolutionare von einem gewissen Garnerey angefertigt wurde’. Von den fiinf Saul- 
chen, die als Trager der Mensa dienten, stand je eines wie gewohnlich unter den 


Tischaltar. Ehemaliger Hochaltar der Kathedrale von Arras. 
(Grundri8 und Aufrif) 


Ecken und unter der Mitte der Altarplatte. 
formige Stiitzen hatten ihren Platz rechts und links von dem Mittelsaulchen. 


Zwei massive, im Querschnitt trapez- 
An der 


Riickseite durch eine Platte verbunden, bildeten sie eine Art von Nische fiir das 


Mittelsaulchen. 


Ihre Vorderflache, ihre einander zugekehrten Schragseiten sowie 


die Verbindungsplatte waren mit vertieften Vierpassen belebt. 
In der Schweiz bewahrt einen interessanten vielstitzigen Tischaltar die 


Kathedrale zu Chur. 


Er stammt aus dem Jahre 1178. Hinten sitzt bei ihm die 


Altarplatte auf einem aufgemauerten Massiv von der vollen Breite der Mensa, vorne 


* Der Altar wurde mit den andern der Kirche 
in der Revolution zerstért. Seine Restaurierung 
soll auf Grund der erhaltenen Trimmer und 
unter Beniitzung einer alteren Skizze geschehen 
sein, indessen ist es bei der Willkiir, mit der 
Viollet-le-Duc bei seinen Restaurationsarbeiten 
vorging, nicht ausgeschlossen, daB er auch bei 
dem Altar sich Abweichungen yon dessen 


friiherer Beschaffenheit, sog. Verbesserungen, 
erlaubt hat. Der Altar ist haufig abgebildet 
worden, so auch als Titelbild in A. Schmid, 
Der christliche Altar. In Frankreich wurde er 
fiir manche Neuanlagen in der zweiten Halfte 
des letzten Jahrhunderts vorbildlich. 


6 Annal. archéol: IX (Paris 1849) 8. 
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auf funf, an den Seiten auf je zwei schénen romanischen Saulchen, doch ist die 
heutige Einrichtung des Altares sicher nicht urspriinglich. Das Massiv unter der 
Riickseite wurde wohl erst 1492 angelegt, als der Altar sein prachliges spatgotisches 
Retabel erhielt, weil die Saulchen, die anfanglich als Sttitzen der Riickseite der 
Mensa gedient haben diirften, der Last des Aufsatzes nicht gewachsen waren und 
ein Zusammenbruch des Altares hatte befiirchtet werden miissen, wenn man ihn, 
so wie er war, belassen hatte. Von diesem Umbau stammt auch die zweite obere 
Mensa her. Hatte der Altar urspringlich nur die heutigen neun Saulchen und ist 
keines verlorengegangen, so mégen dieselben so aufgestellt gewesen sein, daB je 
eines unter den vier Ecken, unter der Mitte der vier Seiten und unter der Mitte der 
ganzen Mensa stand, oder daf vorne wie hinten je vier Saulchen unter der Mensa 
angebracht waren, das neufte aber die Mittelsttitze bildete. 


Einen andern Typus eines vielstiitzigen Tischaltares als die bisher ge- 
nannten zeigen verschiedene mittelalterliche Altare, bei denen nicht Saulchen 
oder Pfosten die Mensa tragen, sondern zu einer Folge aneinandergereihte 
Arkaden, und zwar bald in Verbindung mit einem Massiv, das als mittlere 
Stiitze dient, bald ohne ein solches. Der Typus hat seine Hauptvertreter in 
Italien. 


Das hervorragendste Beispiel ist der glanzende Hochaltar der Unterkirche von 
S. Francesco zu Assisi (Tafel 24). Seine 3,72 m lange, 1,77 m tiefe Mensa sitzt zu 
zwei Dritteilen ihrer Breite und Tiefe auf einem massiven Aufbau. Den tiber dieses 
Massiv ringsum weit vorkragenden Teil der Altarplatte tragt eine Folge von zwanzig 
eleganten, spitzbogigen Arkaden, von denen je sieben auf die Langseiten, je drei auf 
die Schmalseiten entfallen. Die Saulchen dieser Arkaden haben Tellerbasen und teils 
glatte, teils mit gotischem Blattwerk besetzte Kelchkapitelle. Ihr Schaft ist bei einigen 
der Saulchen gewunden, bei den meisten aber glatt. Die mit Nasen versehenen Bogen 
umrahmt ein Fries von Kosmatenarbeit, mit welcher auch die Zwickel zwischen den 
Bogen gefillt sind. An der riickwartigen Langseite, der urspriinglichen Haupt- 
seite, fallt ein vierseitiges, kanneliertes, mit derbem Blattkapitell versehenes Saul- 
chen auf, das zwischen der mittleren Arkade und dem Massiv steht. Es hat nicht 
den Zweck, die Mensa zu sttitzen, sondern enthalt in seinem Aufsatz das Sepulcrum. 


Ein zweites Beispiel ist der Hochaltar in S. Francesco zu Borgo San Sepolcro 
(Tafel 24). Er wurde laut einer Inschrift, die sich an der Vorderseite der Mensa 
befindet, 1304 errichtet. Mit seinem mittleren Massiv, der tiber dasselbe weit 
ausladenden Mensa und dem an den Langseiten aus sieben, an den Schmal- 
seiten aus drei Arkaden bestehenden, den vortretenden Teil der Mensa tragenden 
Arkadengtrtel erscheint er beim ersten Blick als unverkennbare Nachbildung 
des Altares in S. Francesco zu Assisi, nur ist die Art der Ausftthrung verschieden, 
massiger, wuchtiger, aber auch anspruchsvoller. Das mittlere Massiv, das zu Assisi 
allen Dekors entbehrt, ist mit tiefen, von schweren Rahmen eingefaBten Fillungen 
geschmickt, je drei an den Langseiten, je zwei an den Kopfseiten, welche eine derbe, 
von scharf geschnittenen Blattern gebildete Riesenrosette enthalten. Die Bogen- 
zwickel sind durchbrochen; die Arkadenbogen wuchtig profiliert; die Kapitelle mit 
schwerem, keck vorspringendem Blattwerk besetzt; die Schafte der Saulchen bald 
wie gedrehte Stabbiindel, bald in Zickzackreihen aufgeloést, bald wieder von Rinnen 
und Staben spiral- oder treppenformig umzogen, eine formliche Musterkarte nicht 
immer gefalliger, dekorativer Behandlung der Saulchenschafte; die breiten attischen 
Basen mit archaisierenden Eckblattern ausgestattet; das Ganze im Vergleich zur 
eleganten gefalligen Einfachheit der Vorlage ein Bild aufdringlichen Prunkes. 


Durch schlichte, ernste, kraftvolle Behandlung ausgezeichnet ist ein drittes Bei- 
spiel, der Hochaltar von S. Secondo zu Gubbio, wohl gleichfalls beeinfluBt von dem 
Altar in S. Francesco zu Assisi. Er hat an den Langseiten nur vier, an den Schmal- 


Braun, Der christliche Altar I. 12 


178 Zweiter Abschnitt. Das altare fixum 


seiten nur zwei Arkaden. Die mit flachen Nasen versehenen Arkadenbogen sind 
lediglich mit einer leichten Fase versehen, die Bogenzwickel mit flachem DreipaB 
ausgefiillt. Die Saulchen der Arkaden haben ein derbes Blattkapitell und als Basis 
einen mit Eckknollen ausgestatteten Wulst; das mittlere ist an allen vier Seiten 
polygonal, die tbrigen sind rund. 

Nur auf einer Folge von Arkaden ruht die Mensa bei einem Altar in S. Pietro 
zu Taormina auf Sizilien; ein Massiv als Mittelstiitze fehlt hier. Wie die Form 
der Bogen — gedriickte Eselsbégen — das aufrechtstehende Blattwerk der Kapitelle 
und die mit Kehlen und rechteckigen Einspriingen gegliederten Pfeilerchen, welche 
die Stelle der Saulchen vertreten, verraten, ist der Altar eine Schopfung des 15. Jahr- 
hunderts. Die Zwickel zwischen den Bégen sind durchbrochen, die Leibungen der 
Bégen mit feinem Zahnschnitt geschmiickt und mit Ssteifen Nasen besetzt. Die 
Zahl der Arkaturen betragt vorne und an der Hinterseite vier, an den Schmalseiten 
zwei. In Einzelheiten herb und ungelenk wie so manches Werk der italienischen 
Gotik, ist der Altar als Ganzes eine gute Arbeit und von gefalliger Wirkung. 

Verwandter Art ist in Frankreich ein Altar der Sainte-Chapelle zu 
St-Germer (Oise). An der Vorderseite tragen fiinf Arkaden die Mensa, an den Seiten 
zwei. Die Riickseite des Altares ist geschlossen. Man kénnte diesen daher vielleicht 
ebensogut zum Typus der Kastenaltare zahlen. Die Bogen der Arkaden, alle spitze 
Kleeblattbégen, sitzen auf profilierten Pfosten, aus deren seitlichem Profil sie 
als dessen Fortsetzung herauswachsen®. 

Bei zwei mittelalterlichen Altaren in Niedermiinster zu Regensburg, die den 
BeschluB machen mégen, bilden spitzbogige Arkaden an allen Seiten die Stiitze der 
Mensa, vorne und hinten je fiinf, an den Seiten je zwei. Sie sind zwischen durch- 
gehende, mit einem Stab an der Front besetzte Pfosten eingefiigt. Unter der Mensa 
ruhen am Boden nach Art von Grabfiguren die spatgotischen Statuen zweier 
Heiligen. Man darf vielleicht daraus schlieBen, daB die Altare, die von einem 
Ciborium wtberdacht sind, urspriinglich Grabmaler waren, und daB sie erst in 
spaterer Zeit ihrem heutigen Zweck zugefihrt wurden’. 


VI. DURCH WAND ODER HINTERBAU GESTUTZTE TISCHALTARE 


Wurden die Tischaltare hart vor einer Wand oder vor einem Hinterbau, 
der das Altarretabel aufzunehmen bestimmt war, aufgestellt, so lie&8 man bis- 
weilen schon im spateren Mittelalter, in der Zeit der Renaissance und des 
Barocks aber haufig an ihrer Riickseite die SAulchen, Pfosten oder was sonst 
dort die Mensa hatte tragen sollen, fort und beniitzte an ihrer Stelle die 
Wand oder den Hinterbau, um die Altarplatte hinten abzustiitzen. Es konnte 
das in doppelter Weise geschehen. Einmal, indem man die Mensa an ihrer 
Riickseite in die Wand oder den Hinterbau einmauerte, dann indem man sie 
nach rickwarts auf einen Vorsprung oder auf Konsolen legte, die man an 
der Wand oder dem Hinterbau angebracht hatte. Beides geschah gleich 
haufig. Bei den Tischaltéren aus der Zeit der Renaissance und des Barocks, 
bei welchen eine Wand oder ein Hinterbau dazu gebraucht ist, die Mensa 
nach riickwarts abzustiitzen, sind vor der Wand oder dem Hinterbau haufig 
entsprechend der Art der vorderen Stiitzen, leichte Pilaster, Halbsaulchen 
oder Halbbaluster angebracht. Sie haben nicht den Charakter selbstandig 
tragender Glieder, sind nicht, was sie dem Beschauer vortauschen sollen, eine 


6 Abb. bei Viollet, Dict. rais. II, 36, nach S. gleichartige dritte Altar, welcher unter dem 


210. vordersten Ciborium i 
: rf ; , steht, ist aus Holz ge- 
? Der den beiden Altaren in seiner Bildung macht und neueren Ursprungs. i 


Zweites Kapitel. Die Form des Altares 179 


der vorderen gleichartige und gleichbedeutende hintere Abstiitzung, sondern 
wie die Konsolen blo8e Auflegstiicke, Hilfstrager. Der eigentliche Trager der 
Mensa ist an der Riickseite die Wand, der Hinterbau. 


Was den Typus gegeniiber jener Art von Tischaltaéren charakterisiert, 
deren Mensa nach hinten zu auf einem massiven Aufbau ruht, ist vor allem 
der unterscheidende Umstand, da8 bei den letztern das sie nach riickwarts 
abstutzende Massiv einzig oder doch in erster Linie die Aufgabe hat, hinten 
die Mensa zu tragen, entweder ausschlieBlich oder doch vornehmlich zu eben 
diesem Zwecke angelegt wurde und somit auch nur in dieser Bestimmung 
den Grund seiner Existenz wie seine Existenzberechtigung hat. Bei dem uns 
hier beschaftigenden Typus haben hingegen Wand und Hinterbau an sich 
keineswegs die Aufgabe, der Mensa an der Riickseite als Stiitze zu dienen, wie 
man sie auch nicht erst fiir einen solchen Zweck schuf. Andere, von einer 
derartigen Verwendung durchaus unabhangige, ja nicht einmal mit ihr inner- 
lich zusammenhangende Zwecke gaben ihnen vielmehr das Dasein. Man er- 
kannte aber, da’ sie unbeschadet ihrer Hauptaufgabe auch zum Tragen 
eines vor ihnen angebrachten Tischaltares benutzbar seien, und so erhielten 
sie als Nebenaufgabe auch diese Verwendung. Kurz, das Massiv jener Tisch- 
altare ist, wie die Schule sagen wiirde, hintere Sttitze der Altarmensa per se, 
d. h. sie hat die riickseitige Abstiitzung derselben als ihre Hauptfunktion, 
wahrend dieselbe bei unserm Typus der Wand bzw. dem Hinterbau nur per 
accidens, als Nebenfunktion, obliegt. 

Ein zweiter Unterschied zwischen den beiden Arten von Tischaltaren 
besteht darin, dafB bei dem hier in Frage stehenden Typus Wand und Hinter- 
bau zwar den vor ihnen stehenden Altar rtickwarts abstiitzen, jedoch keinen 
Bestandteil desselben bilden, wahrend bei den Tischaltaren, die unter der 
Mensa eine Aufmauerung als hinteren Trager derselben zeigen, dieses Massiv' 
ein den iibrigen Stiitzen (Sdulchen, Pfosten) véllig gleichwertiges Element 
des Altarstipes und deshalb auch des ganzen Altares darstellt. 

Spatmittelalterliche Beispiele des Typus — tber das spatere Mittelalter geht 
keiner der noch vorhandenen Altare dieser Art zurtick — haben sich namentlich in 
Frankreich erhalten; so zu Pontorson’, zu Tracy-Bocage (Calyados)?, zu Molom- 
pize (12. Jahrhundert), zu Folgoet (Calvados)’, zu Montréal (Yonne), zu Avioth 
(Meuse), zu Marville (Meuse) und in der Kathedrale zu Coutances*. Reste sah ich in 
der ehemaligen Abteikirche zu Montmajour bei Arles. Zu Pontorson, wo es zwei jener 
Altare gibt, ruht die Mensa vorne auf zwei Saulchen, desgleichen zu Molompize, 
Avioth und Tracy-Bocage; zu Montréal sitzt sie auf einem unter der Mitte der Vorder- 
seite befindlichen Saulchen. Drei Saulchen zeigen vorne die Altare zu Marville und 
Folgoet, von denen namentlich letzterer eine sehr gefallige Erscheinung ist, nicht bloB 
wegen des hiibschen Blattfrieses in der tiefen Kehle des Profiles der Mensa, sondern 
namentlich auch wegen des schénen unter der Mensa zwischen den Saulchen an- 
gebrachten Hangekammes. Der Altar der Kathedrale zu Coutances hat als vordere 
Stiitzen drei Pfeiler; an der Wand sitzt die Altarplatte auf drei Fratzenkonsolen. 


1 Bull. monum. V (1839), 245. 4 Uber den Altar zu Montréal vgl. Viollet, 

2 Ebend. VI (1840), 108. Dict. rais. II, 17; die Altare zu Avioth und 

2 Caumont 683 mit Abb. des Altares zu  Marville Enlart I, 732; den Altar zu Coutances 
Folgoet. Roh. I, 232. 
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Der Altar zu Montmajour wurde an der Wand durch drei kraftige, einfach geglie- 
derte Kragsteine getragen. Wie er an der Vorderseite gestutzt war, ist nicht mehr 
zu erkennen, doch ist wohl kein Zweifel, daB hier den drei Wandkonsolen entspre- 
chend drei Saulchen die Mensa trugen. 

Auf deutschem Boden findet sich ein gutes Beispiel — meines Wissens das 
einzige daselbst — in der heutigen Sakristei der Liebfrauenkirche zu Oberwesel; dab 
es sich bei ihm um einen wirklichen Altar und nicht etwa um einen Kredenztisch 
handelt, ergibt sich aus den Weihekreuzen, die auf der Oberflache der Mensa an- 
gebracht sind, sowie aus dem Sepulcrum, das in einer aus der Unterseite der Mensa 
heraustretenden Verstarkung angelegt ist. Die Mensa ist 1,76 m lang, bei einer Tiefe 
von 1,01 m. Die Hohe des Altares belauft sich einschlieBlich der Sockelplatte auf 
1,10 m. Die beiden Saulchen, welche vorne die Mensa tragen, haben runden Schaft, 
aber achtseitiges Kapitell und gleichartige Basis. In England hat sich ein mittel- 
alterliches Beispiel des Typus in der Kirche zu Astel bei Burford (Oxford) erhalten. 
Der Altar zeigt vorne als Stiitzen der Mensa zwei Pfeiler®. Im Norden bietet ein 
solches der Hochaltar der Domkirche von Westeras in Schweden, einer Stiftung des 
Bischofs Karl (1259—1267), wie die an ihm angebrachte Inschrift: + Hunc lapidem 
dedit ecce venerabilis episcopus Karolus, bezeugt. Seine mit doppelter Kehle profi- 
lierte Mensa sitzt hinten an einer Aufmauerung, vorne auf zwei kraftigen Saulchen, 
die am Kapitell mit romanischem Blattwerk, an der Basis mit Eckblattern be- 
setzt sind’. 

In Italien haben sich zwei sehr interessante mittelalterliche Beispiele des 
Typus in der Krypta von S. Maria Maggiore zu Guardiagrele (Provinz Chieti) erhalten. 
Bei beiden wird die maBig groBe Mensa vorne von zwei Rundsaulchen getragen, 
deren aus dem Rund ins Viereck tibergehendes Kapitell schmucklos ist, wahrend ihre 
reicher behandelte Basis Eckknollen aufweist (Tafel 25); hinten ist sie bei einem 
in die Wand eingelassen, bei dem anderen sitzt sie dort auf einem Kragstein. Die 
Altare, Gegenstticke, mégen bis in das 13. Jahrhundert hinaufreichen; jedenfalls sind 
sie alter als das sie iberragende Pseudociborium, das kaum tiber das 15. Jahrhundert 
hinaus anzusetzen sein dtirfte. Einige Nebenaltare des Typus in der Badia zu Arezzo 
setzen sich zwar aus mittelalterlichen Bestandteilen zusammen, allein sie gehoéren, 
so wie sie dastehen, zum Teil sicher erst der Zeit der Renaissance an. Ein Altar 
in einer Kapelle des rechten Seitenschiffes hat als vordere Stiitzen der mit Platte 
und Hohlkehle profilierten Mensa zwei schone gotische Saulchen des 13. oder 14. 
Jahrhunderts. Die Mensa eines anderen Altares im gleichen Schiff sitzt vorne auf 
zwei kapitellosen Saulchen, die eines dritten daselbst auf zwei viereckigen, an den 
vorderen Kanten abgefasten Pfosten, die spater durch Mauerwerk mit dem Hinterbau 
verbunden wurden. Ein Altar im linken Seitenschiff, dessen Bestandteile dem 
13. Jahrhundert entstammen diirften, hat vorne als Trager der mit Platte, zuriick- 
tretendem zweiten Plattchen und kraftigem Karnies profilierten Mensa zwei kapitell- 
lose, auf liegenden Lowen stehende Saulchen, wohl Fragmente eines Ambon oder 
eines ahnlichen Gegenstandes. 


Sehr beliebt war der Typus der Tischaltire, die hinten durch die Wand 
oder einen Hinterbau, vorn durch Sdulchen, Baluster, Vasen, Amphoren, 
Pfeiler gestiitzt werden, im Bereich der Einflu8zone der florentinischen Re- 
naissance, und zwar bis tief in das 17. Jahrhundert hinein. Die Kirchen 
zu Florenz und Umgebung, zu Pisa, Livorno, Siena, Arezzo, Pistoja, Prato, 
Fiesole u. a. liefern auch fiir ihn eine Fiille der vorzlglichsten Beispiele, ein- 
fachere und reichere. Den vorderen Mensatragern entsprechen an dem 


* Rock I, 191. °H. Hildebrand, Sveriges Medeltid III 
(Stockholm 1904), 257, nebst Skizze. 
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Hinterbau bzw. der Wand als Hilfsstiitzen und zugleich als Dekoration fast 
immer gleichartig gebildete Halbsaéulchen, Halbbaluster oder Halbpfosten. 
Die Altare sind durchweg von gefalliger Bildung; ihre Mensa ist meist von 


maiger Gro8e, wenig stark und mit sch6énen Profilen versehen. 

Manche gute Beispiele findet man zu Florenz in S. Maria Maggiore, S. Ambrogio, 
Santo Spirito, S. Lorenzo, S. Giovannino und S. Caetano, namentlich aber in Santa 
Croce, wo alle Altare des Langhauses, Schépfungen Vasaris, den Typus zeigen, 
sowie in der Annunziata, deren Chor eine grofere Anzahl dieser Aitare beherbergt. 
Zu Livorno bieten reichliche Beispiele der Dom, La Madonna und S. Giovanni; zu 
Pistoja S. Francesco al Prato und S. Paolo, zu Arezzo der Dom und S. Domenico; zu 
Fiesole die durch ihre edle Einfachheit ausgezeichnete Badia; zu Pisa S. Antonio, 
S. Francesco, S. Catarina, S. Niccola. Zu Siena ist es vor allem der Dom, der zahl- 
reiche Altare unseres Typus birgt, darunter solche, die wie der Hieronymusaltar 
(1671), der Dreikonigenaltar (1680) und der Altar der Apostel Jakobus und Philippus 
(1688) zu den jiingsten ihrer Art gehoren dirften. In Siid- und Norditalien sowie 
zu Rom sind Beispiele seltener, kommen aber auch hier vor. 

Unter der Herrschaft des Barocks dienen statt Saulchen oder Baluster bisweilen 
Putti oder Engel als Vorderstiitzen. So am Hochaltar in S. Eufemia zu Brescia, am 
Altar der Capella Colleoni im Dom zu Bergamo, an drei Nebenaltaren im Schiff der 
ehemaligen Jesuitenkirche zu Turin, am Altar der Capella Cibo in Santa Maria del 
Popolo zu Rom (Tafel 20) und andern. Adler, die einen Schild halten, tragen vorne die 
Mensa beim Hauptaltar des Baptisteriums zu Florenz. Léwen mit einem Schild 
bilden die vorderen Stiitzen bei einem der Nebenaltare in S. Restituta zu Neapel. 


VII. TISCHALTARE MIT QUERGERICHTETEN PLATTEN ODER 
MAUERN ALS TRAGERN DER MENSA 


Ein Altar dieses Charakters aus altchristlicher Zeit, den man in 
den Ruinen einer Basilika zu Lamiggiga (jetzt Sériana) in Algier fand, 
zeigt, daB der Typus schon dem christlichen Altertum nicht fremd war’. In- 
dessen scheint er nach den wenigen Beispielen, welche wir von ihm bis zum 
Ausgang des Mittelalters besitzen, niemals eine gréRere Verbreitung gewonnen 


zu haben. 

Ein Beispiel aus England, das wahrscheinlich noch aus keltischer Zeit | 
stammt, ist der Altar, den man in den Ruinen von St. Maddern zu Penzanze 
in Cornwallis fand. Die beiden Stiitzen, auf denen die Mensa hier ruht, bauen sich 
aus roh behauenen Quadern auf, ziehen sich quer unter der ganzen Platte hin, sind 
etwa fuinf Achtel des ganzen Altares, also ca. 55 cm hoch und haben eine Breite 
von etwa 40—45 cm’. 

In Italien ist ein trefflicher mittelalterlicher Vertreter des Typus, der 
Altar der Kapelle Sancta Sanctorum zu Rom, der in jiingster Zeit durch die Funde, 
die P. Grisar in ihm machte, eine Beriihmtheit wurde. Die 1,48 m breite, 95 cm 
tiefe Mensa sitzt nach den Seiten zu auf zwei Marmorpfosten von 22 cm Breite, 
77 cm Hohe und ca. 70 cm Tiefe, die sich durch ihr klassisches Rankenornament als 
Reste eines antiken Monumentes ausweisen. Unter ihr steht zwischen den Pfosten, 
wohl behiitet durch ein schweres Eisengitter und durch eine Bronzetiire, die Inno- 
cenz III. anfertigen lieB®, ein Schrank aus Cypressenholz, welcher Reliquien enthielt, 
laut Anschrift ein Werk Leos III.: + Leo tertius episcopus indignus Di famulus fecit. 
Der Altar ist laut Inschrift der Bronzetiire eine Schopfung Nikolaus’ III. (1277—1280)°. 


1 Vgl. oben S. 103. * Vgl. auch H. Grisar, Die rémische Kapelle 
2? The archeol. Journal 1846, II, 234, mit Sancta Sanctorum und ihr Schatz (Freiburg 
Skizze; vgl. auch Cabrol II, 1190. 1908) 56. 
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Ein zweites mittelalterliches Beispiel, das allem Anschein nach sogar bis ins 
11. Jahrhundert hinaufreicht, findet sich zu Rom in der Krypta von S. Urbano alla 
Caffarella. Die schlichte, roh bearbeitete Platte ruht seitlich auf zwei Massiven, deren 
Breite etwa ein Drittel der Breite der Mensa gleichkommt. Eine konchaartige Nische 
iiber dem Altar ist mit einem Fresko des 11. Jahrhunderts geschmiickt, das Maria 
mit dem Kind, begleitet von dem hl. Johannes und dem hl. Urbanus, darstellt. Ein 
Schacht im Tonnengewolbe des 
kleinen Raumes miindet oben vor 
dem Hochaltar der Kirche. 

Aus Frankreich sei als ein 
mittelalterlicher Vertreter des 
Typus der Altar der Martha- 
kapelle der Kathedrale zu Cou- 
tances genannt. Er datiert aus 
dem Jahre 1251 und hat als Stiitzen 
der Mensa drei auf die hohe Kante 
gestellte breite Platten, deren 
Stirn ein freistehendes Saulchen 
mit schmucklosen, unten rundem, 
oben ins Viereck tibergehendem 
Kelchkapitell eingefiigt ist. Die 
Mensa ist nur mit einer Schrage 
profiliert; ihre Lange betragt 1,85 
Meter, ihre Tiefe 95 cm. Nur schein- 

. bar ist ein Beispiel ein Altar zu 
Tischaltar. Coutances, Kathedrale Achéres im Kanton Henrichemont 
(Cher). Er entstammt dem Ende 
des 12. oder dem frithen 13. Jahrhundert. Seine Mensa, die vorne mit zwei, an den 
Seiten mit drei flachen Kehlen profiliert ist, ruht an ihren beiden Schmalseiten auf 
zwei schweren, breiten Platten, 
die vorne an der AuSeren 
Kante mit einem  romani- 
schen Saulchen  kantoniert 
sind, an der inneren aber eine 
kleine Kehle aufweisen, die 
mit einem Stabchen gefiillt ist; 
eine Profilierung, die auch die 
Sockelplatte des Altares vorne 
zwischen den beiden Platten an 
ihrer oberen Kante aufweist*. 
Urspriinglich einBlockaltar und 
vorne geschlossen, wurde der 
Altar in spaterer Zeit der Fiil- 
lung seiner Vorderseite beraubt 
und dadurch zum Tischaltar, als 
welcher er heute dasteht. Drei 
Querstiitzen in Gestalt dreier Tischaltar. Ripon, Magdalenenkapelle 
pfeilerartiger Aufmauerungen 
zeigt ein mittelalterlicher Altar in der Magdalenenkapelle zu Ripon (York) in Eng - 
land. Dieselben sind 45 cm breit und 38 cm voneinander entfernt. Die 2,28 m breite, 
95 cm tiefe Mensa hat als Profilierung nur eine Schrage®. Die primitiv einfachen 


 Buhot de Kerser, Statist. mon. du dép. du Cher are 
XI (Bourges 1889) 294, mit Abb. pl, 1, n. 6 und 7. Vgl. auch Roh. I, 219 und TA. 76. 
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Formen des Altares bieten keine Anhaltspunkte fiir eine genauere Datierung desselben. 
Ein Unikum ist infolge der ungewohnlichen Bildung der Stiitzen der Mensa ein 
spatgotischer Tischaltar in der Kirche von Mittelzell auf der Reichenau (Tafel 26). 
Er ist einer ca. 50 cm iiber dem FuBboden liegenden Nische der Ostwand des Chores 
eingebaut; ein Umstand, dem dieselben ersichtlich ihre merkwiirdige, einzigartige 
Ausgestaltung zu verdanken haben. Die Mensa ruht auf drei Steinblécken, von denen 
die beiden AuBeren eine Breite von 23 cm haben, der mittlere aber nur etwa 21 cm 
breit ist. Sie reichen bloB bis auf den Boden der Nische, treten aber vorne aus dieser 
heraus. Im Vorsprung des mittleren Blockes ist das Sepulcrum angebracht, unter 
die konsolenartig sich abschragende Vorkragung der beiden auBeren ist ein Rund- 
pfeiler gestellt, der bis zum Boden des Chores heruntergeht. Der Rundpfeiler zur 
Rechten hat ein achtseitiges, unten ins Viereck itibergehendes Fufstiick. Die Héhe 
des Altares betragt 1,13 m, bei einer Breite von 2,03 m und einer Tiefe von 95 cm. 


Haufiger als im Mittelalter treten mit massiven Querstiitzen ausgestattete Tisch- 
altare in der spateren Renaissance und der Barockzeit auf. Der bei ihnen von 
den beiden seitlichen Platten oder Mauern eingeschlossene Raum unter der Mensa 
war sehr geeignet zur Aufnahme eines Sarkophages, eines Reliquienschreines oder 
der ruhenden Figur eines Heiligen. Das war darum auch im 17. und 18. Jahrhundert 
die hauptsachlichste Veranlassung, daB damals manche Altare dieser Art geschaffen 
wurden, besonders in Italien. 


Freilich verdanken nicht alle derartigen Altare diesem Umstande ihre Form. 
Es kommen auch Beispiele vor, unter deren Mensa weder jemals ein Sarkophag oder 
eine Figur angebracht war, noch eine Aufstellung solcher je beabsichtigt war, 
wie, um nur zwei besonders hervorragende zu nennen, der Altar der Capella degli 
Spagnuoli bei S. Maria Novella zu Florenz und der grofartige Hochaltar des Domes 
zu Cremona. Die mit sehr reicher Profilierung geschmitickte Mensa des erstgenann- 
ten Altares sitzt auf zwei kraftigen, unten und oben mit Sims versehenen Marmor- 
platten, denen vorne und hinten eine unten in eine LOwentatze endigende Volute vor- 
gelegt ist. An der auBeren Breitseite der Platten verbindet eine Girlande das Auge 
dieser Voluten. Eine der Stiitzen weist das Datum der Herstellung des Altares 1592 auf. 


Der Hochaltar des Domes von Cremona, dessen prachtige, rotmarmorne Mensa 
eine Lange von fast 4 m hat, ist mit nicht weniger als sechs Querstiitzen ausgestattet, 
die in ihrer Bildung den Stiitzen des Florentiner Altares gleichen, aber etwas derber 
und einfacher sind (Tafel 26). Die beiden 4uBeren stehen rechts wie links nahe zusam- 
men, die zwei noch tibrigen sind so aufgestellt, daB sie in gleichem Abstand von 
den seitlichen Sttitzenpaaren und voneinander stehen. Sie sind, abweichend von den 
vier anderen, die wie die Mensa aus rotem Marmor gemacht sind, aus grauem Mar- 
mor angefertigt. Der Altar ist eine etwas ungewohnliche Erscheinung, die Uber- 
setzung eines vielstitzigen Alitares von der Art des Hochaltares des Domes zu 
Piacenza und der Abteikirche zu Poblet ins Barocke. 


VII. TISCHALTARE MIT KONSOLEN ALS TRAGER DER MENSA 


Zu den Altaren dieses letzten Tischaltartypus geh6ren nicht die Kasten- 
oder Blockaltare, welche an der Front oder an den Seiten als Belebung und 
Verzierung der Flachen Konsolen aufweisen, wie das bei solchen Altaéren aus 
der Renaissance- und Barockzeit nicht selten der Fall ist, sondern nur jene 
Art von Tischaltéren, bei welchen Konsolen an Stelle von Saéulchen, Pfosten, 
Balustern oder sonstigen Stiitzen die Trager der Mensa bilden, sei es in Ver- 
bindung mit einer unter der Riickseite der Mensa angebrachten massiven 
Stiitze, sei es zusammen mit einer Wand oder einem Hinterbau. Stiitze, Wand 
und Hinterbau haben hierbei die doppelte Funktion, die Mensa an der Riick- 
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seite zu tragen und zugleich den Konsolen, welche diese Aufgabe fir den 
iibrigen Teil derselben zu erfiillen haben, den notigen Halt zu gewahren. 

Im Mittelalter mégen Konsolentischaltére nicht allzu haufig angefertigt 
worden sein. Erhalten hat sich ein mittelalterlicher Altar dieses Typus in der 
SchloBkapelie von Broughton Castle bei Banbury (Oxford). Es ist das einzige 
Beispiel aus jener Zeit, das mir bekannt geworden ist. Der Altar soll sich noch 
in gutem Zustand befinden’, was ihn natirlich um so bemerkenswerter macht, 
da unversehrte Altare aus dem Mittelalter in England tiberhaupt nur in sehr 
geringer Zahl vorhanden sind. Seine Mensa besteht aus schwarzem Marmor, ist 
bei 78 cm Tiefe 2 m breit und wird von drei breiten aus der Wand vortretenden 
Konsolen getragen. 

Die Zeit, in der der Konsolentischaltar hauptsachlich zur Anwendung 
kam, ist das ausgehende 17. und das ganze 18. Jahrhundert, also die Periode 
des spiten Barocks, dessen kiinstlerischen Idealen er mit seiner ungebun- 
denen, der Willkiir reichlichen Spielraum lassenden Bildung allerdings in 
hohem Grade entsprach. Die Tischaltaére mit Sdulchen, Balustern und ahn- 
lichen Stiitzen der Mensa kommen in der zweiten Halfte des 17. Jahrhunderts 
allmahlich auBer Mode, die Vorliebe fiir den Tischaltar aber erhielt sich nach 
wie vor. Das Aufgeben der bis dahin herrschenden Form desselben bedeutete 
darum auch nicht das Preisgeben des Tischaltares iiberhaupt. Wohl wurde 
der bislang beliebte und gepflegte Typus verdrangt, aber nur durch einen 
andern Typus des Tischaltares, der an seine Stelle tritt, den Konsolentischaltar. 

Der Konsolentischaltar findet sich tiberall, besonders haufig aber in Ita- 
lien, wo man allenthalben, in Nord- und Mittel- wie in Siiditalien, in den 
Kirchen Konsolenaltare aus dem 18. Jahrhundert in gro8er Zahl und in 
mancherlei Abwandlung antrifft. Es ist nicht méglich, hier auf alle kleinen 
Verschiedenheiten naher einzugehen, die in der Ausgestaltung des Konsolen- 
tischaltares zutage treten, doch ist das auch nicht nétig, da bei allen diesen Ab- 
weichungen im einzelnen der Gesamtcharakter stets derselbe bleibt und alle 
Variationen nicht sowohl das dem Konsolentischaltare Eigentiimliche, ihn als 
solchen Charakterisierende als vielmehr die dekorative Behandlung betreffen. 
Es mag daher geniigen, auf die bemerkenswerteren Punkte hinzuweisen. © 

Die Zahl der Konsolen, welche beim Konsolentischaltar als Stitzen der 
Mensa dienen, beschrankt sich in der Regel auf zwei. Mehr Konsolen, etwa drei 
oder vier, sind Ausnahme und werden nur bei groBeren Altaren angewendet. 

Was ihre Form anlangt, so erscheinen sie am haufigsten in der von 
Volutenkonsolen (Tafel 26), die freilich bei den verschiedenen Altaren nicht 
bloB in bezug auf die Ornamentation, sondern auch hinsichtlich der Bildung eine 
ungemein grofe Mannigfaltigkeit aufweisen. Bald sind sie steiler, bald flacher, 
bald leichter, bald kraftiger. Hier massiv, dort durchbrochen, sind sie anderswo 
volutenférmig sich kriimmende Pfosten. 

Fir Neapel ist eine Art von Konsolentischaltar mit Wirfelkonsolen 
charakteristisch. Nicht als ob Tischaltare mit Volutenkonsolen nicht auch dort 
vertreten waren, es gibt deren sogar manche daselbst, sondern weil Tischaltare 
mit Wirfelkonsolen fast nur zu Neapel vorkommen, und zwar nicht als vereinzelte 
Erscheinungen, sondern in zahlreichen Beispielen und in den verschiedensten Kirchen. 
Der Wand oder dem Unterbau, welche hinten die Mensa stutzen, ist bei ihnen 


1 Rock I, 191. 
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nach den Schmalseiten der letzteren zu vorne zunachst ein Pfosten oder ein Pilaster 
vorgestellt, aus dem sich dann oben die in einem Wiirfel endende Konsole ent- 
wickelt (Tafel 27). Vortreffliche Beispiele, bei denen es keineswegs an Wechsel 
fehlt, da der Wiirfel bald ein formlicher Kubus, bald von mehr langlicher Form ist, 
bald nur wenig, bald weiter vom Pilaster absteht, finden sich unter anderm in 
Santa Maria Cesarea, S. Gennaro dei Poveri, in Santo Spirito, in S. Catarina a For- 
mello, in Santa Maria Regina Celi u. a. 


Auch hinsichtlich der Lange herrscht bei den Konsolen eine grofe Ver- 
schiedenheit. Sie hangt von einem doppelten Umstand ab; einmal ob die Mensa 
an der Rickseite in einer Wand bzw. in einem Hinterbau sitzt, oder ob sie 
daselbst durch einen unter ihr angebrachten Unterbau gestiitzt wird; dann, ob die 
Konsole unmittelbar aus Wand, Hinter- und Unterbau herauswachst, oder ob sie, 
wie es nicht selten ist, an einem derselben vorgelegten Pilaster angebracht ist. 
So kommt es, daB die Konsolen nach hinten zu bisweilen kaum bis zur Mitte der 
Mensa gehen, wahrend sie in anderen Fallen bis zu deren Riickseite reichen. 


Die Konsolen haben unter der Mensa ihren Platz, wo sonst bei den 
Tischaltaren die Saulchen oder Pfosten angebracht zu sein pflegen. Wo also, 
wie das meist der Fall ist, nur zwei Konsolen zur Verwendung gekommen sind, 
befinden sich dieselben nahe den Kopfseiten der Altarplatte. Sind ihrer ausnahms- 
weise mehr als zwei, so erscheinen sie in gleichmafiger Verteilung unter der 
Mensa angeordnet. 

Ihrer Richtung nach verlaufen die Konsolen am haufigsten unter einem 
rechten Winkel zur Langsachse der Mensa. Es kommt indessen auch oft 
genug vor, daB sie schrag zu ihr, und zwar stets nach auBen gewendet, ver- 
laufen (Tafel 27), doch fast nur bei solchen Konsolentischaltaren, bei denen sie 
an einem unter dem hinteren Teil der Mensa angebrachten Unterbau befestigt sind. 
Sitzen sie an einer hinter dem Altare befindlichen Wand oder an einem Hinterbau, 
so sind sie in der Regel rechtwinkelig zur Langsachse der Mensa gerichtet. 


Ubrigens stehen die Konsolen bei den Konsolentischaltaren, die aus dem 
17. und dem Beginn des 18. Jahrhunderts stammen, stets im rechten Winkel zur 
Langsachse des Altares, gleichvie] ob sie an einer Wand, an einem Hinterbau des 
Altares oder an einem Unterbau der Mensa angebracht sind. Schrag verlaufende 
Konsolen bezeichnen eine jiingere Phase in der Entwicklung des Konsolentisch- 
altares. Sie kommen kaum vor dem zweiten Viertel des 18. Jahrhunderts vor, 
jedenfalls werden sie erst seit dieser Zeit haufiger, wohl unter dem EinfluB der 
gleichzeitigen Architektur mit ihrer steigenden Vorliebe ftir freiere, bewegtere 
Bildungen. 

Der Nikolausaltar in S. Giovannino zu Florenz mit seinen schweren schrag 
angebrachten Konsolen aus weiBem Marmor tragt das Datum 1733. Die zahl- 
reichen Konsolentischaltare mit schragstehenden Konsolen in S. Felicita zu Florenz 
sind allem Anschein nach Erzeugnisse der Restauration, welche die Kirche, ein 
Bau der Friihrenaissance, 1736 erfuhr. Zwei Nebenaltare dieser Art in S. Michele 
stammen laut Inschrift sogar erst aus den Jahren 1780 und 1781. Konsolentisch- 
altare mit schragstehenden Konsolen begegnen uns besonders in Florenz, wo 
tiberhaupt der Typus der Konsolentischaltare sich in der Zeit des Spatbarocks 
groBer Beliebtheit erfreut haben muB. 

Konsolentischaltare mit schragen Konsolen fihrten zu Altaren, bei denen 
die Konsolen geradezu seitwarts an das die Mensa ruckwarts tragende Massiv 
angesetzt sind (Tafel 73), eine wenig schéne Form, die fast eher den einstiitzigen 
Tischaltaren oder zutreffender den Sarkophagaltéaren zugerechnet zu werden ver- 
diente als den Konsolentischaltaren. Ubrigens kommt diese Art von Konsolen- 
tischaltaren im allgemeinen nicht besonders haufig vor. Beispiele derselben 
begegnen uns namentlich in den Kirchen Modenas, Bolognas, Veronas und Mantuas. 
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Die ornamentale Behandlung, die den Konsolen zuteil wurde, war 
durchweg einfach. Einige Rinnen an der Front, dazu noch wohl Einschnirungen 
an den Voluten, ein Akanthusblatt iiber oder unterhalb der Voluten, seltener eine die 
Augen der Voluten verbindende Girlande und ahnliche architektonische Dekorations- 
motive bilden bestenfalls den Dekor der Konsolen. Héchstens daf noch etwa 
ein Engelképfchen zu ihnen kommt, wie z. B. bei einem schénen Konsolentischaltar 
in einer der Kapellen des rechten Seitenschiffes des Domes zu Pistoja. Die zu 
Neapel bei den Konsolentischaltaren so beliebten W Jirfelkonsolen sind bisweilen 
yorne in der Weise der Triglyphen eines dorischen Gebalkfrieses mit Schlitzen 
und Tropfen verziert. 

Die Flache der Wand zwischen den Konsolen blieb vielfach ohne 
allen Schmuck, zumal wenn sie weit unter der Mensa zuriicklag. Wurde sie mit 
solchem versehen, so bestand er am haufigsten in einer mehr oder weniger reichen 
Felderteilung mittels Leisten und Vertiefungen, etwa mit einem Kreuze als Ver- 
zierung oder mit einer auf die Stiftung des Altares beziiglichen Inschrift, wenn 
man tiberhaupt etwas zur weiteren Belebung anbringen wollte. Bildwerk diente 
nur selten als Dekor der Flache, kommt aber immerhin bisweilen auf ihr vor. 
So enthalt der Zwischenraum zwischen den Konsolen bei einem Altar in der 
Sakramentskapelle des Domes zu Benevent ein ihn in seiner ganzen Ausdehnung 
einnehmendes Marmorrelief, welches die Geburt Christi darstellt. Der Hochaltar 
in S. Catarina a Formello zu Neapel zeigt zwischen den Konsolen ein lebensgroBes 
edles und tiefempfundenes Reliefbild des im Grabe ruhenden Erlésers, der aus 
der Basilika der Januariuskatakombe stammende Konsolentischaltar in S. Gennaro 
dei Poveri (Tafel 27) die liegende Figur des hl. Januarius. Haufig ist der Wand 
zwischen den Konsolen ein Sarkophag vorgestellt, der aber keineswegs immer 
wirklich Reliquien enthalt, sondern meist nur ein Dekorationssttick bildet. Oder 
aber man brachte an ihr einen Halbsarkophag an, um auf diese Weise wenigstens die 
Illusion eines wirklichen Sarkophages heryorzurufen. Konsolentischaltare mit 
Sarkophagen oder Pseudosarkophagen zwischen den Konsolen kommen in ganz 
Italien vor, besonders haufig aber finden sie sich in Neapel (Tafel 27). Auch in den 
Kirchen Capuas kann man manche sehen. Zu Rom findet man ein einfaches, aber 
gefalliges Beispiel in einer der Kapellen des rechten Seitenschiffes von S. Maria 
Maggiore. Ein mit prachtigem Bronzerelief geschmiickter Sarkophag steht zwischen 
den Konsolen beim Sakramentsaltar in der Chorapsis des Domes zu Florenz. 


Werfen wir einen kurzen Riickblick iiber das in diesem Kapitel Gesagte, 
so drangen sich uns alsbald mehrere wichtige Wahrnehmungen auf. Vor 
allem und zunachst, da8 die Tischform des Altares bis in die erste 
nachkonstantinische Zeit hinaufreicht, und daB sie lediglich diejenige Form 
des Altares aufnimmt und fortfiihrt, welche die durch Konstantin in Freiheit 
gesetzte Kirche in dem christlichen Kultus bereits vorfand. Dann, daB die 
Tischaltarform sich neben den andern Altartypen durch die ganze Folgezeit 
zu erhalten wuB8te, daB sie zwar zeitweilig diesen gegeniiber unter dem Einflu8 
mancherlei 4u8erer Umstiande zuriicktreten muBte, aber in keiner Periode der 
Geschichte véllig von der Bildflache ver schwand, daB8B sie sich vielmehr, als sie 
bei Ausgang des Mittelalters auSer Gebrauch und in V ergessenheit zu geraten 
schien, in geradezu iiberraschender Weise unter der Herrschaft der Renaissance 
und des Barocks zu neuer, eigenartiger Bliite entfaltete. Drittens mu die 
ungemein groBe Mannigfaltigkeit auffallen, die zu den verschiedenen Zeiten 
unter oom Einflus der jeweils herrschenden Kunststile, der Riicksichten ‘der 
ZweckmAa&igkeit und gewisser im Lauf der Entwicklung mit dem Altar ver- 
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bundener Einrichtungen in der Verkérperung der Idee des Tischaltares zu- 
tage trat. Es ist eine formliche Schar von Typen, von Untertypen und von 
Variationen dieser Untertypen, die uns bei Betrachtung der ungemein vielen 
Tischaltére entgegentritt, welche die Vergangenheit der Gegenwart hinterlie®. 
Keine andere Altarform weist auch nur im entferntesten eine solche Fiille und 
eine so groBe Verschiedenartigkeit der einzelnen Bildungen auf. Fiir den 
Grundcharakter des Typus freilich ist aller Wechsel in der Zahl, der Art, der 
stilistischen Ausgestaltung und der dekorativen Behandlung der Stiitzen ohne 
Bedeutung. Ob die Mensa von einer oder von mehreren Stiitzen getragen 
wird, ob die Stiitzen Sadulchen, Pfeiler, Aufmauerungen oder Konsolen sind, 
ob der Altar frei steht oder die Altarplatte an der Riickseite sich an eine Wand 
oder an einen Hinterbau als Sttitze anlehnt, immer hat und bewahrt der Altar 
den Charakter des Tischaltares. 


IX. DER TISCHALTAR IN DEN RITEN DES OSTENS 


Auch in den Riten des Ostens, ausgenommen dem koptischen, der nur 
Blockaltére kennt, ist der Tischaltar gebrauchlich, vor aliem im griechi- 
schen Ritus, in dem er heute nicht nur vorherrscht, sondern sogar die 
offizielle Altarform darstellt. Nach den Rubriken des griechischen Kirchweih- 
und Altarritus soll der Altar namlich vier Sdulchen als Stiitzen der Mensa 
aufweisen, welche oben zur Aufnahme des Nagels, mittels dessen die Altar- 
platte bei der Weihe auf ihnen befestigt wird, mit einem Loch versehen wer- 
den miissen’. 

Zur Geschichte des Tischaltares in den Riten des Ostens liegt sehr wenig 
Material vor. Auf den alteren wie jiingeren Bild werken erscheint der 
Altar meist so vollstandig mit Decken und Behangen verhiillt, da®B es nicht 
mdoglich ist, zu erkennen, ob der Altar einen Tischaltar oder einen anderen 
Altartypus darstellen soll. Was wir ihnen darum fiir den Tischaltar und seine 
Geschichte zu entnehmen verm6gen, ist nur, da& es neben Blockaltiren auch 
Tischaltére gab, und daBi sie bald einstitzig, bald vierstiitzig waren. 

Ein vierfti8iger Tischaltar begegnet uns auf einer dem 9. oder 10. Jahr- 
hundert entstammenden Miniatur eines Psalters auf dem Berge Athos. Sie schildert 
eine bei den griechischen Malern sehr beliebte Szene, die Austeilung der hl. Kom- 
munion an die Apostel durch den Heiland, wobei der Abendmahlstisch wie gewohn- 
lich einem Altar nachgebildet ist. Wahrend aber sonst die ihn bedeckenden Tiicher 
seinen Bau nicht erkennen lassen, hat er hier, wie die unten zum Vorschein 
kommenden FiiBe zeigen, die Form eines vierstiitzigen Tisches. Auch auf einem 
Fresko auf dem Berge Athos, das die gottliche Liturgie darstellt, hat der Altar, 
wie deutlich zu erkennen ist, vier Stiitzen?. 

Als einstiitziger Tisch erscheint der Altar auf der Darstellung einer Altarweihe 
in einer dem 12. Jahrhundert entstammenden Handschrift der Reden Gregors 


von Nazianz in der Nationalbibliothek zu Paris? sowie auf mehreren Miniaturen 
eines syrischen Pontifikales aus dem Jahre 1239 in derselben Bibliothek, welche 


1 A. von Maltzew, Bitt- und Weihegottes- * Abb. in Fr. X. Kraus, Geschichte der 
dienste der orthodoxen russischen Kirche (Ber- _christl. Kunst I (Freiburg 1896) 583. 
lin 1897) 865. 3 F. gr. 543; eine Skizze bei Roh. VI, Tfl. 480. 
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den Ritus der Priester-, Diakonen- und Subdiakonenweihe wiedergeben*. Hier 
wie dort ist es ein schlanker Rundpfeiler, welcher die Mensa tragt. Ein ein- 


stiitziger Tischaltar mit viereckigem Pfeiler als Trager der Mensa begegnet uns auf 
einer Panagia vom Berge Athos mit der Darstellung der himmlischen Liturgie® und 
auf Miniaturen einer armenischen Handschrift des frithen 15. Jahrhunderts in 
der Staatsbibliothek zu Miinchen‘, ein einstiitziger Tischaltar mit reicher gegliederter 
Stiitze auf einer Miniatur einer armenischen Handschrift des 15. Jahrhunderts in 
der Mechitaristenbibliothek zu Wien sowie in einer armenischen Handschrilt des 16. 
in der Universitatsbibliothek zu Bologna’. Auch in einer armenischen Handschrift 
auf San Lazzaro zu Venedig aus dem Jahre 1248 und einer weiteren zu Konstantinopel 
yon 1263 finden sich, nach den freundlichen Mitteilungen P. Vardan Hatzumis, Dar- 
stellungen einstiitziger Tischaltare. Die zahlreichen armenischen Miniaturen, auf 
denen der Altar als: einstiitziger Tischaltar erscheint, bekunden, dafi dieser zu 
ihrer Entstehungszeit im armenischen Ritus die gewohnliche Altarform war. 


Nur wenig besser als mit den bildlichen verhalt es sich im Osten mit den 
schriftlichen Quellen, und zwar bis zum Ausgang des Mittelalters. Dab 
um 700 bei den Syrern der Tischaltar in Gebrauch war, ersehen wir aus zwei 
Kanones Jakobs von Edessa. Der eine verbietet, wahrend des Opfers Wasser oder 
Salb6l unter den heiligen Tisch zu stellen, um sie spater zu Heilzwecken zu 
gebrauchen. Der andere untersagt, an die FiiBe des heiligen Tisches vor der Messe 
Faden anzubinden, um sie nachher Kranken zu geben, damit diese sich dieselben 
umbinden®. Den Altar, von dem in den beiden Kanones die Rede ist, haben wir 
uns ersichtlich als Tischaltar zu denken, und zwar als Tischaltar mit mehreren 
FiBen, wie aus dem zweiten Kanon klar hervorgeht. 


Ein Zeugnis fiir die Verwendung der Tischaltarform bei den Armeniern 
liefert noch im ersten Jahrtausend der schon friiher erwahnte armenische Ordo 
der Kirch- und Altarweihe®. Hat der Bischof, so wird darin angeordnet, mit dem 
hl. Myron die Mensa des Altares oben, an den vier Ecken und an den vier Seiten 
gesalbt, so soll er die Saulchen salben. Gemeint sind die Saulchen, welche die 
Mensa trugen. Denn der Bischof hatte bei ihrer Salbung zu beten: ,,M6ge dieser 
Altar gesegnet, gesalbt und geheiligt werden, im Namen des Vaters und des 
Sohnes und des heiligen Geistes.“ 


Aus dem nestorianisch-chaldaischen Ritus liegen keine Nachrichten 
iiber den Tischaltar vor, im Bereich des griechischen horen wir bis gegen 
das 10. Jahrhundert lediglich von einigen Beispielen von Tischaltaren. So redet 
von dem Tischaltar seiner bischdflichen Kirche zu Ptolemais in der Pentapolis 441 
Synesius von Cyrene in dem tief ergreifenden Schlu® der ersten seiner beiden 
Karaordces betitelten Reden. Wenn die Barbaren seine Bischofsstadt mit Tod und 
Verderben tberziehen, will er zur Kirche eilen und die Saulchen umfassen, welche 
den heiligen Tisch tragen’. Von einem Tischaltar in der Irenenkirche zu Kon- 
stantinopel erhalten wir um die Mitte des 5. Jahrhunderts durch Sokrates Kunde. 
Denn wenn derselbe erzahlt't, als Arius zu Konstantinopel, wohin er gerufen 
worden war, sich einen groBen Anhang verschafft hatte und die katholische Lehre 


in die gr6Bte Gefahr brachte, habe Bischof Alexander, auf seinem Angesicht 


“ Abb. zweier dieser Miniaturen bei J. Braun, 
Die liturgische Gewandung im Okzident und 
Orient (Freiburg 1907) 238 601. 

° O. Wulff, Altchristliche und byzantinische 
Kunst (Berlin 0. J.) 616. 

SEA DD Sebel Ge Leidinger, Miniaturen aus 
Handschriften der Staatsbibliothek in Munchen. 
Heft IV, Armenische Miniaturenhandschriften 
Tfl. 17b; Tfl. 19b; Tfl. 21b; TA. 22b. 

” Frédéric Macler, Miniatures arméniennes 


(Paris 1913) Tfl. 45, Fig. 107 und Tfl. 53, Fig. 
140. 

8 Can. 12 13 (C. Kayser, Die Kanones Jakobs 
von Edessa (Leipzig 1886) 15. 

® Vgl. oben S. 117. 

10 In fine (Mg. 66, 1573). 

‘1 Hist. eccl. 1. 1, c. 37 (Mg. 67, 176): ‘Yao 
tHv isoay tedaslay savroy imi otdua éxtelvas 
evyetat. WVgl. Sozom. Hist. eccl. 1. 2, c. 29 
(ibid. 1017): ‘Yx6 16 SvotaotHovor. 
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liegend, Nacht um Nacht unter dem Altar jener Kirche in flehentlichem Gebete 
zugebracht, so war dieser Altar offenbar ein Tischaitar. Ein Tischaltar muS 
desgleichen der Altar gewesen sein, unter dem der Eunuch Eutropius, beim Kaiser 
Arkadius in Ungnade gefallen, vor seinen Verfolgern eine Zuflucht gesucht hatte, in- 
dessen der hl. Johannes Chrysostomus auf dem Ambon gegen ihn seine bertihmte Rede 
hielt”. Da der Altar der Peterskirche zu Konstantinopel einen mit Saulchen ver- 
sehenen Tischaltar darstellte, geht aus dem Schreiben hervor, das der italienische 
Klerus zugunsten des Papstes Vigilius an die nach Ostrom reisenden frankischen 
Gesandten richtete**; yon dem kostbaren Altare, den Justinian I. in der Hagia 
Sophia errichtete, bezeugt das gleiche Paulus Silentiarius in seiner Beschreibung 
der Kirche und ihrer Ausstattung. Ein einstiitziger Tischaltar war, wie es scheint, 
der Altar der von Pulcheria und Marcianus erbauten Blachernenkirche, jedenfalls 
war er ein Tischaltar. In seinem Bericht tiber die Ermordung des Tiberius, des 
Sohnes Justinians II., erzahlt namlich Theophanes*, die Hascher hatten den Un- 
glicklichen, der in der Blachernenkirche am Altar Schutz gesucht hatte, gefunden, 
wie er in der einen Hand eine Reliquie des hl. Kreuzes hielt, wahrend er mit der 
anderen das Saulchen (co xcovdxiov) des hl. Tisches umklammerte. Auch der Altar, 
der von Basilius I. Macedo errichteten Nea war nach Gregoras*® anscheinend ein 
einstiitziger Tischaltar. 

Es ist sehr dirftig, was wir bis gegen Ausgang des ersten Jahrtausends 
liber die Geschichte des Tischaltares im griechischen Ritus erfahren. Mit Be- 
stimmtheit erhellt aus den Beispielen, von denen wir Kunde erhalten, da8B der 
Typus in diesem bis hoch in die altchristliche Zeit hinaufreicht. Von seiner 
Beschaffenheit und seiner formalen Ausgestaltung héren wir dagegen soviel 
wie nichts. Wir vernehmen nur, da8 die wenigen Tischaltaére, die uns aus 
jener Zeit genannt werden, entweder eine oder mehrere Sttitzen der Mensa 
hatten. Welcher Art diese Stiitzen waren, ob Saulchen oder Pfosten, ob rund 
oder viereckig, und wie grof ihre Zahl bei den als mehrstiitzig bezeichneten 
Beispielen war, vernehmen wir leider nicht. Auch tiber die Verbreitung, wel- 
cher sich die Tischaltarform in der altchristlichen Zeit und dem nachstfolgen- 
den Jahrhundert im griechischen Ritus erfreute, bekommen wir keinen 
direkten Aufschlu8. Immerhin legt der Umstand, da8 der Altar so hervor- 
ragender Kirchen wie der Hagia Sophia, der Blachernenkirche, der Petrus- 
kirche und der Irenenkirche Tischaltarform hatte, den Schlu8 nahe, daB 
dieser Typus schon in altchristlicher Zeit im griechischen Ritus sehr beliebt 
und geschatzt war und bereits damals, wenn auch nicht die einzige, so doch 
die hauptsachliche Altarform bildete. 

Im 8. Jahrhundert war der Tischaltar jedenfalls so sehr der Hauptaltar- 
typus im griechischen Ritus, daB ein griechischer Ordo der Kirch- und Altar- 
weihe, der sich in einem aus dem Ende jenes Jahrhunderts stammenden 
Euchologion erhalten hat, in den Rubriken, welche von den Salbungen des 
Altares handeln, lediglich von tischformigen Altaren spricht*’. Nicht zwar als 


17 Der Bischof soll zuerst die Mensa des Al- 
tares salben, und zwar zunachst dreimal in 


12 Socrat. Hist. eccl. 1. 6, c. 5 (bid. 673). 
13 Epist. legatis Franciae ab Italiae clericis 


directa (M. 69, 117). 

14 V. 752 (Mg. 86, 2148). 

18 Chronographia ad. a. 6203 (Mg. 108, 769). 

16 Histor. byzant. 1. 14, c. 10, n. 12 (Mg. 148, 
976): O& & yxadilorvto thy te Beiay todnelay 
wal tov tnd tatty orviioxor. 


Kreuzesform und hierauf ganz; dann soll er 
mit dem heiligen Salbé6l in Kreuzesform die 
Saulchen des Altares bezeichnen: JJousi dé 
oraveods xal sis rods xlovas tadtns (tho ayias 
toanélns). Der Ordo ist abgedruckt bei Goar 845. 
Die Handschrift befand sich friher in S. Marco 
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einziger, aber als vornehmster Altartypus erscheint der Tischaltar in einem 
Ordo der Kirch- und Altarweihe, den Goar einer aus der zweiten Halfte des 
13. Jahrhunderts stammenden Handschrift entnahm**, sowie um die Wende 


des 14. Jahrhunderts bei Simeon von Saloniki”. 

Nach beiden gab es drei Hauptarten von Altaren. Bei der ersten ruhte die 
Mensa auf mehreren Saulchen; sie entsprach dem abendlandischen mehrstitzigen 
Tischaltar. Die zweite hatte nur ein Saulchen als Stiitze bildete also das Gegen- 
stiick zu jenem Untertypus des lateinischen einstiitzigen Tischaltares, bei dem ein 
Saulchen die Mensa trug. Diese beiden Altartypen werden sowohl in jenem 
Weiheordo wie bei Simeon zuerst genannt; sie waren ersichtlich die gewohnlicheren. 
Bei dem dritten saB die Mensa auf einem vierseitigen pfeilerartigen Massiv, Pouds 
genannt, das, wie die Rubriken des Ordo sagen, bald aus einem einzigen Stein, 
bald aus Mauerwerk?* bestand, wahrend Simeon es nur als gemauert bezeichnet™. 
Die Mensa bestand bei dieser dritten Altarart, wie uns der Ordo Goars belehrt”, 
entweder aus einer einzigen viereckigen Platte oder aus mehreren Stiicken, von 
denen eines als Hauptstiick in der Mitte angebracht sein mufte. Im zweiten 
Falle, in dem die Mensa naturgemaS nur wenig tber den stiitzenden Pfeiler vor- 
kragen konnte, stellten die Altare der dritten Art ersichtlich stets ein Gegenstick 
zum abendlandischen Blockaltar dar. Bildete dagegen eine einzige Platte ihre 
Mensa, so konnten sie sowohl den Typus von Tischaltaren mit cippusartiger Stitze 
als auch denjenigen eines Blockaltares zeigen. Lud die Mensa erheblich iber den 
Pfeiler aus, so war der Altar ein Tischaltar, im anderen Falle ein Blockaltar. 

DaB man dem Altar im griechischen Ritus nicht bloB in der neueren Zeit, 
sondern von jeher mit Vorliebe Tischform gab, diirfen wir tbrigens auch wohl 
aus dem Umstande schlieBen, daB man ihn am gewohnlichsten mit dem Namen 
toanela, bezeichnete. Gewif war dieser Name auch in dem liturgischen Charakter 
des Altares als der Statte des eucharistischen Mahles begriindet, allein es war 
wohl nicht dieser Charakter allein, um dessentwillen man den Altar mit Vorzug 
tedaeCa nannte, sondern auch die Tischform, die man ihm zu geben pflegte. 


Zu bedauern ist, da nicht auch fiir den Osten die Fille von Tisch- 
altaren aus der Vergangenheit oder von Resten solcher Altare vorliegt, die ftir 
die Geschichte des abendlandischen Tischaltares zugleich eine so wertvolle 
Erganzung und einen so reichen Ersatz der ungeniigenden bildlichen und 
schriftlichen Zeugnisse bilden. DaB sich auch dort, zumal in abgelegenen 
Orten oder in den unter dem Boden liegenden Ruinen alter Kirchen, hier 
und da aus mittelalterlicher, ja altchristlicher Zeit derartige Altdre vollstandig 
oder doch wenigstens in Bruchstiicken erhalten haben, steht auBer Zweifel. 
Das beweist der in einer altchristlichen Basilika zu Sardes in jiingster Zeit 
entdeckte, friiher schon erwahnte Tischaltar, dessen Mensa, einem roh be- 
arbeiteten Steinblock, eine antike Sdulentrommel als Stiitze diente. Nament- 
lich aber erhellt das aus den sehr lehrreichen Mitteilungen, welche Bach- 
mann uber die Altéare macht, die er bei seiner Erforschung der kirchlichen 
Baudenkmale Armeniens in alten armenischen Kirchen antraf. Es handelt 


au ORS kam von dort in die Barberi- 18 Goar 832 f. 

nische Bibliothek nach Rom, deren Bestand 1 ' 

bekanntlich in jingster Zeit in die Vatikana a an aby naLambiteainns tin ce 
iiberging. Eine etwa ein Jahrhundert jiingere 20 ; 

Handschrift, welche den Ordo gleichfalls ent- Gear Soe. 
hielt, ist im Besitz der Abtei Grottaferrata, der *) L. c. c. 101 (Mg. 155, 309). 
er von Kardinal Bessarion geschenkt wurde. 22 oCeno34. 
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sich bei denselben fast ausnahmslos um einstiitzige Tischaltare. In der Ka- 
pelle Surb Garabjed von Surb Grigor bei Wan, in zwei Nebenkirchen des 
Klosters Warak-Wankh bei Wan, in der Hauptkirche des Klosters auf der 
Insel Achthamar im Wansee und in einer Nebenkapelle des gleichen Klosters 
vom Jahre 1316 bestand der Altar aus einer schlichten quadratischen Stein- 
platte als Mensa und einem vierseitigen derben Steinpfeiler als Stipes; in der 
Kapelle Surb Astvadzadzin von Surb Grigor ruhte die quadratische Mensa 
auf einem zylinderférmigen Steinstumpf?*. Zwei andere Tischaltare erwahnt 
Strzygowski. Der eine steht in der Gregorkirche zu Amaghu (ca. 13. Jahr- 
hundert). Er hat als Trager der schmucklosen quadratischen Mensa einen 
an den Kanten abgefasten vierseitigen Steinpfeiler. Der zweite, der sich in 
der Gregorkirche des Klosters Ketscharus (von 1033) befindet, weist zwei 
Steinpfeiler, die oben durch einen horizontal liegenden Steinpfosten ver- 
bunden sind, als Stiitzen der quadratischen Mensa auf”. Auch in den Ruinen 
einer 1216 erbauten Kirche zu Norawank hat sich nach einer Mitteilung, die 
mir von P. Vardan Hatzumi zuging, ein einstiitziger Tischaltar erhalten. Es 
handelt sich in allen diesen Fallen um Altare, die noch der mittelalter- 
lichen Zeit angehéren, zum Teil sogar weit in sie zuriickreichen. Beachtung 
verdient die Ubereinstimmung, die zwischen ihnen und den Altaren auf den 
vorhin angeftihrten armenischen Miniaturen herrscht. Leider ist heute fiir 
absehbare Zeit keine Aussicht, daf& das, was sonst noch an alten Altaren im 
Osten sich durch ein giitiges Geschick erhalten hat, den archaologischen For- 
schungen erschlossen und dadurch der Wissenschaft nutzbar gemacht wird. 


DER KASTENALTAR 
I. VORBEMERKUNG 


Kastenaltar kann im weiteren Sinne jeder nicht tischformige 
Altar genannt werden, dessen Stipes sich aus vier Platten oder aus vier leich- 
ten Mauern zusammensetzt, der also im Innern hohl ist. Der Kastenaltar 
bildet in diesem Falle lediglich den Gegensatz zum nichttischformigen Altar 
mit massivem Stipes, gleichviel, ob in diesem letzteren kleinere Kammern 
angelegt sind oder nicht, da durch derartige Nischen von geringen MaBverhalt- 
nissen am Charakter des Stipes als eines Massivs nichts Wesentliches ge- 
andert wird. 


Es gibt zwei Arten von Kastenaltaéren. Bei der ersten ist der Stipes 
nach allen Seiten geschlossen, der Hohlraum in seinem Innern also unzu- 
ganglich. Der 4uBeren Form nach erscheinen die Kastenaltaére dieser Art 
als Blockaltare, denen sie darum auch zuzurechnen sind, wobei es nichts ver- 
schlagt, ob die Wande des Hohlraumes aus Platten oder aus Mauerwerk be- 
stehen. Solche Kastenaltare hat es zu allen Zeiten gegeben. Ein Beispiel aus 


23 Walter Bachmann, Kirchen und Moscheen 
in Armenien und Kurdistan (Leipzig 1913) 25, 
Tfl. 25; 35 und 39, Tfl. 28; 43 und 46, Tfl. 31. 


24 Jos. Strzygowski, Die Baukunst der Arme- 
nier I (Wien 1918) 226, 307. 
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dem Ende des 10. Jahrhunderts wird in den Casus monasterii Petrihusiani 
erwahnt, der Hochaltar der Klosterkirche Petershausen zu Konstanz, der aber 
bei der Erneuerung der Kirche um 1134 einem anderen weichen muBte’. 

Die zweite Art bildet eine Gruppe, die man als Kastenaltaére im 
engeren Sinne bezeichnen kann. Es sind jene Altare, welche Kasten- 
form erhielten, weil ihr Innenraum zu bestimmten Zwecken bentitzt werden 
solite, und die eben deshalb vorne, hinten oder an den Seiten des Stipes mit 
einer Tiir oder sonst einer Offnung versehen wurden, durch die ein Zugang 
zum Innern oder doch eine Verbindung des AuBern mit dem Hohlraum her- 
gestellt wurde. Im folgenden kommen nur die Kastenaltare der zweiten Art, 
also die Kastenaltare in engerer Bedeutung, in Betracht. Die der ersten sind 
dem Typus der Blockaltare zugerechnet, zu dem sie ja auch nach ihrer 
auBeren Erscheinung gehoren. 

Die Zwecke, die man bei der Herstellung der Kastenaltare verfolgte, 
waren hauptsachlich drei. Erstens sollte der in ihnen angelegte Hohlraum 
eine Altarconfessio bilden, eine Absicht, die namentlich in Alterer Zeit zur 
Errichtung von Kastenaltaren fiihrte, zweitens wollte man, und so verhielt es 
sich besonders spater, in ihm Reliquien und Reliquienbehalter aufbewahren, 
drittens endlich sollte er, doch war das erst seit dem ausgehenden Mittelalter 
der Fall, als eine Art von Schatzkammer oder als Aufbewahrungsort liturgi- 
scher Gebrauchsgegenstande dienen. Wir unterscheiden demnach drei, auch 
in der Anlage einigermafBen verschiedene Unterarten des Kastenaltares: 
Kastenaltare mit Confessio, Kastenaltare, die zugleich Altar und Behalter fiir 
Reliquienschreine und andere Reliquiare und darum auch selbst eine Art von 
Reliquienbehalter waren, und Kastenaltaére, die zugleich Altar und Schatz- 
oder Paramentenkammer waren. 


Il. KASTENALTARE MIT CONFESSIO 


Die Aalteste der drei Arten ist der Kastenaltar mit Confessio. 
Unter Confessio yerstand man in Alterer Zeit ein Heiligengrab mit einer 
uber ihm angebrachten Kammer, oder genauer die Kammer, in deren 
Boden oder unter der das Grab angelegt war, also nicht das Heiligengrab 
selbst. Die Confessio war gewissermafen Ersatz fiir eine Grabkirche, ein 
sog. Martyrium (martyrium = confessio)’. 

War das Heiligengrab zugleich Altargrab, d. i. war das 
Grab unter einem Altar angebracht, so stand dieser entweder unmittelbar 
tiber dem Grab oder auf einer iiber letzterem angebrachten Erhéhung. Im 
zweiten Falle schob sich die Confessio, wie noch heute bei der Confessio Petri 
in St. Peter, zwischen Grab und Altar ein; im ersten wurde der Altar selbst 
zur Confessio ausgestaltet, indem man dem Stipes Kastenform gab und ihn 
mit einer Tiir oder einem Fensterchen, die in seine Kammer fiihrten, versah. 


* L. 5, n. 1 (Mg. SS. XX, 669): Vetus altare...  siasticum, sed tantum ex quinque la pidi- 
erat parvulum et cavum, nihil in se habens bus compaginatum. 
sanctarum reliquiarum secundum morem eccle- ‘ Uber den Begriff Confessio Ausfihrlicheres 
bei Behandlung des Altarsepulcrums. 
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Kastenaltare, die eine Confessio bildeten, waren besonders in Italien ge- 
brauchlich, auferhalb Italiens lassen sich nur vereinzelte Beispiele nach- 
weisen. Wohl wurde auch hier das Reliquiengrab nicht ‘selten im Boden 
unter dem Altar angelegt, zumal wenn es einen ganzen heiligen Leib bergen 
sollte, doch errichtete man dann tiber ihm gewoéhnlich nicht einen Kasten- 
altar mit Confessio, sondern einen Tisch- oder einen Blockaltar. 

Der Alteste bekannte Kastenaltar mit Confessio, in Italien wie tiberhaupt, ist 
der jetzt freilich nur in Fragmenten erhaltene Altar in der Basilika des hl. Alexander 
an der Via Nomentana zu Rom. Er stammt aus der Zeit der Vergréferung der 
ersten Basilika, d. i, aus dem 5. Jahrhundert. Seine Seiten sind in Mauerwerk auf- 
gefulhrt, die Riickseite fehlt heute vollstandig, die Front bestand aus einer Transenna 
von weifem Marmor, die in drei Felder gegliedert war. Die seitlichen waren mit 
einem von halbkreisférmigen Maschen gebildeten Steinnetz ausgeftillt, das etwas 
schmalere mittlere hat unten die gleiche Fullung wie die Seitenfelder, in etwa 
halber Hohe ein rechteckiges Fenster, die sog. fenestella, oben eine Folge von drei 
kreisf6rmigen Durchbriichen. Es waren nur Bruchstiicke, was sich von der 
Transenna erhalten hatte, doch genug, um sie vollstandig rekonstruieren zu kénnen 
(Tafel 28 und 100). Eine Inschrift, die am oberen und teilweise auch noch am rechten 
Rande angebracht ist, lautet, soweit sie erhalten ist: Et Alexandro Delicatus voto 
posuit dedicante aepiscop. Urs. Innerhalb des Aufbaues befindet sich in der ganzen 
Weite des Innenraumes eine Grube und unter dieser das jetzt wieder zugeworfene 
friihere Grab, das zwar fast die ganze Lange, aber nur etwa die halbe Breite der 
Grube hatte. Die Hohe der Front der Confessioanlage betragt nach meinen Messun- 
gen 1,16 m, ihre Breite 1,58 m. 

Auf den vorderen Ecken stehen heute Reste von Saulchen. Auf zwei von diesen 
Fragmenten, Sockeln von Saulchen, findet sich eine Inschrift: Iunia Sabina c. f. 
fecerunt und: Et sanctorum ornavit. Die Saulchenfragmente sind bei den Rekon- 
struktionen, die man von der Anlage zu machen versuchte, verschieden gedeutet 
worden. Bald hat man sie als Reste von Saulchen betrachtet, die den Ecken der 
Front vorgestellt waren und den Vorsprung der Mensa trugen, bald sie als Uber- 
bleibsel eines Ciboriums angesehen. Letztere Annahme ist indessen wegen der 
geringen Starke der Sockel und Schaftstiicke durchaus auszuschlieBen. Messen doch 
die beiden gréBten Sockel an den Seiten nur 20,8 cm, die Saulchenschafte aber bloB 
13 cm im Durchmesser. Wie solch schwache Sockel und Saulchen ein Ciborium 
tragen konnten, ist schlechthin unverstandlich. In sich nicht unméglich ist die 
andere Deutung der Saulchen, doch hat sie auch nur den Charakter einer biofen 
' Méglichkeit. Stammen tberhaupt, darf, ja muB man fragen, die Uberreste. der 
Saulchen von der Confessio und nicht vielmehr von einem anderen Gegenstand her? 
Denn Sockel von solcher Hohe, wie sie die Fragmente zeigen, kommen bei Anlagen 
von der Art der hier in Frage stehenden sonst nie vor; sie waren auch bei ihnen 


sinnlos und allzu haBlich?, 


2 Die von Nesbitt gegebene Rekonstruktion 
(Archeologia XL [1866] pl. VIII), die mehrfach 
nachgebildet wurde, auch bei Garrucci, tay. 
423, und bei Cabrol, Dict. I, 3169, ist vdllig 
willkiirlich. Sie stellt vor die Ecken der Front 
zwei Saulchen, die ganz niedrige Sockel haben, 
aber wie zum Ersatz dafiir auf machtiger 
Sockelplatte stehen, welche sich unter der 
ganzen Front hinzieht, einer durchaus willkir- 
lichen Zutat, von der in Wirklichkeit keine 
Spur vorhanden ist. Die Fenestella ist zu 
niedrig; das Gitterwerk, das beim Original 
sehr regelmaBig gebildet ist, sehr unregel- 
mafBig; das seitliche Feld links, das rechteckige 


Braun, Der christliche Altar I. 


Form hat, wird nach oben zu schmaler. Kurz, 
die Wiedergabe des erhaltenen Fragments und 
die Rekonstruktion der Anlage sind beide bei 
Nesbitt gleich unzuverlassig. Durchaus unzu- 
treffend ist, wenn bei Cabrol (a. a. O.) gesagt 
wird, der Altar habe eine Porphyrplatte als 
Mensa und bestehe im wibrigen aus Marmor. 
Die Mensa fehlt vielmehr vollstandig. Die 
Transenna war freilich aus Marmor gemacht, 
die Seiten der Confessio aber sind, wie im Text 
gesagt wurde, gemauert. Ob sie einst mit Mar- 
mor bekleidet waren, laBt sich heute nicht 
mehr feststellen. Spuren von Farbe weisen 
eher auf eine Bemalung der Seitenmauern hin. 


13 
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Reste eines Kastenaltares des 56. Jahrhunderts wurden 1905 zu Grado bei 
BloBlegung der Uberbleibsel einer altchristlichen Basilika aus jener Zeit aufgefunden. 
Erhalten hatte sich der gréfere Teil der 1,03 m breiten, 0,85 m tiefen, oben mit 
ca. 8 em breiter Leiste umrahmten Mensa, eine grofe Zahl von Bruchstiicken der 
Marmorplatten, welche die Seitenwande des Stipes gebildet hatten, sowie das 
0,57 X 0,77 m im Geviert messende Bodengrab. Ganz verschwunden waren die Eck- 
pfosten des Stipes. Die Rahmenleiste der Mensa war nach innen mit einem Karnies 
profiliert®. 

Der Alteste vollstandig erhaltene Kastenaltar aus Stein (Tafel 103) findet sich zu 
Rom in der heutigen Unterkirche von SS. Cosma e Damiano, dem unteren Teile der 
alten Kirche, die unter Urban VIII. in eine Ober- und Unterkirche geteilt wurde. 
Rohault de Fleury halt in la Messe (I, 220) den Altar allerdings fir ein Werk des 
12. Jahrhunderts, doch ist es wohl richtiger, in ihm den urspriinglichen Altar aus 
der Zeit Felix IV. (526—530) zu sehen. Er steht nicht nur an dem Platz, den der 
erste Altar eingenommen haben muf, sondern entspricht auch nach seiner Be- 
schaffenheit durchaus dieser Zeit. Spateren Datums ist nur die obere der beiden 
heutigen Altarplatten, die eine Zutat sein mag, mit welcher der Altar versehen 
wurde, als ihn Kardinal Guido um 1153 mit einem neuen Ciborium ausstattete*, jeden- 
falls aber in das Mittelalter hinaufreicht. Urspringlich diente als Mensa die untere, 
etwas kleinere, schwere Platte aus Paonazzo. Leider ging es nicht an, die obere 
Platte zu entfernen, um zu sehen, ob etwa die untere auf ihrer Oberflache eine Ver- 
tiefung bzw. eine Leiste als Umrahmung aufweise. Die Héhe des Altares betragt, die 
8 cm starke, 1,79 m lange und 1,30 m tiefe obere Platte eingerechnet, 1,21 m. 

Der Stipes stellt einen Kasten dar, der von vier Eckpfosten aus Paonazzo und 
von vier die Seiten abschlieBenden Platten aus demselben Material gebildet wird. 
Die Pfosten sind mit einem kraftigen Halbsaéulchen kantoniert, dessen Basis nur 
aus einem Wulst besteht, wahrend sein reicher gegliedertes Kapitell sich aus Ringen 
und Wulst zusammensetzt. In der Vorderseite ist eine 56 cm hohe, 45 cm breite 
Offmung angebracht, die ehedem nach Ausweis der um sie herum eingebohrten 
Léchlein mit einem Gitter verschlossen war. Unter der Sockelplatte, die nur an 
den Seiten schwach tiber den Stipes herausreicht, befindet sich die Reliquienkammer. 
Sie ist mit einer 69 cm breiten, 47 cm tiefen Marmorplatte geschlossen, in deren 
Mitte eine 13,55 X10 cm grofe rechteckige Offnung angebracht ist, die einst die 
Confessio, den Innenraum des Kastens, mit dem Innern des Altargrabes verband. Heute 
ist sie mit einem Plattchen fest verschlossen, urspriinglich aber war dieses nur 
lose auf sie aufgelegt, damit man sog. brandea u. 4.5 in das Sepulcrum herablassen 
oder kostbare Ole in dasselbe hinabgiefen konnte®. 

Nur in Bruchstiicken hat sich ein altchristlicher Kastenaltar in SS. Apostoli zu 
Rom erhalten. Er wird der Altar sein, den Papst Johannes III. (561—574) in der 
von seinem Vorganger begonnenen und von ihm selbst vollendeten Kirche errichtete. 
Man fand die Fragmente, die vdéllig ausreichen, um den Altar in seinem urspriing- 
lichen Bestand rekonstruieren zu kénnen, 1873 bei Abbruch des aus dem Beginn des 
18. Jahrhunderts stammenden Hochaltares’. Vorhanden waren noch das Reliquien- 


* Jahreshefte des dsterreichischen archaolo- 
gischen Institus IX (1906), Beibl. 8 f. mit Abb. 
der Mensa, Fig. 13. Die S. 22 ausgesprochene 
Vermutung, die Wande des Stipes seien in 
Mauerwerk hergestellt und mit den Marmor- 
platten bekleidet gewesen, scheint wenig wahr- 
scheinlich, vielmehr werden, wie es auch sonst 
zu geschehen pflegte, die Marmorplatten als 
Fillungen zwischen Eckpfosten, welche die 
Mensa trugen, angebracht gewesen sein. 

4 Bullet. IV (1866) 66; Pomp. Ugonio, Histo- 
ria delle Stazioni di Roma (Romae 1588) 180. 


® Brandea sind Tiicher, die, weil sie zum 
Einhiilen yon Reliquien gedient hatten oder 
eine Weile auf solchen geruht hatten, selbst 
als eine Art von Reliquien im weiteren Sinne 
galten. Vgl. D. C. I, 735. 

° Vgl. iiber den letztgenannten Brauch Paul. 
Nolan. Carm. 21, v. 590 (C. SS. eccl. 30, 177). 

7 Vel. tiber den Altar auch Garrucci VI, 27 
und Tfl. 423, 9—10; Roh. I, 187 und Tf. 37; 
H. Grisar, Analecta Romana (Roma 1899) 619 f. 
Die Uberreste des Altares befinden sich heute 
hinter dem Hochaltar. 


~ 
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grab im Boden der Kammer des Altares in Gestalt einer fast quadratischen Héhlung 
von ca. 38 cm im Geviert und einer Tiefe von 40 cm; die Deckplatte des Sepulcrums; 
eine Marmorplatte mit kreisférmiger, 15 cm im Durchmesser haltender Offnung, die 
oben mit einem 2 cm breiten Falz zur Aufnahme eines Verschlufiplattchens versehen 
war; die Eckpfosten des Stipes, von denen die beiden riickwartigen glatt, die beiden 
vorderen mit Rinnen belebt waren, bis zu einer Héhe von ca. 30 cm; die zwischen 
den Pfosten eingeftigten, die Seiten bildenden ditinnen Marmorplatten in der gleichen 
Hohe, sowie endlich, wenn auch in zwei Halften zerschnitten, die Mensa. Die 
Kammer des Stipes hatte 1,35 X 1,46 m im Lichten. Die Mensa, die oben mit einer 
Karniesleiste ringsum umrahint und mit einem in flachem Relief ausgefiihrten Kreuz 
verziert war, das fast bis zur Einfassung reichte und an den Enden der Arme sich 
mafig verbreiterte, maf 1,63 X 1,76 m. In der Marmorplatte, welche die Vorderseite 
des Stipes bildete, befand sich eine viereckige turartige Offnung, wie sie uns beim Altar 
von SS. Cosma und Damiano bhe- 
gegnete, und zwar legten auch 
beim Altar von SS. Apostoli Léch- 
lein, die oberhalb der Offnung in 
der Platte angebracht waren, 
Zeugnis yon dem einstigen Vor- 
handensein eines VerschluBgitters 
ab. Das Bild gibt im Anschlu8 an 
Garruci® den Stipestorso wieder, 
wie er sich im Augenblicke der 
Auffindung darstellte, doch er- 
scheint die Verschlufplatte des 
Sepulcrums zurtickgeschlagen. Zu 
beachten ist, daB die vorne zwi- 
schen den Pfostenstimpfen als 
Abschlu8 angebrachte Platte beim 
volistandigen Stipes nicht der un- 
tere, sondern der obere Teil der 
urspriinglichen Vorderseite war. 
Als der Stipes verstiimmelt wurde, 
konnte man die untere Partie des- 
selben, die von der Tirdoffnung 
durchbrochen wurde, nicht langer 
an ihrer Stelle belassen. Man fiigte 
daher nun statt ihrer die ein ein- 
ziges Stiick bildende obere Partie der Vorderseite zwischen beide vordere Pfosten 
ein, nachdem man sie zu diesem Ende zuvor auf den Kopf gestellt hatte®. Was 
die Mensa anlangt, so nimmt P. Grisar an*®, man habe nicht die mit Vertiefung 
und Kreuz ausgestattete Platte als Mensa benutzt, da dies wegen des Kreuzes, das 
beim Zelebrieren hinderlich hatte sein mtissen, nicht wohl tunlich war. Sie sei viel- 
mehr wie die untere Platte des Altares der Unterkirche von SS. Cosma e Damiano 
mit einer zweiten gréferen, heute verschwundenen Platte bedeckt gewesen, welche 
als Mensa diente. In der Tat ist die Méglichkeit nicht ausgeschlossen, daB man auch 
auf die Mensa des Altares von SS. Apostoli in spaterer Zeit eine zweite Mensa legte, 


Kastenaltar (Fragment). Rom, SS. Apostoli 


8 Storia, Tfl. 423. 


® Die Rekonstruktion, welche Rohault de 
Fleury von dem Altare bietet (la messe Tfl. 
37), leidet an dem Fehler, daB die Fenestella 
bei ihr etwa 25 cm tiber dem Boden beginnt, 
statt, wie es bei dem Altar in SS. Cosma e 
Damiano und dem Kastenaltar in S. Giovanni 


Evangelista zu Ravenna der FalJl ist, und wie es 
auch wohl bei dem Altar in SS. Apostoli der 
Fall war, bis zum Boden herabzugehen. P. 
Grisar fihrt sie bei der Rekonstrukticn, die er 
von dem Altar bietet (Analecta Romana [Roma 
1899] 620), zutreffend ganz bis unten herab. 


10 Ebend. 621 f. 
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wie es beim Altar in SS. Cosma e Damiano geschah; einen Anhaltspunkt dafir, dab 
man das wirklich getan habe, haben wir indessen nicht. Das Vorhandensein des 
Kreuzes erforderte auch keineswegs eine zweite Mensa, da es nicht so stark vortritt, 
daB es das Zelebrieren ernstlich behindert oder erschwert hatte. Zudem ist der 
Altar in SS. Apostoli keineswegs das einzige Beispiel, das die Mensa mit einem 
Relief verziert zeigt. Wenn spater von der Austattung der Mensa gehandelt wird, 
werden uns noch andere begegnen. Auch darf wohl daran erinnert werden, da& 
man es im spaten Mittelalter oft genug nicht fiir nétig hielt, von den Grabplatten, 
welche man zu Altarplatten machen wollte, zuvor die auf denselben angebrachten 
Reliefdarstellungen zu entfernen. Dieselben kénnen also fir das Zelebrieren un- 
moglich in bemerkenswertem Mae hinderlich gewesen sein. 

Drei Kastenaltare des 6. Jahrhunderts, deren Hohlraum eine Confessio dar- 
stellte, haben sich, wenn auch in ruinenhaftem Zustande, zu Ravenna erhalten. Einer 
derselben wurde schon gelegentlich erwahnt, der Altar der Krypta von S. Giovanni 
Evangelista, bis zum Jahre 1569, in dem er an seine jetzige Stelle versetzt wurde, der 
Hochaltar der Kirche. Er 
ist 1,94 m lang, 92 cm tief 
und 1,08 m hoch. Von der 
Sockelplatte war schon 
oben S. 168 die Rede. Die 
vier Eckpfosten sind aufen 
mit je drei Kanneliiren ver- 
sehen, ihre Basis zeigt eine 
der attischen Ahnliche Bil- 
dung, ihr Kapitell ist an 
den Ecken mit einem Spitz- 
blatt besetzt?. Die Mar- 
morplatten, welche die 
Schmalseiten des Altares 
bildeten, sind heute nicht 
mehr vorhanden; nur die 
Nute an der Sockelplatte 
und den Pfosten legen noch 

Kastenaltar. Ravenna, S. Giovanni Ey. von ihrem einstigen Dasein 

Zeugnis ab. Die grofe 

Platte der Hinterseite hat sich dagegen fast vollstandig erhalten. Die Vorderwand 
des Kastens bestand aus drei Teilen, einem Mittelsttick von 84 cm Breite und zwei 
zwischen ihm und den Eckpfosten eingeftigten 38 cm breiten Platten. Das Mittel- 
stiick, das die Starke der Pfosten hat, ist 12 cm dick. Es enthalt eine Tiréffnung 
von 445 cm Breite und 57,5 cm Hohe, die rechis und links von einem aus 
eingelegtem kostbaren Stein bestehenden, jetzt verschwundenen Pilaster begleitet 
wurde. Oberhalb dieser Offnung ist unter einem Rundbogen eine segment- 
bogenférmig schlieBende kleine Nische angebracht, die 17 cm lang, 14,5 cm 
hoch und 6,5 cm tief ist, ein Sepulcrum, in dem Reliquien geborgen waren. 
Unter der Tir ist die anderen Ortes*® bereits mitgeteilte Inschrift einge- 
hauen, durch welche der Altar dem hl. Johannes geweiht wird. In der Sockel- 
platte gewahrt man weder ein Sepulcrum noch eine Offnung, die zu einem unter 
dem Altar angelegten Reliquiengrab gefiihrt hatte, doch schlie&t ihr Fehlen keines- 


‘1 Der Altar in S. Giovanni wird von G. Ri- altar nicht dem 5., sondern dem 6. Jahrhun- 
voira (Le origini della archittetura Lombarda _ dert an. 
[Roma 1901] I, 4) und andern dem 5. Jahrhun- ‘2 Die Wiedergabe der Pfosten bei Rohault 
dert zugeschrieben. Was von dieser Datierung de Fleury (La messe I, Tf. 33) ist im einzel- 
zu halten ist, wurde bereits gesagt (S. 168). nen auffallend ungenau. 
Der Altar gehért in seiner Gestalt als Kasten- 13 Vgl. oben S. 168. 
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wegs aus, daf sich ehedem unter dem Altar ein solches befand. Denn nicht in 
allen Fallen war im Boden eine Verbindung der Confessio mit der Reliquien- 
kammer vorhanden. Daf es urspriinglich auch unter unserem Altar ein Reliquien- 
grab gab, darauf weist die in der Vorderseite seines Stipes angebrachte Tire mit 
Bestimmtheit hin. Die Mensa, eine herrliche Platte aus weifem Marmor, ist am 
Rande, einschlieBlich der Leiste, von der sie oben umrahmt wird, nur 5 cm, in der 
Vertiefung sogar nur 3 cm dick. An den Kanten ist sie mit zwei Rinnen versehen, 
welche an den Enden gegen einen Halbkreis auslaufen. 


Der zweite Altar steht in einer Kapelle des linken Seitenschiffes von 
S. Apollinare Nuovo (Tafel 102). Er ist bis auf die Mensa, deren Stelle heute eine 
Holzplatte vertritt, unversehrt auf uns gekommen. Merklich kleiner als der von 
S. Giovanni — er mifit in die Breite nur 97 cm, in die Tiefe blo®B 55 cm und in die 
Hohe ohne die Mensa nur 95 cm — ist er ihm seiner Einrichtung nach im wesent- 
lichen gleich und fast nur in dekorativer Hinsicht von ihm verschieden. Die Eck- 
piosten sind statt mit Kanneltiren mit einem vertieften Felde, das mit einem flachen 
Bande besetzt ist, belebt. Kapitell und Basis mangeln. Der mittlere Teil der Fillung 
der Vorderseite besteht aus drei Stiicken, von denen die beiden unteren nicht bloB 
die seitlichen Pfosten der an der Front angebrachten Turéffnung bilden, sondern 
zugleich nachgeahmte Tirfligel darstellen. Das obere dient als Sturz der Tire. Als 
Verzierung zeigt es einen Dreiecksgiebel in rechteckigem Feld. Eine Nische zur Auf- 
nahme von Reliquien ist in ihm nicht vorhanden, wohl, weil die vier in der Sockel- 
platte angebrachten Sepulcra ausreichend Raum zur Aufnahme der Reliquien ge- 
wahrten. Sie messen einschlieflich des Falzes zur Aufnahme des VerschluBplattchens 
14 cm im Geviert bei 7 cm Tiefe und sind in Form eines gleicharmigenn Kreuzes 
um ein Quadrat von gleicher Gréfe angeordnet, welches mit einer halbkugelférmi- 
gen, 10 cm breiten und 5 cm tiefen Mulde versehen ist. Dieselbe ist durch vier 
rohrenférmige Kanalchen mit den vier Sepulcra verbunden und war ehedem, wie 
die vier Léchlein in den Zwickeln des Quadrates bekunden, mit einem Deckel ver- 
schlossen. So eigenartig diese Anlage der Sepulcra ist, so steht sie doch nicht allein 
da. Ein Gegenstiick zu ihr haben wir schon kennengelernt, den Altarsockel im 
Erzbisch6flichen Palast zu Ravenna (Tafel 16), nur da sich hier um das mittlere 
Quadrat mit seiner Mulde blo& drei Sepulcra gruppieren, da an seiner vierten Seite 
ein Sepulcrum nicht angebracht wurde. Ein anderes bietet das Fragment eines 
Sockels in der Krypta des Domes zu Ancona, das wie der Sockel in S. Apollinare 
vier Sepulcra zeigt**. Der Altar stammt aus dem 6. Jahrhundert, da erst in diesem 
S. Apollinare Nuovo durch Theodorich erbaut wurde, ob aber aus arianischer oder 
katholischer Zeit, d. i. ob vor oder nach 560, muf dahingestellt bleiben. Vielleicht, 
daB er von Erzbischof Agnellus errichtet wurde, als derselbe in jenem Jahre die 
Kirche den Arianern wegnahm und dem katholischen Kultus tibergab. 


Von dem dritien Altar sind nur drei Platten des Stipes erhalten, die zwei 
Schmalseiten und eine der beiden Langseiten. Es ist der Altar, den Erzbischof 
Ecclesius nach Vollendung des Neubaues von S. Vitale an Stelle des alten Vitalis- 
altares in einer der Nischen des Oktogons tiber dem Bodengrab, in dem die Reli- 
quien des Heiligen geborgen waren, auffihren lie{**. 

Die beiden ehemaligen Seitenplatten haben eine Hohe von 1,05 m bei einer 
Breite von 77 bzw. 78 cm. Die dritte Platte ist 1,54 m breit und 1,05 m hoch. 
Alle drei sind mit breiter Einfassung versehen, die mit einem Herzblattfries und 
einem Perlstab besetzt ist, und bei den beiden kleineren ein von Girlanden und 
einer Hangekrone tiberragtes Kreuz einschlieBt, wahrend sie bei der dritten grofen 
ein Kreuz mit zwei Lammern zur Seite und Girlanden mit Hangekrone oberhalb 
der beiden Lammer umrahmt. In der jetzt verschwundenen Platte, welche einst 


14 Vgl. oben S. 162 und Tfl. 16. 16 Vel. uber die -Entstehung und die Ge- 
15 Skizze bei Roh. I, 136. schichte dieses zweiten Vitalisaltares oben S. 168. 
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die zweite Langseite gebildet haben muB, befand sich die zweifelsohne nicht fehlende 
Tire der Confessiokammer. Ob sie oder die noch vorhandene Platte mit dem Kreuz 
und den Lammern die Vorderseite des Stipes bildete, ist nicht zu entscheiden, da 
sowohl vom Oktogon wie vom Umgang her der Zutritt zum Altar moglich war. 
Daf dieser mit Eckpfosten versehen war und sein Gesamtbild sonach demjenigen 
des Altares in S. Giovanni Evangelista und dessen Gegenstiick in S. Apollinare 
Nuovo entsprochen haben wird, erhellt aus der geringen, nur 5 cm betragenden 
Starke der Platten’. 

Ein Kastenaltar des 6. Jahrhunderts, dessen Innenraum als Confessio diente, 
war auch der Altar, dessen Reste man 1876 bei St. Zeno in Siidtirol an der Stelle 
fand, wo sich einst eine altchristliche Kirche erhoben hatte. Sie bestanden in dem 
Bodengrab, in dem sich noch das Reliquiar mit Uberresten der Reliquien befand, 
und in der Deckplatte des Grabes, die zugleich die Sockelplatte des Altares gebildet 
hatte. Die quadratischen Zapfenlécher, welche in ihren vier Ecken eingehauen 
waren, lieBen daran keinen Zweifel. Daf der Altar aber kein Tisch-, sondern ein 
Kastenaltar gewesen war, ging aus den Rinnen hervor, welche an den beiden Lang- 
seiten jene Locher verbanden und Nute zur Aufnahme einer Platte darstellten. Da 
an den Schmalseiten keine Rinnen zwischen den Zapfenléchern vorhanden waren, 
liegt die Annahme nahe, daf der Raum unter der Mensa hier offen war**. 


Dem 7., spatestens aber dem 8. Jahrhundert entstammt das Fragment eines 
hierher gehérenden Kastenaltares, das vor einigen Jahren in der Kapelle links 
neben dem Chor von Santa Maria Antiqua zu Rom entdeckt wurde. Es 
besteht nur aus der Sockelplatte des Altares, ist aber so beschaffen, da es uns 
vollen Aufschlu8 tiber die wesentliche Beschaffenheit und die urspriingliche Ein- 
richtung des Altares gibt. Derselbe war von geringen Mafverhdltnissen; hat doch 
die Sockelplatte nur eine Breite von 92 cm und eine Tiefe von blofB 74 cm. Der 
Stipes wurde von Platten gebildet, wie 
die Nute beweisen, die zur Aufnahme 
dieser Platten oben angebracht sind. 
DaB der Stipes ein Kasten war, und 
da8 der Innenraum zwischen den 
Platten nicht etwa mit Mauerwerk 
ausgefullt war, lehrt der Umstand, 
da8 in der Mitte einer der Langseiten 
— es ist die der Wand zugekehrte — 
in einer Lange von 32 cm eine Rinne 
nicht ausgehoben ist. Hier befand sich 
also ersichtlich eine 32 cm breite Off- 
nung im Kasten, die den Zugang zum 
Innenraum des Altares bildete. Der 
Kasten maf von auB8en in die Breite 
vorne 79 cm, hinten 78 cm, in die Tiefe 

Kastenaltar (Sockel). Rom, S. Maria Antiqua 68 cm. Die Platten, aus denen der 
Kasten bestand, waren von verschie- 

dener Starke. Sie betrug 5 cm im Minimum und stieg bis zu 7,5, ja 8 cm. 
Offenbar waren die Platten lediglich an der AuSenseite behauen worden, wahrend 
man sie nach innen zu so gelassen hatte, wie sie gebrochen worden waren. DaB 
sie auch unten nicht gerade sorgfaltig bearbeitet worden waren, erhellt aus dem an 
verschiedenen Stellen der Nute noch jetzt vorhandenen Blei, mit dem man ersicht- 
lich die Unebenheiten der unteren Kante dort auszugleichen gesucht hatte. Etwas 
uber ihre Mitte hinaus, 23 cm vom hinteren Rand und 36 cm von den Seitenwanden 


‘? Die Platten sind mehrfach abgebildet, be- ‘8 Archaolog. epigr. Mitteil. aus Osterreich V 
sonders auch bei Garrucci, Tfl. 422, 4 5 6. (1881) 118. 
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entfernt, zeigt die Sockelplatte eine mit Falz versehene rechteckige Vertiefung, das 
Sepulcrum, nicht ein Zapfenloch fiir einen Mittelpfosten, wie man irrtiimlich ge- 
meint und gesagt hat'®. Ein Pfosten als mittlere Stiitze der Mensa hatte auch bei 
den so geringen Mafverhaltnissen des Altares keinen Sinn gehabt. Das Sepulcrum 
ist 6 cm tief; in die Lange und Breite mift es 13,5 X 7,8 cm ohne den 2 cm breiten 
Falz, der es oben zur Aufnahme des Sigillums umzieht. An den Falz schlieBen sich 
nach der Front des Altares zu drei Rinnen von 8,5 cm bzw. 5,5 und 6 cm Lange an, 
die ein etwas schiefes Viereck bilden, welches genau in der Mitte der Sockelplatte 
liegt. Ich wiiBte keine andere Erklarung fiir diese Rinnen als die Annahme, man 
habe anfangs das Sepulcrum in der Mitte der Platte anbringen wollen und durch 
jene Rinnen schon die Stelle desselben markiert, dann aber den EntschluB geandert 
und es etwas naher der Fenestella zu angelegt. Bemerkt zu werden verdient, da8 
Eckpfosten fehlten. Die geringe Gréfe des Altares und die verhaltnismaBig be- 
deutende Starke der den Stipes bildenden Platten machte sie iiberfliissig. Die Sockel- 
platte ist vorn 11 cm dick, binten 8 cm. Der Altar stand soweit von der Wand ent- 
fernt, daB an seiner Rickseite noch Raum genug fir den zelebrierenden Priester 
blieb. Es ist der Altar irrig als eine sog. Prothesis, als Vorbereitungstisch, gedeutet 
worden, doch widerlegt sich eine solche Annahme ohne weiteres durch das Vor- 
handensein des Sepulcrums, welches keinen Zweifel 14Bt, daB wir es bei der Sockel- 
platte mit dem Rest eines wirklichen Altares zu tun haben; denn in den Prothesis- 
tisch wurden keine Reliquien eingeschlossen. Es sprechen aber auch gegen jene An- 
nahme die Cancelli, Schranken, die einst in der Kapelle vor dem Altar angebracht 
waren, ihn nach vorne zu abschlossen und von dem fiir die Laien bestimmten Vor- 
derraum der Kapelle trennten. 


Aus dem 8, Jahrhundert stammt der Uberrest eines Kastenaltares in S. Martino 
zu Cividale, dessen Innenraum einst ebenfalls eine Confessio gebildet haben muB. Ein 
Sttick barbarischer Pracht, wurde der Altar um 745 von dem Longobardenfirsten 
Ratchis (744—749) gestiftet. Urspriinglich befand er sich im Dom zu Cividale, von wo 
er dann spater, soweit er sich erhalten hat, an seinen heutigen Standort kam?°. Vor- 
handen sind von dem Altar, wie ihn Ratchis schuf, nur mehr die vier Seitenplatten 
des Stipes. Eckpfosten hatte er wohl nie, wie das Breitenmaf{ der vorderen und der 
hinteren Platte beweist. Jene ist namlich 1,45 m breit, diese aber erreicht die gleiche 
Breite blo®B, wenn man zu ihrer eigenen Breite noch die Starke der beiden Seiten- 
platten des Altares hinzunimmt (1,33 cm +5 cm+6 cm). Der Altar ist in jiingerer 
Zeit wiederhergestellt worden. Die freistehenden Saulchen, die dabei unter den 
Ecken der neuen Mensa angebracht wurden, sind eine ungerechtfertigte Zutat. Der 
Altar (Tafel 29) hat in seiner urspriinglichen Gestalt wie keine Eckpfosten, so auch 
keine freistehenden Ecksaulchen gekannt. Was die Ornamentierung der vier Platten 
anlangt, so ist auf der Frontplatte Christus in der Mandorla dargestellt, je ein Engel 
zu seinen beiden Seiten. Die Mandorla wird von je zwei Engeln gehalten, den Grund 
zwischen den Figuren beleben Rosetten, Sterne und Kreuzchen, den Rand der Platte 
entlang zieht sich unten und an den Seiten eine aus einem Perlstab und einer Art 
von Kettenfries sich zusammensetzende Einfassung, oben eine Inschrift. Die Be- 
handlung der beiden Seitenplatten ist A4hnlich, nur besteht der Fries des Rahmens 
bei ihnen aus Wellenbandern, die einander tberschneiden, das Bildwerk aber zeigt 
auf der rechten Platte die Anbetung des Jesuskindes durch die drei Weisen, auf der 
linken die Heimsuchung. Die riickseitige Platte ist um etwa 6 cm niedriger als die 
drei anderen, vielleicht, weil sie auf einem besonderen Sockel stand. Haben jene eine 
Hohe von 89 cm, so ist sie bloB 83 cm hoch. Aber auch dekorativ ist sie von den 
ubrigen Platten verschieden. Figtrliches Bildwerk fehlt auf ihr. Um alle vier 
Rander lauft ein voneinander tiberkreuzenden Bandern gebildeter Fries, der an der 


19 W. de Griineisen, Sainte Marie Antique 20 Abb. bei Garrucci, Tfl. 424. 
(Rome 1911) 461. 
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Innenseite mit einem Perlstab besetzt ist. Die Inschrift, welche den oberen Rand 
entlang angebracht ist, kommt hier zu dem Fries hinzu, vertritt ihn also nicht, wie 
es auf den drei anderen Platten der Fall ist. In der Mitte der Platte befindet sich 
hart am oberen Fries eine Tiréffnung von 26 cm im Geviert mit 4 cm breitem 
Rehmen. Rechts und links von ihr ist ein Gemmenkreuz angebracht, unter ihr ein 
verungliicktes Monogramm Christi. Wie Sockelplatte und Mensa beschaffen waren, 
14Bt sich nicht mehr feststellen, ebensowenig, ob das Sepulcrum in der Sockelplatte 
oder unter ihr im Boden lag. | 

Ein glanzendes Beispiel aus dem 9. Jahrhundert ist der Hochaltar von S. Am- 
brogio zu Mailand, der bereits oben S. 111 naher beschrieben wurde. Er erhob sich 
iber dem Sarkophag, in dem die Uberreste des hl. Ambrosius und der von diesem 
erhobenen hill. Martyrer Gervasius und Protasius geborgen waren. 

Aus dem Ende des 11. Jahrhunderts (1087—1089) stammt der interessante Kasten- 
altar in der Krypta von S. Niccola zu Bari. Von aufen ist er heute mit einer kostbaren 
und tiberaus reichen barocken Verkleidung aus getriebenem Silber ummantelt, die 
ihn so vollig verdeckt, daf er nirgends zutage tritt. In der Mitte der Front ist eine 
Tire von etwa 50 cm im Geviert angebracht, grof genug, daf man den Oberkorper 
durch sie durchfihren kann. Der Innenraum des Altares mag im Lichten ca. 1 m 
breit und 80 bis 90 cm tief sein. Seine Wandungen bestehen aus Steinplatten, 
die, irre ich nicht, an den Ecken durch Pfosten verbunden sind. In der Mitte 
der Sockelplatte befindet sich eine runde, mit einem abhebbaren Deckel ver- 
schlossene Offnung von ca. 15 cm Durchmesser, der Eingang eines etwa 25 cm 
langen Schachtes, an dessen unterem Ende sich als Fortsetzung ein zwei- 
ter, engerer und ktrzerer  anschlieBt. Die beiden Schachte verbinden die 
Kammer des Altares mit dem Altargrab, einem 
Steinsarg, in dem die Gebeine des hl. Nikolaus 
ruhen, und dienen insbesondere dazu, dem 
Sarkophag das sog. Manna, eine wasserige 
Flissigkeit, die sich in ihm sammelt, zu ent- 
nehmen. 

Ein Gegenstiick zum Altar der Krypta in S. 
Nicola zu Bari und ein Werk der gleichen Zeit ist 
der Hochaltar in der Krypta der Kathedrale zu 
Salerno. Er birgt in dem unter der Sockelplatte 
befindlichen Bodengrab den Leib des hl. Apostels 
Matthaus. Ein im Boden der Altarkammer an- 
gebrachter runder, 15 cm im Durchmesser hal- 
tender Schacht wird auch hier dazu beniitzt, aus 
dem Grab das sog. Manna zu schdpfen, 
nur daf dies zu Salerno blo8 einmal im 
Jahre geschieht, am 5. Mai. Der Schacht 
ist fast 3 m tief. In den Innenraum des 
as Altares fihrte urspriinglich nur an einer 
a) der beiden Langseiten eine Tiréffnung, zu 
8) der dann aber spater eine zweite an der 
entgegengesetzten Langseite hinzugefiigt 
wurde**. Ein noch jiingeres Beispiel als 
die beiden letztgenannten ist der Hochaltar 
in S. Giorgio in Velabro zu Rom, der heute 
; zwar nicht mehr als Confessio dient, weil 
“* ’* (Querschnitt). das Bodengrab unter dem Altar seines In- 
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21 Vel. auch H. Grisar, Analecta Rom. (Roma 


an | 1890) 287. 
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haltes, ja selbst der VerschluBplatte, welche es bedeckte, beraubt ist, der aber 
im tbrigen seine urspriingliche Einrichtung trefflich bewahrt hat. Der Altar be- 
ruht aller Wahrscheinlichkeit nach auf einer Alteren, aus dem 7. oder 8. Jahr- 
hundert stammenden Anlage der gleichen Art. So wie er jetzt dasteht, ist er in- 
dessen jedenfalls eine Schépfung der ersten Halfte des 12. Jahrhunderts und 
gleichzeitig mit dem tiber ihm sich erhebenden Ciborium. Da der Chor betracht- 
lich hoher liegt als das Schiff der Kirche und infolgedessen auch der Altar 
liber letzterem erhédht steht, hat man im Boden vor dem Altar eine zweite 
Confessio angebracht, eine fast bis zum Fufboden der Kirche reichende grofie 
Nische, die nach dem Schiffe zu mit rundbogiger Offnung versehen ist. Im 13. Jahr- 
hundert wurden die Frontseiten der vorderen Eckpfosten und die Front der vor 
dem Sepulcrum angebrachten Kammer mit Kosmatenarbeit geschmiickt. Die beiden 
Eckpfosten an der Riickseite des Altares sind aufen glatt, die zwei vorderen hatten 
urspriinglich an beiden Aufenseiten als Verzierung ein vertieftes Feld mit flachem 
Mittelstreifen, jetzt jedoch bloB noch rechts bzw. links, nicht mehr vorne, wo die 
Vertiefung mit Mosaik geftllt wurde. Die Pfosten zeigen ganz dieselbe Bildung und 
Gliederung, wie sie uns zu Rom und in der Umgebung Roms bei zahlreichen Altaren 
aus dem 12. und frihen 13. Jahrhundert begegnen. Die Mensa ist mit Platte und 
Karnies profiliert. Das Reliquiengrab unterhalb des Altares ist nur wenig kleiner 
als der Innenraum des letzteren, der ca. 1,20 m lang und 60 cm breit ist, und reicht 
etwa 30 cm in den Boden hinein. Die in den Innenraum fihrende viereckige Off- 
nung in der Riickseite des Stipes ist 30 cm breit und 45 cm hoch. 

Ein zweites Beispiel aus dem 12. Jahrhundert befindet sich zu Rom in S. Gio- 
vanni in Oleo der kleinen Kapelle nahe bei S. Giovanni ante Portam Latinam 
(Tafel 28). Freilich ist er nicht mehr unversehrt, ja durch Restauration sogar fast zu 
einem Blockaltar geworden. Das Innere ist namlich heute bis auf eine 61 cm hohe, 
47 cm breite Kammer ausgemauert, die nach vorne zu bis zur Frontplatte reicht. Unter- 
halb dieser Kammer befindet sich im Boden die 47 X 36 cm weite, 75 cm tiefe Altar- 
gruft, die aber heute ihrer Deckplatte entbehrt und leer ist. Die Mensa ist nicht 
urspriinglich, desgleichen nicht die in der Frontplatte angebrachte kreuzformige 
Offnung, welche von der Front her einen Einblick in die Kammer erméglicht. Ganz 
mangelt gegenwartig die Platte der Ritickseite. Von den vier Eckpfosten des Stipes 
sind die beiden vorderen mit einem Halbsdulchen kantoniert, das steile attische 
Basis und schlichtes einreihiges Blattkapitell hat. Die hinteren Pfosten sind ledig- 
lich an der freien Kante abgerundet. Der Stipes endet oben mit einem aus Platte und 
flachem Karnies bestehenden Sims. Er ist 1,4 m hoch, 1,16 m breit (am Karnies 
1,24 m) und 78 bzw. 73 cm tief??. ‘Wir werden schwerlich fehlgehen, wenn wir 
annehmen, dai die Altare in S. Giorgio in Velabro und S. Giovanni in Oleo im 
12. Jahrhundert zu Rom nicht als ganz vereinzelt dastehende Anlagen geschaffen 
wurden. Gleichartige Altare derselben Zeit mégen z. B. auch gewesen sein die 
Hochaltare in S. Cesario, SS. Nereo ed Achilleo, S. Crisogono, SS. Pietro e Marcellino 
und S. Lorenzo in Lucina, die alle in der Zeit des Barock sich entweder einschnei- 
dende Veradnderungen gefallen lassen muBten oder ganz zugrunde gingen. 

Nicht aus Platten, sondern in Mauerwerk ausgefiihrt ist der zugleich eine 
Confessio und einen Altar bildende kastenartige Bau, welcher sich in der Platonia 
bei S. Sebastiano tber der Grabkammer erhebt, welche lange als die zeitweilige 
Gruit der Leiber der Apostelfiirsten galt und infolgedessen sich hoher Verehrung 
erfreute. Eine genaue Datierung desselben ist schwierig. Das mit Kosmatenarbeit 
geschmickte marmorne Fenestellapaar unten in der Mitte der beiden Langseiten 


22 Eine ahnliche schachtformige, von der Portam Latinam. Der Altar ist in seinem 
Riickseite des Altares her zugangliche Reli- gegenwartigen Zustand ein Gemisch von Stik- 
quiengruft, die jetzt ebenfalls der VerschluB- ken des 12. und 13. Jahrhunderts sowie der 
platte ermangelt, hat auch der Hochaltar in Neuzeit, welch letztere ihm auch seine jetzige 
der nahegelegenen Kirche S. Giovanni ante Form gab. 
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diirfte aus dem Beginn des 13. Jahrhunderts stammen, doch folgt daraus nicht, dab 
auch der heutige Altar damals entstand. Vielmehr macht dieser durchaus den Ein- 
druck, als ob er einer spdteren Zeit angehore, etwa dem Ausgang des Mittelalters. 
Bei einer Untersuchung des Verputzes, den de Waal 1892 gelegentlich seiner Unter- 
suchungen der Gruft vornahm, zeigten sich unter der Tunche Reste von Malereien 
aus dem Ende des 15. Jahrhunderts. Der Altar ist 1,82 m breit, 1,21 m tief und 1,14 m 
hoch. Die vier Fensterchen, welche in den Hohlraum fithren, sind je 25 cm breit 
und 30 cm hoch. Im Boden des Confessio befindet sich der Schacht, der sie mit der 
unter dem Altar liegenden Gruft verbindet, einer tonnengewolbten, unten an den 
Wanden mit Marmorplatten bekleideten, oben mit Fresken des ausgehenden 4. oder 
beginnenden 5. Jahrhunderts ausgestatteten Kammer von 2,38 m Breite, 2,63 m Lange 
und 2,70 m Hohe?’. 

Anders eingerichtet als die bisher genannten, eine Confessio darstellenden 
Kxastenaltare ist der Hochaltar in S. Maria Impensole zu Narni. Denn das Sepulcrum 
befindet sich bei ihm nicht unterhalb der Altarkammer 
im Boden oder in der Sockelplatte des Altares, sondern 
im Kapitell eines Saulchens, das mitten im Hohlraum 
unter der Mensa aufgestellt ist. Auch fehlt die sonst 
iibliche Tiire an der Vorder- oder Riickseite des Stipes. 
Statt ihrer ist in der Mitte jeder der beiden Schmal- 
seiten eine vierpaBformige Fenestella von 25 cm 
Durchmesser angebracht; die Idee der Altarconfessio 
ist bei dem Hechaltar von S. Maria Impensole ersicht- 
lich schon stark in der Verktimmerung begriffen. Der 
Altar ist 2,02 m lang, 1,25 m tief und 1,18 m hoch 
(Tafel 103). Seine Eckpfosten sind in Grin, Rot und 
Schwarz mit Kosmatenarbeit verziert. Die beiden 


Langseiten werden durch einen Pilaster in zwei Felder 
geschieden. Die Mensa ruht nicht unmittelbar auf den 
Pfosten und Pilastern, es schiebt sich vielmehr zwischen 
beide ein den ganzen Altar umziehendes mit einem Akanthusfries besetztes Sims 
ein. Der hohe Sockel zeigt lediglich an der Front Akanthusblatter als Schmuck. 
Die zwischen den Pfosten und Pilastern eingefigten Marmorplatten waren gemab 
den Spuren, die sich erhalten haben, einst in Nachahmung von Marmorintarsien be- 
malt. Das Saulchen innerhalb der Altarkammer hat attische Basis. Sein becherf6rmi- 
ges Kapitell, welches das Reliquiengrab enthalt, ist mit Akanthusblattern besetzt. 


Narni, S. Maria Impensole 


Ein Gegenstiick zum Altar in S. Maria Impensole war der im 13. Jahrhundert 
neu errichtete, 1811 aber abgebrochene und durch einen andern ersetzte Hochaltar 
in S. Marco zu Venedig, wie jener ein Kastenaltar, bei dem sich das Reliquiengrab 
im Kapitell eines mitten unter der Mensa stehenden Saulchen befand. Die Fenestella, 
eine viereckige Offnung, lag an der Riickseite des Altares; unter ihr war aus 
Marmorplatten eine Bank errichtet, auf der die Kranken, die an ihr beten wollten, 
niedergelegt werden konnten. Sehr wahrscheinlich waren freilich in S, Marco 
Altarkammer und Fenestella auch veranlaft durch das in der Krypta der Kirche 
in dem gewaltigen Unterbau des Hochaltares angebrachte Grab des hl. Markus, 
das tbrigens noch seine besondere von der Krypta her zugangliche Confessio hatte. 


8 Uber die Gruft und den Altar vgl. nament- 
lich die eingehenden Untersuchungen A. de 
Waals, Die Apostelgruft ad catacumbas an der 
Via Appia (Roma 1894) S. 95 ff. sowie die an 
die jiingsten Ausgrabungen in S. Sebastiano sich 
anschlieBenden Ausfiihrungen Stygers, Gli scavi 
nel pavimento della basilica di S. Sebastiano 
sulla Via Appia in R. Quart. XXXIX (1915) 145 £., 


Fasiolos, La pianta di S. Sebastiano (ebend. 
206 f.) und Marucchis, Le recenti scoperte 
presso la basilica di S. Sebastiano in Nuovo 
Bullet. XXII (1906) 5f. und besonders 22 f. 
Die urspriingliche Bestimmung der unter dem 
Altar befindlichen, einen Bisomus darstellen- 
den Gruft ist noch nicht geklart. 
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Wir werden auf die so bemerkenswerte Anlage spater bei Besprechung des Altar- 
grabes naher einzugehen haben. Es ist sehr zu bedauern, dai der alte Altar 1811 
einem neuen zum Opfer fiel?*. 


Altaére mit Hohlraum, der als Confessio diente, scheinen eine Besonder- 
heit Italiens gewesen zu sein. Aus allen anderen Teilen des Abendlandes 
sind mir nur ein paar Beispiele bekannt, und selbst von diesen wenigen ist 
eines anscheinend entstanden in Nachahmung italienischen Brauches. 


In Nordafrika kam ein Altar jener Art bei Ausgrabungen zutage, die man 
vor etwas mehr als einem Jahrzehnt in den Uberresten einer altchristlichen Basilika 
zu Kherbet-Bou-Addoufan in Algier anstellte. 
Er war 2,76 m breit und 1,47 m tief. Von 
der Mensa war nur noch ein Sttick vorhan- 
den. Der Stipes bestand aus vier Steinpfosten, 
zwischen denen vorne und an den Seiten eine 
Steinplatte eingefligt war. An der Riickseite 
war eine solche nicht vorhanden; hier war der 
Stipes stets offen. Im Boden des durch die 
Pfosten und Platten gebildeten Kastens lag 4g Za ae 
das 1,34 m lange und 45 cm breite Altargrab; Kastenaltar (GrundriB). 
es war durch eine Platte verschlossen, Kherbet-Bou-Addoufan, Algier 
die mit dem Boden in einer Linie lag*. 

In Deutschland bietet ein Beispiel, zugleich eine der bemerkenswertesten 
mittelalterlichen Altaranlagen auf deutschem Boden, der ehemalige Kreuzaltar im 
Dom zu Hildesheim. Derselbe ist freilich nicht vollstandig erhalten, doch ist von ihm 
noch genug vorhanden, um den ursprtinglichen Bestand feststellen und die Anlage 
rekonstruieren zu kénnen. Hart vor der Altfridskrypta des Domes liegt, ein geringes 
uber dem Boden derselben, ein Raum von 1,36 m Breite und 1,44 m Tiefe, den man 
heute von der Krypta aus durch eine Tir betritt. Nach der Krypta zu wird er durch 
die Mauer der Krypta abgeschlossen, an den tibrigen Seiten durch Mauern aus schwe- 
‘ren Bruchsteinen. Er war eingedeckt mit einem Tonnengewdlbe, das in einer Héhe von 
etwa 1 m Uber der Sohle des Raumes ansetzte. Eine Spur des Gewdlbes ist noch 
deutlich gegentiber der jetzigen Eingangswand an der nach dem Schiff der Kirche 
zu gelegenen Wand erkennbar. Uber dem Gewdolbe lag quer zu seiner Achse eine 
Platte von 2,20 m Lange und 80 cm Tiefe, die in der Mitte mit einem Loche von ca. 
12 cm im Geviert versehen war. Es bildete die Verbindung des Gruftraumes mit 
dem Innern des iiber ihm sich erhebenden Altares. Die Platte, die noch vorhanden 
ist, wenn auch nicht mehr an ihrer urspriinglichen Stelle, war die Sockelplatte des 
Altares, von dessen Stipes sich noch gerettet haben die beiden Seitenteile und eine 
der Langseiten, die Vorder- oder wahrscheinlicher die Riickseite. Die Seitenstiicke, 
von denen eines leider nicht mehr vollstandig ist — es fehlt fast ein Drittel —, 
haben eigentimlicherweise die Form von Apsiden, die mit je sechs in zwei Reihen 
iibereinander angeordneten Fenstern versehen sind oder doch waren. Die Fenster 
sollten ersichtlich eine Verbindung des Altarinnern und so weiterhin auch des 
Gruftinnern mit dem Aufferen bewerkstelligen. Die noch vorhandene Langseite ist 
1,20 m lang und 78 cm hoch und in der Mitte mit einer Turdffnung von 48 cm Weite 
und 78 cm Héhe ausgestattet. Die Mensa hat sich nicht erhalten, es miifSten sich 
denn Reste derselben unter den Platten finden, aus denen der aus nachmittelalter- 
licher Zeit stammende, teils als Unterbau des Ambon dienende heutige Kreuzaltar 


besteht. 


24 Vogl. iiber den Altar Santes Pieralisi, De anh eed ee (Romae 1864) 367{. mit 


vita et lipsanis s. Marci evang. libri duo Augu- 25 Bullet. archéol. 1902 338 und pl. XLII 
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ls Die Bodenkammer ist gegenwartig in 
Dy einem verwahrlosten Zustande. Das Ge- 
ZY wolbe ist zerstort. Die Sockelplatte des 
| Kreuzaltares tritt fast bis zur Mitte in 
den Raum hinein. Die aus der Krypta in 
diesen fiihrende Tiir wurde in jlingerer 
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a) Gruft, b) Sockelplatte des 
Altares, c) zur Grutit fiihrender 
Schacht, d) Fenestellae, 
e) Tiirchen, f) Altarmensa 
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Ehemaliger Kreuzaltar. Hildesheim, Dom 


Zeit angelegt. Urspriinglich war hier keine Tiir und ebensowenig eine sonstige Ver-. 
bindung mit dem Innern des Cubikulum. Eine solche war ja auch nicht durch die 
Art der Anlage des Raumes gefordert, da dieser der alten Kryptawand von aufen 
vorgebaut wurde. Gemacht wurde die Tire wohl, um den verlassenen Raum zu 
praktischen Zwecken ausniitzen zu konnen. Die apsidenartigen Seitenstiicke des 
Altares, die urspriinglich frei und mehr nach vorne zu standen, lehnen sich jetzt 
hart an die Vorderseite der Mauer des Chores an. Auch erheben sie sich heute 
statt tiber der alten Sockelplatte unmittelbar auf den Seitenmauern des Cubikulum, 
die Sockelplatte aber liegt auf den beiden Seitenstiicken, mit denen sie den als 
Unterbau des Ambon des prachtigen Lettners von 1546 beniitzten hinteren Teil des 
Kreuzaltares bildet. 

Der Kreuzaltar ist ein ca. 1,60 m langer, ca. 80 cm breiter und ca. 1,02 m hoher 
Kasten, dessen Seiten aus aufrecht gestellten Platten bestehen. An der vorderen 
Schmalseite ist er offen. Man hat bei ihm einen 4lteren hinteren und einen jiingeren 
vorderen Teil unterschieden, welch letzterer erst bei Errichtung des Ambon an- 
gefigt worden ware. Richtig ist allerdings, daB sich die Seiten aus Plattenstiicken 
verschiedener Art zusammensetzen, allein das beweist ebensowenig wie der Um- 
stand, daf die Mensa aus zwei Stiicken gemacht ist, das Zutreffende einer Scheidung 
des Kreuzaltares in einen alteren und einen jiingeren Teil. Meiner Auffassung nach 
ist er vielmehr, so wie er jetzt dasteht, zu einer Zeit entstanden, und zwar bei Ge- 
legenheit der Erbauung der Lettneranlage. Auf keinen Fall kann der Altar als 
Sargraum gelten, wie Zeller annimmt?*, und zwar weder der vordere noch auch 


*6 Die romanischen Baudenkmaler von Hildesheim (Berlin 1907) 47. 
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der hintere Teil desselben, ebensowenig, wie das Cubikulum als Vorkammer dieses 
Sargraumes zu betrachten ist, in die man, wie man gemeint hat, von der Krypta aus 
eintrat, um den im Kreuzaltar geborgenen Reliquien naher zu sein, und die nach 
Zeller vielleicht sogar selbst an der dem Schiff der Kirche zugekehrten Wand einen 
Altar enthielt. Solche Auffassungen werden weder dem baulichen Befunde noch 
dem Charakter der Anlage gerecht. Das an die Kryptawand anstoBende Cubikulum 
war der Sargraum. Vorkammer, Confessio war der Hohlraum des tiber der Reliquien- 
gruft stehenden Altares mit den beiden Fensterreihen an den apsidenartig gestalteten 
Schmalseiten, einer durchaus originellen, realistischen Ausdeutung der Fenestellae, 
und mit der Tirdéffnung an einer der Langseiten. Der heutige Kreuzaltar hat mit 
der urspriinglichen Anlage nichts zu tun. Er entstand lange, nachdem die in der 
Gruft hinterlegten Gebeine erhoben und das Cubikulum seinen Charakter als 
Reliquiengrab eingebuBt hatte. 

Was den Heiligen anlangt, dessen Reliquien die Gruft barg, so kann wohl kein 
anderer in Frage kommen, als der hl. Epiphanius, dessen Gebeine 962 von dem 
Hildesheimer Priester Thangwardo im Verein mit einem Mindener Geistlichen zu 
Pavia heimlich erhoben und dann nach Hildesheim gebracht wurden. Hier kamen 
sie am 22. Februar 963 an und wurden mit Jubel als einer der Hauptschatze der 
Kirche in Empfang genommen. Zu Pavia hatte der Leib des Heiligen, wie wir aus 
der Historia translationis s. Epiphanii ersehen, in einem tiefen, ttbermauerten und 
von einer Platte tiberdeckten Hypogaum geruht, tiber dem sich ein Altar erhob’’. 
Das erklart denn auch die fiir den Norden so ganz ungewohnliche Hildesheimer 
Altaranlage. Man wollte ersichtlich den Reliquien des Heiligen eine ahnliche 
Ruhestatte bereiten, wie sie dieser zu Pavia gehabt hatte. Es mu darum 
auch die Herstellung der Grabanlage und ihres Altares noch unter dem frischen Ein- 
druck der Erhebung des heiligen Leibes und der dabei gemachten Wahrnehmungen 
erfolgt sein und nicht erst einige Jahrzehnte spater. Das Verlangen, dem Heiligen 
gewissermafen zu ersetzen, wessen er zu Pavia sich erfreut und was er durch die 
Translation verloren hatte, wirft aber auch Licht auf die Frage, warum man das 
Heiligtum nicht unter dem Hochaltare barg, wie es ja sonst in gleichen Fallen zu 
geschehen pflegte, sondern unter dem vor dem Chor stehenden Kreuzaltar, dem 
zweiten im Range der Altare. Unter dem Hochaltar lag die Krypta Altfrids; hier war 
deshalb die Anlegung einer Gruft, wie sie zu Pavia bestanden hatte, nicht méglich. 
Anders verhielt es sich dagegen mit dem vor der Krypta stehenden Kreuzaltar, unter 
dem man, selbst ohne die Mauer der Krypta zu durchbrechen, unschwer eine Gruft 
fiir den heiligen Leib herrichten konnte. 


Als zweites Beispiel auf deutschem Boden kann auch mit gentigender Sicher- 
heit der merkwiirdige Altar angesprochen werden, der jetzt den Hochaltar der 
Stephanskirche am Kreuzgange des Domes zu Regensburg bildet. Er besteht aus 
einem einzigen gewaltigen Kalksteinblock von 2,10 m Breite, 1,38 bzw. 1,43 m Tiefe 
und ca. 1,21 m Hohe (Tafel 29), der in seiner unteren Halfte in der Weise mit einer 


27 N. 5 M. G. SS. IV, 249. Was die Historia 


translationis, die nicht von einem bei der 
Ubertragung persénlich Beteiligten, sondern 
nur auf Grund yon Mitteilungen Thangwardos 
geschrieben wurde und zum wenigsten erst 
20 Jahre spater entstand, iber das Grab und 
den Altar des hl. Epiphanius zu Pavia sagt, 
ist im einzelnen kaum verstandlich. Das Ver- 
dienst, zuerst auf die so ungemein interessante 
Anlage aufmerksam gemacht zu haben, ge- 
bihrt Sr. Em. dem Hochw. Herrn Kardinal 
Dr. Adolf Bertram, Firstbischof von Breslau, 
damals Domkapitular zu Hildesheim (Hildes- 
heims Domgruft [Hildesheim 1897], 26f., mit 


GrundriB und Querschnitt des heutigen Be- 
standes). Den Grabraum deutete er, was bei 
der gegenwartigen Beschaffenheit der Anlage 
allerdings sich nahelegt, als Vorkammer und 
den Kreuzaltar als den Behalter der Reliquien, 
als Sargraum. Reiches Abbildungsmaterial 
gab dann von Gruft und Altar Adolf Zeller in 
der schon genannten Arbeit auf Grund ge- 
nauer Aufnahmen, ohne jedoch die urspriing- 
liche Anordnung erkannt zu haben. Leider 
gestattet die Lage des Ambon, der ein Ver- 
setzen nicht zulaBt, keine Wiederherstellung 
der so interessanten Gruftanlage. 
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1,70 m breiten, 80 cm tiefen und ca. 65 cm hohen Kammer versehen ist, daB die 
Riickwand derselben etwas mehr als die doppelte Starke der tibrigen Wande hat. 
In der Mitte der Ruckseite des Stipes fiihrt in den Hohlraum ein 42 cm hoher Durch- 
bruch, der beim Eingang 21 cm breit ist, sich bis zur Mitte auf nur 13 cm verengt 
und dann sich wieder allmahlich um etwas mehr als das Doppelte erweitert. An 
der Vorderseite zeigt die Kammer eine Folge von acht rundbogigen Blendfensterchen, 
welche durch einen Vertikal- 
und einen Horizontalpfosten in 
je vier Felder geteilt werden. 
In jedem dieser Felder sind 
iibereinander fiinf runde Léch- 
lein angebracht, in den Zwik- 
keln zwischen den Bogen der 
Fensterchen aber befindet sich 
eine etwas grofBere kreisfor- 
mige Offnung von 5 cm Durch- 
; \ messer. An den Schmalseiten 
, \ So des Stipes weist die Kammer 
\ “t \ nur je eine dieser Blenden auf; 
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Kastenaltar (GrundriB). Regensburg, St. Stephan das Fensterchen an der linken 
Seite. 


Da8 der Altar stets an seiner heutigen Stelle in St. Stephan stand, ist nicht 
wahrscheinlich. Seine bedeutende Breite und Tiefe laft ihn als einen Fremdkorper 
in der nur ca. 3,33 m breiten Apsis der kleinen Kirche erscheinen. Urspriinglich 
stand er wohl in einer anderen Kirche von gréSeren Abmessungen, etwa in dem Vor- 
laufer des heutigen Domes, dem alten St. Petersdom, dessen Hochaltar er gebildet 
haben mag. 

Den Kastenaltaren der zweiten Klasse, d. h. jenen Kastenaltaren, deren Hohl- 
raum zur zeitweiligen Aufstellung und Aufbewahrung von Reliquienschreinen und 
sonstigen Reliquiaren diente, kann der Altar nicht zugezahlt werden. Das gestattet 
die geringe Weite der an der Riickseite des Altares in den Hohlraum fihrenden 
Offnung nicht. Da sie in der Mitte nur 13 cm breit ist, hatte sie nur ganz kleinen 
Reliquiaren den Durchla8 gestattet, und selbst soleche hatte man nicht ohne Schwierig- 
keit durch die fast 40 cm tiefe Offnung hindurch in die Kammer bringen kénnen. 
Auch hatte man sie bloB in der Mitte derselben aufstellen kénnen, da die seitlichen 
Partien des Hohlraumes infolge der allzu grofen Enge und Tiefe der Offnung nicht 
erreichbar waren. Aber auch als Altargrab (Sepulcrum) kann die Kammer nicht 
gedient haben. Das erhellt erstens aus dem Mangel eines Bodens, der auf das ehe- 
malige Vorhandensein eines Bodengrabes hinweist; zweitens wiederum aus der tiber- 
groBen Enge des Zuganges, der zur Einfitihrung grofer Reliquien, wie sie den hbe- 
deutenden Mafiverhaltnissen der Kammer entsprechen, durchaus ungeeignet war; 
drittens aus den vielen runden Offnungen, der fensterartigen Bogenblenden, welche 
aufen an derselben angebracht sind, Offnungen, die die Kammer als Confessio er- 
scheinen lassen, bei einem Sepulcrum aber durchaus befremden; viertens endlich 
aus dem Umstand, daB an dem Zugang zur Kammer kein Anzeichen eines 
Verschlusses wahrnehmbar ist, der doch bei einem Sepulcrum nie fehlte. War aber 
der Hohlraum kein Gelaf zur Aufbewahrung von Reliquien und hatte er auch 
nicht den Charakter eines Reliquiengrabes, so kann er wohl nur als sog. Confessio 
gedeutet werden. 

Die Grofe der Kammer des Altares la8t vermuten, da8 unter diesem ein ganzer 
beiliger Leib und nicht bloB ein wenig Gebein beigesetzt war. Leider gibt uns der 
heutige Zustand des Altares keinerlei Aufschlu8 mehr iiber die Art des Reliquien- 
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grabes, das wir uns indessen als Bodengrab zu denken haben. Ruhten doch auch in 
St. Emmeram zu Regensburg die Uberreste des hl. Emmeram unter dem Altar des 
Ostchores und die des hl. Dionysius unter dem des Westchores in einem Bodengrab*. 

Eine genaue Datierung des interessanten Altares ist nicht méglich. Es fehlt fiir 
eine solche nicht nur an allen a4uferen Anhaltspunkten, insbesondere an allen ge- 
schichtlichen Nachrichten tiber ihn; auch seine Beschaffenheit bietet nichts, was auf 
eine bestimmte Entstehungszeit hinwiese. Es gehen demgemaB auch die Meinungen 
uber das Alter des Altares auseinander. Wahrend Rohauit de Fleury ihn dem 
11. Jahrhundert zuschreibt®, weist A. Schmidt ihn dem 9. Jahrhundert zu*°, A. Ebner 
aber meint, 4ufere wie innere Griinde sprachen, wenn nicht flr eine Entstehung in 
altchristlicher, so doch in frihmittelalterlicher Zeit*. Graf von Walderdorff ent- 
scheidet sich ftir die vorkarolingische®, Jakob fiir die altchristliche Zeit**, Schuegrai™ 
genauer fir das 5.—6. Jahrhundert. Als sicher darf gelten, daf der Altar nicht nach 
dem 11. Jahrhundert entstand; seine Beschaffenheit diirfte das ausschlieBen. Daf er 
aus altchristlicher oder frithmittelalterlicher Zeit stamme, ist meines Erachtens in 
nichts begrtindet. Die bedeutenden Mafverhaltnisse des Altares sprechen sogar 
entschieden gegen eine derartige Datierung. Ich méchte ihn darum auch frihestens 
dem 9.—10. Jahrhundert zuweisen. Entstand doch auch erst in diesem die unserem 
Altar verwandte Altarconfessio im Dom zu Hildesheim, und ebenso stammt frtihestens 
aus dem Beginn des 11. Jahrhunderts zu Regensburg der Altar des Westchores von 
St. Emmeram mit dem unter ihm befindlichen Dionysiusgrab. 

In Frankreich und Spanien hat sich weder vollstandig noch in Bruch- 
stiicken ein altchristlicher oder mittelalterlicher Kastenaltar, dessen Innenraum als 
Confessio diente, erhalten, wiewohl es auch dort solche gegeben haben diirfte. 


Ill. KASTENALTARE MIT HOHLRAUM ZUR AUFBEWAHRUNG 
VON RELIQUIEN 


Bei den Kastenaltaren, die bisher besprochen wurden, befanden sich die 
Reliquien nicht in dem Hohlraum selbst, sondern in einem unter diesem oder 
allenfalls innerhalb desselben angebrachten Sepulcrum, das mit den in ihm 
eingeschlossenen Reliquien einen integrierenden Bestandteil des Altares bil- 
dete und darum auch nicht, und zwar nicht einmal zeitweilig, gedffnet und 
seiner Reliquien beraubt werden durfte. Die Kammer im Altar war gewisser- 
maBen ein Mausoleum, eine Grabkapelle. Ganz anders verhalt sich die Sache 
bei den Kastenaltaéren der zweiten Klasse. Der Innenraum hat hier weder die 
Bedeutung eines Sepulcrums noch die einer Grabmemoria; er ist lediglich Be- 
halter zur Aufbewahrung der in ibr niedergelegten Reliquien, freilich ein sehr 
passender und wiirdiger Behalter. Die in ihm aufgestellten Reliquien standen 
darum auch in keiner innerlichen Beziehung zum Altar, in dem sie sich be- 
fanden, sondern nur in einer rein 6rtlichen. Sie wurden allerdings in ihn ein- 
geschlossen, doch nicht in der Art eines Sepulcrums, sondern nur soweit das 
ihre Sicherheit erheischte. Man verschlo8 sie nicht mit einem sog. Sigillum, 


28 Zu Douai setzte noch 1078 Bischof Gerard 
von Cambrai den Leib des hl. Amatus in einem 
Bodengrab unter dem Hochaltar von St-Amé 
bei (Dehaisnes, Doc. 25), zu Petershausen 1134 
Bischof Ulrich von Konstanz den Leib des 
hl, Gebhard in einem Bodengrab unter dem 
Kreuzaltar der Klosterkirche (Casus Petrihus. 
1. 5,n. 245 [Mg. SS. XX, 669 f.]). 
2° La messe I, 204. 


3° Der christl. Altar 67. 

31. R, Quart. VI (1892) 177. 

32 Regensburg in seiner Vergangenheit und 
Gegenwart (Regensburg 1896) 175. 

$3 Die Kunst im Dienste der Kirche (Lands- 
hut 1901) 162. 

84 Gesch. des Domes zu Regensburg I (Re- 
gensburg 1847) 47. 
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einer festverkitteten groBeren oder kleineren Steinplatte, die man hatte auf- 
brechen miissen, sondern héchstens mittels Tir, SchloB und Riegel. Es stand 
auch nichts im Wege, sie fiir kiirzere oder langere Zeit, ja fiir immer aus der 
Kammer herauszunehmen oder andere an ihre Stelle zu bringen. 

Weil blo&8 Reliquienbehalter, den man nach Belieben 6ffnen und dessen 
Inhalt man nach Belieben herausnehmen durfte, konnte die Kammer, wie 
viele Reliquien auch in ihr aufgestellt sein mochten, nie als Ersatz fiir das 
eigentliche Reliquiengrab dienen. Auch jene Kastenaltare, welche in ihrem 
Innenraume wirklich Reliquien enthielten, bedurften deshalb noch eines be- 
sonderen Sepulcrums, in welchem Reliquien dauernd und unter festem Ver- 
schlu8 geborgen worden waren, und zwar konnten diese in dem Sepulcrum 
nur durch den Bischof und nur bei Gelegenheit der Konsekration des Altares 
beigesetzt werden, wahrend sie in die Altarkammer an sich durch jedermann 
und zu jeder Zeit hinterlegt werden konnten. 

Schon bei Gregor von Tours begegnen uns Beispielet, daB man den Altar ge- 
brauchte zur Bergung von Reliquien, doch war damals der Unterschied zwischen 
Altargrab und bloBem Behalter in Gallien wohl noch keineswegs nach allen Seiten 
hin streng durchgefiihrt, so daB es unklar bleibt, ob es sich in den betreffenden 
Fallen um eine Hinterlegung der Reliquien in einem Altargrab handelt, oder ledig- 
lich um eine solche, bei welcher man nur eine wiirdige Aufbewahrung der Reliquien 
beabsichtigte. Von einem Altar mit Kammer, die diesem letzteren Zweck diente, ist 
klar und bestimmt in Ardos (+ 843) Vita des hl. Benedikt von Aniane die Rede. 
Dieser Altar war der der hl. Dreifaltigkeit geweihte Hochaltar in der von dem 
Heiligen erbauten Abteikirche. Altare illud forinsecus est solidum, schreibt Ardo?, 
ab intus autem cavum, retrorsum habens ostiolum, quo privatis diebus inclusa 
tenentur capsae cum diversis reliquiis patrum. Der Altar hatte hiernach einen 
Hohlraum, und dieser diente zur Aufbewahrung der Reliquien, wenn dieselben nicht 
ausgestellt waren, was nur an Festtagen geschah. 

Auch die Anweisung Hinkmars von Reims, nach welcher die Dekane bei ihren 
Visitationen nachforschen sollen: Quo metallo sunt capsae et cruces coopertae aut 
si diligenter reconditae sunt reliquiae in altari aut si ipsae capsae seris munitae 
sunt’, ist von einer bloBen Aufbewahrung der Reliquien in einer verschlieSbaren 
Kammer des Altares, nicht von dem Reliquiengrab, zu verstehen. Der Visitator soll 
nach ihr zusehen, mit welchem Metall die capsae, Reliquienbehalter, aberkleidet, 
ob sie mit Schléssern gesichert und ob sie im Altar, d. i. in einer in ihm angebrachten 
Kammer sorgfaltig aufbewahrt seien. 

In der Kirche des Klosters St. Waast zu Arras wurde im 12. Jahrhundert in 
einem Gelafi des Hochaltares der Leib des hl. Vedastus aufbewahrt. In einem 
Inventar aus dieser Zeit heifBt es daritber: Beati Vedasti corpus sub ipsa principalis 
aliaris mensa quiescit, quod seris et vectibus obseratum utpote thesaurus in com- 
‘parabilis... pia devotione recoliturt. Was in dieser Notiz tiber den Verschlu8 des 
unter der Mensa angelegten Gelasses, in dem der hl. Leib ruhte, gesagt wird, be- 
weist, daB es sich bei ihm nicht um Altarsepulcrum, sondern blo8 um einen Raum 
zur Aufbewahrung der Reliquien handelte. 

Beispiele von Kastenaltaren der zweiten Art haben sich aus der Zeit bis zum 
Ende des Mittelaiters nur wenige erhalten, doch mégen sie damals auch nicht gerade 
haufig gewesen sein, namentlich nicht im Norden, in Frankreich und Deutschland, 


‘ Vgl. namentlich De gloria mart. n. 30 ber des hl. Benedikt; die Kirche wurde begon- 
(M. G. SS. rer. meroy. I, 509). nen 782. 


* 'N. 17 (MM. G. SS. XV, 206). Ardo war Schrei- , pemari Capitula n. 4. (M. 125, 778). 
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wo sich schon seit der Karolingerzeit immer mehr der Brauch einbirgerte, die 
groBen Schreine mit den Reliquien hinter dem Altar aufzustellen, zunachst am 
Boden in Form eines Hochgrabes, dann auf einem Unterbau etwa in der Hohe der 
Mensa, zuletzt auf hochaufsteigenden Saulchen oder einem retabelartigen Hinterbau 
uber dieser. 

Das Alteste Beispiel ist der Holzaltar in S. Giovanni im Lateran (vgl. oben 
S. 57). Er war, wie wir horten, mit Reliquien gefiillt und so eingerichtet, daB} man 
die Mensa abheben konnte. 


Ein interessantes Beispiel aus dem 11. Jahrhundert befindet sich in Italien in 
S. Maria in Regola zu Imola. Seine Vorderseite wird durch einen vorspringenden 
breiten Pfosten, der eine auf den Stifter des Altares, den Bischof Basilius (1063—1074), 
beztgliche Inschrift tragt, in zwei Abteilungen geschieden. Beide weisen in der 
Mitte eine grofe, durchbrochen gearbeitete Fillung auf, die aus zwei konzentrischen 
Ringen besteht. Der innere umschlieSit das Monogramm des Stifters, durch den Raum 
zwischen dem inneren und auferen windet sich eine Ranke. Den Zwickeln der 
Fillung ist ein Blatt eingeftigt, die mit Eierfries und Perlstab eingefaBte Umrahmung 
enthalt eine Votivinschrift. Der Altar birgt den Schleier Marias und entstand laut 
seiner Inschrift 1073°. 

Ein seltenes Beispiel aus gotischer Zeit bietet in Italien der Hochaltar der 
Kathedrale von Arezzo (Tafel 30). Der Dom wurde 1277 begonnen, der Altar wird 
demnach aus dem Ende des 13. Jahrhunderts stammen. Der herrliche, reich mit 
Bildwerk geschmiickte, weiimarmorne Altarhinterbau, das glanzendste Werk seiner 
Art, welches die italienische Gotik hervorgebracht hat, wurde 1360—1375 ausgefithrt. 
Die Mensa des Altares ist nicht weniger denn 3,80 m breit, 1,99 m tief und 27 cm 
stark. Der kastenformige Stipes ist an der Front mit achi, an jeder der beiden 
Seiten mit vier gotischen Blendarkaden belebt, von welch letzteren die zwei mittleren 
mit rosettenformig angeordneten Offnungen versehen sind, die einen Blick in den 
Innenraum gestatten; ein Gegenstiick zum VierpaB an den Seiten des Altares zu 
Narni®. Die Riickseite hat in der Mitte eine zweifliigelige Tir, rechts und links je 
drei Blendarkaden, deren Bogen wie bei den Blenden der anderen Seiten auf Saulchen 
mit hiibschen Knospenkapitellen ruhen. Wahrend man es aber vorne und an den 
Kopfseiten bei bloBen Blendarkaden belassen hat, wurden unter den Arkaden der 
Riickseite in Relief Ganzfiguren von Heiligen angebracht. Oben auf der Mensa be- 
findet sich das Sepulcrum. Es ist ungewohnlich grof; denn sein rundes Sigillum, 
eine nicht alltagliche Form, hat einen Durchmesser von 24,5 cm. Im Hohlraum des 
Altares war allem Anschein nach urspritinglich der Schrein mit den Gebeinen des 
hl. Donatus, Bischofs von Arezzo, aufgestellt. Als dann der Hinterbau des Altares 
mit seinem prachtigen Marmorschrein errichtet war, wurden die Reliquien aus der 
Altarkammer weggenommen und in jenen tbertragen, doch ist auch er jetzt leer. 
Eine Inschrift in lateinischen Kapitalen, die oberhalb der Tiir der Riickseite steht, 
Sanctorum lipsana, beweist tibrigens, daf der Innenraum des Altares auch noch in 
spaterer Zeit zur Aufbewahrung von Reliquien diente. 


In Deutschland ist das Alteste Beispiel eines Kastenaltares der zweiten Art der 
Krodoaltar zu Goslar’. Denn die vier in den Ecken seines Bodens angebrachten 
12 cm im Durchmesser haltenden, einst mit einer Platte verschlieBbaren Offnungen 
weisen deutlich darauf hin, da8 in dem Altar friher Reliquien aufbewahrt wurden; 
denn nur in solchen kann sein Inhalt bestanden haben. 

‘Ein vorziigliches Beispiel aus dem 13. Jahrhundert ist in Deutschland der Altar 
der vorderen Krypta von Neuminster zu Wirzburg, urspriinglich wohl der Hoch- 
altar der Kirche (Tafel 31). Er ist ein machtiger, aus Platten gebildeter, auf hohem 
Sockel stehender Kasten von 3,15 m Lange, 1,36 m Breite und 1,11 m Hohe. Frih- 


> Abb. in L. Orsini, Imola e la Valle del 6 Vgl. oben S. 202. 
Santerno 89. 7 Vel. oben S, 114. 


Braun, Der christliche Altar I. 14 
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gotische, mit reizenden Kapitellen geschmickte Saulchen scheiden seine Vorder- 
und Riickseite in sieben, seine Kopfseiten in je zwei Abteilungen. In jeder der 
beiden Abteilungen der rechten Schmalseite befindet sich ein schmales, hohes Spitz- 
bogenfenster, in der vorderen Abteilung der linken Kopfseite ein 54 cm hohes, 
35 cm breites Gittertiirchen, in dem dritten Felde der Vorderseite (von rechts ge- 
rechnet) und ebenso in dem ihm gegeniiberliegenden der Rickseite eine kreisférmige 
Offnung von 31 cm im Durchmesser, durch welche die Andachtigen ihren Kopf in 
das Innere des Altares, in dem die Reliquien des hl. Kilian aufgestellt waren, hinein- 
fihren konnten. Die heutige Bemalung des Altares ist modern. 

In spaterer Zeit scheint der Altar, der zu den schénsten gehort, die uns das 
Mittelalter in Deutschland hinterlassen hat, seinem urspriinglichen Zweck entfremdet 
und als Heiliges Grab benutzt worden zu sein. Jetzt durch bemalte Tafeln ver- 
deckte Bilder, mit denen man ihn wohl damals schmiickte, ein Engel mit Veronika- 
tuch, die drei Marien, ein Wachter, weisen deutlich darauf hin’. 

Dem Ausgang des Mittelalters entstammt ein sehr eigenartiges Beispiel in der 
Kirche zu Mittelzell auf der Reichenau, das sog. Markusgrab (Tafel 32). Der Altar 
steht in dem rechten Seitenchérchen und ‘stellt einen 2,03 m breiten, 1,66 m tiefen 
und 2,09 m hohen freistehenden hohlen Aufbau dar, dessen Vorderseite eine Treppe 
vorgelegt ist. Dieselbe hat eine Héhe von 1,07 m, so daf sie die Front bis etwas 
iiber die Mitte verdeckt und bildet oben ein Suppedaneum von ca. 1,35 m Tiefe. 
Alle Seiten des Baues sind mit Pfosten und Mafwerk gefillt. In der Mitte der 
Rickseite ist eine Tiréffnung angebracht, welche den Eintritt in den Innenraum 
ermoglicht. Zum Verschluf derselben dient eine eiserne Gittertir. Die Wangen 
des Suppedaneums werden von je drei Spitzbogenarkaden durchbrochen, die der 
vorderen Stufen sind dagegen massiv, wenn auch mit Mafiwerkblenden belebt. Die 
unteren Stufen haben leider eine ungeschickte Restauration erfahren. Daf die An- 
lage ein Altar ist, kann nicht zweifelhaft sein. Das in der Mitte der Front unter der 
Platte sichtbare, heute geleerte Sepulcrum bekundet das mit aller Bestimmtheit. 

Die Anlage wird Markusgrab genannt, weil sie fir die Aufbewahrung oder 
doch wenigstens ftir die Ausstellung der Reliquien des hl. Markus, in deren Besitz 
zu sein man sich zu Mittelzell rihmte, erbaut wurde. Heute steht in dem Raume 
unter dem Altar ein gewohnlicher offener Steinsarg. Flr diesen wurde der Bau 
indessen sicher nicht errichtet, selbst wenn er, was sehr unwahrscheinlich ist, 
jemals die Reliquien des hl. Markus geborgen haben sollte. Denn als er entstand, 
d. i. um das Ende des 15. Jahrhunderts, nachdem Innocenz VIII. 1486 den Besitz der 
Reliquien den Moénchen der Reichenau bestatigt hatte, befanden sich die heiligen 
Uberreste schon ein Jahrhundert in dem noch jetzt vorhandenen kostbaren Markus- 
schrein®. Es kann darum auch die Anlage nur fiir eben diesen Schrein geschaffen 
worden sein. 

Eine andere, sehr ungewohnliche Altaranlage ahnlicher Art befindet sich in der 
Gnadenkirche zu Deggendorf in Niederbayern an der Stelle, wo einst das geraubte 
hl. Sakrament wiedergefunden wurde. Im Innern in der ganzen Lange und Breite 
des Stipes einen Hohlraum darstellend, zeigt sie an den Langseiten je drei, an den 
Schmalseiten je zwei grofe rechteckige Durchbriiche, denen spitze Kleeblattbogen, 
deren Zwickel mit Mafiwerk gefillt ist, eingefiigt sind. Die Pfosten, welche sie 
voneinander scheiden, und die Ecken des Stipes sind mit strebeartigen Vorlagen 


* Eine Wiedergabe der Bilder, die jedoch 


schwerlich genau ist, jedenfalls nicht in stili- 
stischer Hinsicht, bei J. H. y. Hefner-Alteneck, 
Trachten, Kunstwerke und Geratschaften yom 
frihen Mittelalter bis Ende des 18. Jahrhunderts 
(Frankfurt a. M. 1881) IJ, Tfl. 110. Wenn dieser 
im Text bemerkt, es hatten die runden Offnun- 
gen, die wohl erst in spaterer Zeit hergestellt 
worden seien, den BiSenden zum Durchschlip- 


fen gedient, so bedarf das keiner Widerlegung. 
Von Hefner-Alteneck hatte sich doch selbst, 
auch ohne viel Nachdenken, sagen kénnen, daB 
eine Offnung von nur 31 cm Durchmesser dazu 
durchaus ungeeignet ist. Vgl. iiber den Altar 
auch Kunstdenk. yon Bayern, Unterfranken, 
Stadt Wurzburg 304 mit Abb. 

® Abb. Atz-Beissel 492; hier irrig als Merku- 
riusschrein bezeichnet. 
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besetzt. Gitter hinter den Durchbriichen verhindern ein Eindringen in das Innere 
des Hohlraumes. Der Altar ist aus Granit gemacht; seine Héhe betragt 1,32 m, 
seine Breite 1,66 m, seine Lange 2,70 m. Der Altar entstand um 1400. 


Haufig werden in Italien Altare mit Hohlraum zur Aufbewahrung von 
Reliquien in der Zeit der Renaissance und des Barocks. Der Grund 
hierfir lag in der Steigerung, welche die Reliquienverehrung seit dem 16. Jahrhundert 
intensiv wie extensiv erfuhr. Namentlich baute man nun Kastenaltdére, um in 
ihnen die heiligen Leiber, die damals in groBer Zahl aus den Katakomben erhoben 
und iberallhin verschenkt wurden, zu bergen, doch auch um fir sonstige be- 
deutendere Reliquien einen wiirdigen Aufbewahrungsort zu bereiten. Im Auferen 
unterscheiden sich solche Altare von den Blockaltaren meist nur durch die runde, 
ovale, rechteckige oder geschweifte, mit Glas oder Gitterwerk verschlossene 
Fenestella, mit der sie in der Mitte der vorderen Langseite versehen sind. Ins- 
besondere ist auch die dekorative Behandlung, welche sie erfuhren, dieselbe wie die 
der gleichzeitigen Blockaltére. Bald ist der Stipes ganz schlicht, ohne architek- 
tonische Gliederung und nur mit Intarsien, Marmoreinlagen, Reliefs und anderem 
Ornament verziert, bald an den Ecken mit Pfosten versehen, bald an der Front 
und den Kopfseiten oder doch wenigstens an der Front mit Saulchen oder Konsolen 
belebt. 

Als Beispiel sehr reicher Behandlung solcher Kastenaltare moge der auf 
Tafel 31 wiedergegebene Altar dienen, einer der Seitenaltare in S. Ambrogio 
zu Genua. Seinem Stipes sind als Trager des Vorsprungs der Mensa allerliebste 
Engelchen vorgestellt. Die Fenestella ist in der Mitte der Front innerhalb einer 
miachtigen Kartusche von Rollwerk angebracht. 

Ein hiibsches Beispiel aus der Frihrenaissance befindet sich in der 
krypta der Kathedrale zu Neapel. Die Schmalseiten des Altares, in dem Reliquien 
des hl. Januarius aufgestellt sind, haben nur eine Leistenumrahmung erhalten; die 
Rickseite ist durch Leisten in vier Felder geteilt; in ihrer Mitte aber befindet sich 
eine viereckige, von einer Karniesleiste eingefaBte Fenestella. Die nur von einem 
Rahmen umsdaumte Vorderseite hat eine zweite runde Fenestella, neben der beider- 
seits in Relief ein Engel dargestellt ist. Der ganze Altar ist eine schlichte, aber bei 
aller Schlichtheit und Anspruchslosigkeit sehr gefallige Erscheinung, 

Ein einfaches, aber edles Beispiel aus der Zeit der r6mischen Hoch- 
renaissance ist ein Altar in der Unterkirche von SS. Cosma e Damiano. Er 
enthielt friiher die Reliquien des hl. Papstes Felix, ist aber jetzt leer. Die Schmal- 
seiten sind mit einem vertieften, rechteckigen Feld versehen, die Front weist drei 
solcher Felder auf, ein breites mittleres, in dem die vergitterte Fenestella angebracht 
ist, und zwei schmale seitliche, die wie das Feld der Kopfseiten mit einem an den 
Enden der Balken sich verbreiternden Kreuz geschmiickt sind. 

Eine reich entwickelte Anlage ist der Hochaltar in der ehemaligen Jesuiten- 
kirche zu Turin, an dessen Riickseite man eine Nische mit einem an die Altare der 
rémischen Ringkrypten gemahnenden Altar angelegt hat. Er besteht aus schwarzem 
Marmor. Das Sepulcrum liegt in der Mitte der Oberflache der Mensa, der Altar 
ist also konsekriert. In der Front befindet sich eine grofe ovale Offnung, hinter 
welcher der im Altar geborgene Reliquienschrein sichtbar ist. Die Front ist mit 
schwerem vergoldeten Bronzeornament bekleidet, machtigen Draperien, die von 
Engelchen gehalten werden, einer Kartusche als Umrahmung der Fenestella, Engels- 
képfchen u. a. Der Riickseite des Altares ist eine Estrade angebaut, zu der eine 
Treppe sowohl von rechts wie von links hinauffihrt. Treppen wie Estrade sind 
angebracht, um das Sanctissimum oben im hochgelegenen Tabernakel bequemer 
exponieren zu kénnen. Unter der Estrade liegt die vorhin genannte Nische mit 
ihrem Altar. Er lehnt sich hart an den Hochaltar an. Eine Fenestella oberhalb 
der Mensa verbindet die Nische und ihren Altar mit dem im Hochaltar befindlichen 
Reliquienschrein. ; 
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IV. KASTENALTARE MIT HOHLRAUM ALS SCHATZKAMMER 
UND SCHRANK FUR ALTARGERAT 


Der Kastenaltar dieser dritten Klasse ist eine Schépfung des spaterem 
Mittelalters. Er tritt im 13. Jahrhundert auf den Plan; besondere Verbreitung 
fand er in Deutschland, wo sich aus dem 14. und 15. Jahrhundert 
ungemein viele Beispiele desselben erhalten haben. Urspriinglich war es, wie 
es scheint, nur der Hochaltar, den man mit der Kammer versah, und zwar 
wohl nur zum Zweck, in ihm die Kostbarkeiten der Kirche, Kelche, Pixiden, 
Kreuze, Evangeliare u. a. sowie namentlich auch die nicht nur wegen ihres 
Inhaltes, sondern auch in sich selbst durch ihren Material- und Kunstwert oft 
4uBerst kostbaren Reliquiare aufzubewahren. Denn das alles schien ja am 
sichersten geborgen an der heiligsten Staétte des Gotteshauses, unter dem 
Schutze des Altares und unter der Statte, wo sich alle Tage das Geheimnis des 
eucharistischen Opfers vollzog. ,,Item“, hei&t es noch in einem Inventar der 
Stiftskirche zu Fritzlar von 1552, ,,in dem hohen Altar ist uffgeschrieben 
wie volget: Ein grofer silberner ubergulter Kelch usw.’. 


Indessen blieb man nicht dabei, den Hochaltar mit einer Kammer zur 
Aufbewahrung des Kirchenschatzes zu versehen, sondern tat allmahlich auch 
ein gleiches bei den Nebenaltaren und bald sind es diese vorzugsweise, die mit 
einem Hohlraum ausgestattet wurden. Zugleich aber wird dieser aus einer 
Schatzkammer eine Art Sakristeischrank, in dem man die verschiedenartigen 
zum betreffenden Altare geh6renden Mefutensilien und Gerdate, selbst Para- 
mente, unterbrachte. GroSen Einflu8 auf die rasche und grofe Verbreitung 
dieser Altarschranke, wie man die Kammer der dritten Art von Kastenaltar 
wohl mit Recht nennen darf, hatte der Umstand, da8 im ausgehenden Mittel- 
alter viele Altare im Besitz bestimmter Familien, Ziinfte und Bruderschaften 
waren, viele andere aber zu einem bestimmten Benefizium gehérten. Solche 
Altare hatten ihr eigenes Mef8gerat und ihre eigenen Paramente. Schranke fiir 
alles das fehlten aber haufig und zwar selbst dann, wenn der Altar nicht an 
einem Pfeiler oder an einer Wand aufgestellt war, sondern in einer eigenen 
Kapelle stand. Eine Kammer im Altar bot in solchen Fallen einen Ersatz und 
einen gelegenen Aufbewahrungsort fiir die zum Altar gehérenden Utensilien. 
War es ja doch nicht schwierig, sie durch Verkleidung der Wandungen und 
Einfitigung von Zwischenbrettern zu einem férmlichen Schrank auszugestalten. 
Es kam daher auch vor, da8 schon der Stifter eines Altares von vorherein 
ausdrucklich festsetzte, es solle im Altar ein solcher Raum zum Aufbewahren 
der zum Altar gehdrenden Gegenstinde eingerichtet werden. So heift es in 
dem Testament, in dem 1435 ein Kaufmann Richard Russel zu York zwei 
Altare in der Kirche zu Hundgate stiftete: Quod unum altare fiat bene et 
effectuabiliter de tabulis (Platten) in parte boreali dictae evclesiae coram 
ymaginibus B. Maria et S. Annae et subtus idem altare unum armariolum 
pro libris et vestimentis eidem altari pertinentibus fideliter conservandis, Et 


‘ Bau- und Kunstdenkm. von Hessen-Nassau, Kr. Fritzlar (Marburg 1909) 78. 
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quod unum aliud altare fiat ex parte australi coram ymaginibus SS. Catha- 
rinae et Mariae Magdalenae secundum formam alterius altaris praedicti’. 

Der Wiirde des Altares war es freilich nicht entsprechend, daB man ihn 
zu einem Schrank fiir Paramente und Mefgerat machte. Indessen scheint man 
das im Mittelalter nicht empfunden zu haben, da sonst doch wohl die Syno- 
den des 15. Jahrhunderts, die gegen manchen andern MiBbrauch einschritten, 
auch gegen jenen vorgegangen waren. Es sind erst die Synoden des 16. und 
17, Jahrhunderts, die solches tun, allen voran die 4. Mailander und die 
Instructio fabricae ecclesiae des hl. Karl Borromaéus, deren diesbeziigliche 
Bestimmungen beweisen, da8 nicht blo& im Norden, sondern auch in Italien 
der fragliche Brauch bestand*. In die Fu8tapfen der Mailinder Synode und 
der Instructio fabricae ecclesiae, deren Anordnungen auch in diesem Punkte 
fiir manche andere Synodalstatuten vorbildlich wurden, traten z. B. die 
Synoden von Prag (1605), von Konstanz (1609), von Augsburg (1610) u. a. 
Nur Reliquien sollten im Altare aufbewahrt werden oder doch nur, wie die 
Augsburger Synode hinzufiigt, res consecratae et usibus sacrificiorum deser- 
vientes*. Die Altére seien sepulchra martyrum, sagt die Synode von Gent des 
Jahres 1613; sie seien darum keine Behalter fiir sonstige Gegenstande und 
deshalb an der Riickseite zu verschlieBen’. Das Einschreiten der Synoden war 
nur zu billigen, nicht bloB, weil es an sich schon unpassend war, den konse- 
krierten Altar, die Statte des hl. Opfers, zu einem Schrank zu machen, son- 
dern auch, weil die Gefahr vorlag, daf&§ dieser Schrank allmahlich zu einer 
Rumpelkammer werde, was tatsachlich oft genug der Fall gewesen sein wird. 

Die Kastenaltare der dritten Art treten in zwei Formen auf. Bei der einen 
beschrankt sich die Kammer lediglich auf den Stipes, indem sie nur bis zur 
Sockelplatte des Altares oder héchstens bis zum Fu8boden der Kirche geht, 
bei der zweiten steigt sie in diesen mehr oder weniger tief hinab. 


Die erste Form ist am gewohnlichsten. In Italien, Frankreich und Spanien 
ist mir nur sie begegnet. Im Ganzen haben sich dort aus dem Mittelalter nur ver- 
einzelte Beispiele von Kastenaltaren, die als Schranke fiir die MefSutensilien dienten, 
erhalten. In Frankreich fand ich z. B. einen solchen Altar in einer der linken 
Seitenkapellen des Chores von St-Michel zu Bordeaux, andere gibt es in der Kathe- 
drale von Coutances®. Jener ist nur an einer, diese sind an beiden Schmalseiten mit 
einer Tiir versehen. In Italien steht ein prachtiger, mit Saulchen und Relief- 
figuren an den Langseiten reich ausgestatteter Altar dieser Art in der Sagrestia 
vecchia von S. Lorenzo zu Florenz, einer der schoénsten Altare der italienischen 
Frihrenaissance. Die Tir liegt in der Mitte einer der Langseiten. In Spanien 
stie8 ich auf Beispiele in einer der Kapellen der Aufenseite des Trascoro der Kathe- 
drale zu Cordoba sowie in einigen Kapellen des rechten Seitenschiffes der Kathe- 
drale zu Toledo; alle hatten Tiiren an beiden Schmalseiten. Natiirlich werden das 
nicht die einzigen Beispiele sein, die sich in Italien, Spanien und Frankreich aus 
dem spaten Mittelalter erhalten haben, doch ist die Zahl der sonst etwa noch vor- 
handenen sicher nicht grof8. Man darf nicht vergessen, daf dort mittelalterliche 
Altare tiberhaupt nicht mehr allzu haufig sind. 


2 SS. Test. Eborac. If (Durham 1855) 53. 4 Tit. de fabr. eccl. (Hartzh. IX, 148). 

3 Decr. Syn. Proy. Mediol. IV, tit. De Capellis 5 Tit. XI, c. 8 (Hartzh. IX, 251); vgl. auch 
et Altaribus; Instr. fabr. 1. 1, c. 11 (AA. eccl. die Syn. von Cambrai (1617) n. 1 (1. c. 283). 
Mediol. 123 und 567). 6 Roh. I, 148. 
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Ungemein viele mittelalterliche Kastenaltare der dritten Klasse, deren Kammer 
sich auf den Stipes des Altares beschrankt, gibt es noch in Deutschland; so viele, 
daB es schlechterdings unméglich ist, sie auch nur zum kleineren Teil einzeln zu 
beschreiben. Es mu8 darum geniigen, sie an der Hand des einen oder anderen 
Beispieles im allgemeinen zu charakterisieren. 

Das Material, aus dem die Kammer hergestellt wurde, waren meist Stein - 
platten von ca. 10 cm Starke, doch kam es auch vor, dali ihre Wandungen aus 
Quadern, ja aus Ziegelstein aufgemauert wurden. In Ziegelmauerwerk sind 
sie z. B. hergestellt bei dem in seiner ganzen Breite und Tiefe — er ist 2,88 m breit 
und 1,73 m tief — mit Hohlraum versehenen Hochaltar der Kirche des ehemaligen 
Klosters Liine bei Ltineburg. 

Die in den Innenraum fiihrende Tir befindet sich nie an der Front. Ist der 
Altar einer Wand vorgebaut, so ist sie bald an einer, bald, wenngleich seltener, an 
beiden Schmalseiten angebracht. Die mittelalterlichen Altére im Dom zu Xanten, 
in den Domen zu Halberstadt und Magdeburg, in der Liebfrauenkirche zu Halber- 
stadt, in S. Lorenz zu Niirnberg u. a. bieten fiir beides manche Belege. Stand der 
Altar frei, was beim Hochaltar das Gewoéhnliche war, aber auch bei Nebenaltaren 
vorkam, so hatte die Tir in der Regel ihren Platz an der Riickseite des Stipes, so 
beim vorhin erwahnten Hochaltar der Kirche des Klosters Liine, beim Hochaltar 
der Krypta der Stiftskirche zu Fritzlar, dem Altar der Turmkapelle des Domes zu 
Wirzburg, dem Hochaltar in Oberzell auf der Reichenau, der Stiftskirche zu Geln- 
hausen, der Abteikirche zu Marienstatt?, der Stiftskirche zu Oberwesel und der 
Pfarrkirche zu Cleve, dem Hochaltar der ehemaligen Zisterzienserinnenkirche 
Lichtenstern in Wiirttemberg (OA. Weinsberg) u. a. Ihrer Form nach ist die Tir 
fast immer viereckig. Es ist eine sehr seltene Ausnahme, wenn sie, wie bei dem 
Hochaltar im Ostchor des Domes zu Naumburg im Halbkreis schlieft. 


Um den Innenraum besser zur Aufbewahrung des Mefgerats beniitzen 
zu k6nnen, wurde er meist mit Holz ausgekleidet, da er ohne das sich 
nicht gut zu jenem Zwecke verwerten lie8. Heute ist freilich in sehr vielen 
Fallen die Holzbekleidung verschwunden. Sie war, seitdem die Kammer des 
Altares nicht langer als Schrank verwendet wurde, iiberfliissig und wurde 
darum entfernt. Auch mochte das als Bekleidung dienende Holz haufig in- 
folge der vom Boden aufsteigenden Feuchtigkeit so vermodert und schadhaft 
geworden sein, daf man es herausnehmen muBte, ohne da& man jedoch neues 
dafiir einsetzte. 

Bei dem vorhin genannten Altar der Kirche des Klosters Liine hat sich im 
Innern die Holzdecke erhalten. In dem Hochaltar der ehemaligen Predigerkirche 
zu Erfurt, die jetzt dem evangelischen Kultus dient, ist noch die ganze innere Holz- 
bekleidung samt dem aus Brettern gemachten Zwischenboden, durch den der Raum 
im Interesse einer vollstandigeren Ausniitzung horizontal in zwei Abteilungen zer- 
legt wird, vorhanden, und ebenso verhalt es sich, um noch zwei weitere Beispiele 
zu nennen, bei einem im rechten Chorumgang des Domes zu Halberstadt an die 
Chorschranken angebauten Altar und bei dem Altar der sog. Neustddter Kapelle 
im Kreuzgang des Domes. Auch hier finden wir aufer der Verkleidung der Wande 


noch das Zwischenbrett. Die Tir liegt beim ersten dieser beiden Altare an der 
rechten Seite, beim zweiten an der Riickseite. 


Das Sepulcrum erhielt bei unsern Kastenaltaren, wie zahlreiche Beispiele 
zeigen, am haufigsten seinen Platz oben in der Mensa. An der Front des Stipes 


* Eingehende Angaben uber die Altare der Abteikirche zu Mariens i 
i tatt 
Gite des Hochw. P. Gilbert Wellstein O. Cist. eee a ie 
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konnte man es nur dann anlegen, wenn die Vorderseite der Altarkammer, ob 
Platte oder Aufmauerung, eine geniigende Dicke hatte, um es aufnehmen zu 
kénnen. Wollte man es dort auch in solchen Fallen anbringen, in denen die 
Vorderseite an sich der fiir das Sepulcrum erforderlichen Tiefe entbehrte, so 
versah man dieselbe in der Kammer an der Stelle, an der das Reliquiengrab 
angelegt werden sollte, d. i. in der Mitte, mit einer sie entsprechend verstar- 
kenden Vorlage. Sie bestand bald in einem von oben bis unten gehenden Pfo- 
sten, wie z. B. bei dem Hochaltar der Stiftskirche zu Oberwesel und dem Altar 
der Turmkapelle im Dom zu Wiirzburg, bald in einem hart unterhalb der 
Mensa nach innen heraustretenden Block, der bei dem Hochaltar zu Marien- 
statt auf einer Konsole sitzt, wahrend er beim Hechaltar in Oberzell auf der 
Reichenau unten durch eine Schragung in die Wand iibergefiihrt wird. 


Als andere lehrreiche Beispiele, die als Beleg fiir das Gesagte dienen kénnen, 
nenne ich den Altar in dem Kapellenanbau der Stiftskirche zu Gelnhausen, dessen 
Hohlraum der Bearbeiter der ,,Bau- und Kunstdenkmaler des Kreises Gelnhausen“ 
irrig mit der Exposition des Allerheiligsten am Fronleichnamsfest und der Auf- 
bahrung der Leichen bei feierlichen Begrabnissen in Verbindung bringen zu dirfen 
glaubte®; den Altar der Pfarrkirche zu Vehlen (Schaumburg-Lippe); zwei Krypta- 
altare der Stiftskirche zu Fritzlar; den Hochaltar der ehemaligen Stiftskirche 
zu Ejinbeck (Hannover); den Altar der Godehardskapelle im Dom zu Hildes- 
heim; den Hochaltar der Marienkapelle des Domes zu Halberstadt, der, ob- 
wohl freistehend, die Tir an der Seite hat; die Lettneraltare im Dom zu Magdeburg, 
sowie einige andere Nebenaltare im siidlichen Seiten- und Querschiff des Domes, 
von denen einer in der Tir des Hohlraumes zum Zweck der Liftung des Innern 
Léchlein aufweist; den Nicasiusaltar auf dem oberen Umgang des Aachener Miin- 
sters, ein Beispiel der selteneren Altare mit Tiiren an beiden Schmaiseiten (geweiht 
1305); den Hochaltar der Kirche des Klosters Himmelspforte zu Wirzburg sowie 
den Altar der Dreikénigen- und der Elisabethkapelle im Dom zu Konstanz. Ein Altar 
in der Taufkapelle der Liebfrauenkirche zu Halberstadt hat eine Tiir an der rechten 
Schmalseite, an der linken eine kleine viereckige Offnung, die offenbar ebenfalls 
der Liftung des Inneren dienen sollte. Die gleiche Einrichtung findet sich bei zwei 
Altaren im Chorumgang des Miinsters zu Freiburg i. Br., dem Altar der Soder- und 
dem der Lochererkapelle. 

Wie frither gesagt wurde’, sind die Kastenaltare, die uns hier beschaftigen, 
erst ein Produkt des spaten Mittelalters. Aus diesem und nicht aus einer friheren 
Zeit stammt auch der interessante, hierhin gehorige Hochaltar in der Georgskirche 
zu Oberzell auf der Reichenau. Auf zwei Stufen sich erhebend, ist er entsprechend 
den geringen Mafverhaltnissen des Chores nur etwa 1,85 m breit. Seine Mensa ist 
nur mit einer Schmiege profiliert. Die an der Riickseite des Stipes befindliche Tiir- 
6ffnung des Innenraumes des Altares ist 1 m hoch und 75 cm breit und reicht unten 
bis zur ersten Stufe. Rechts und links neben ihr ist oben nahe unter der Mensa je 
ein Oculus angebracht, der sich nach aufen mittels einer Schrage erweitert, nicht, 
wie es nach der Abbildung bei Adler’? und Kraus‘! scheinen kénnte, unter einem 
rechten Winkel. 

Das Sepulcrum ist an der Front des Altares in der Frontplatte hart unter der 
Mensa angeleg@ zu welchem Ende man, wie vorhin schon gesagt wurde, an der 
Innenseite der Platte eine Verstarkung anbrachte, die nach unten mittels einer 


' Kr. Gelnhausen (Marburg 1901) 38. des Altares auf der Adlerschen Abbildung ent- 


* Vgl. oben S. 212. spricht durchaus nicht der Wirklichkeit. 
4@ Die Kloster- und Stiftskirchen auf der Insel {1 Die Kunstdenkm. Badens, Kr. Konstanz 


Reichenau (Berlin 1870) Tfl. V, 13. Die Tiir (Freiburg 1887) 340. 
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Schrage allmahlich in die FlAche der Platte iibergeht; ein Beweis, sowohl, dab das 
Sepulcrum nicht von einer spateren Neuweihe stammt, sondern urspringlich ist, als 
auch, daS der Innenraum des Altares nie den Charakter eines Martyrergrabes, 
welchen ihm Kraus irrig zuschreibt”, hatte. Die beiden Oculi neben der Tire sind 
keine an die altchristlichen Fenestellae sich anlehnende Einrichtung, wie derselbe 
gleichfalls unzutreffend annimmt, sondern blobe Luftlécher, wie sie auch bei anderen 
Kastenaltaren, deren Innenraum als Schatzkammer oder Schrank diente, vorkom- 
men, angelegt, um dem Innern und den darin aufgestellten Gegenstanden frische 
Luft zuzufiihren und sie dadurch trocken zu halten; eine Vorrichtung am Altar, die, 
wenn irgendwo, sicher auf der Reichenau zweckmafig war*. 


Kastenaltaére mit Kammer, die sich nicht auf den Stipes beschrankt, son- 
dern in den Boden hinabgeht, habe ich nur in Deutschland angetroffen, hier 
freilich in manchen sehr interessanten Beispielen. Man hat die Hohlraume 
dieser Altére als Betka’mmerchen deuten wollen, in denen die Andachtigen 
sich namentlich dann aufgehalten haben sollen, wenn auf dem Altar das hei- 
lige Opfer dargebracht wurde™. Allein das ist eine Annahme, die allen Grun- 
des entbehrt, ja dem tatsachlichen Befund und der Beschaffenheit der frag- 
lichen Raume, sowie allem, was wir sonst tiber ihren Zweck wissen, geradezu 
widerstreitet. Auch sie waren nichts als Schatzkammern, in denen man die 
Reliquiare und was sonst noch die Kirche an Kostbarkeiten besa, aufbe- 
wahrte, wie solches das friiher erwahnte Inventar von Fritzlar*® ausdrticklich 
von dem Hochaltar der dortigen Stiftskirche bezeugt, einem Altar mit Kam- 
mer, die in den Boden hinabgeht. Daher auch die Banke in ihnen; die Bretter 
zum Aufstellen von Gegensténden, die sich in einzelnen erhalten haben; die 
Eisentiir, mit der sie meist verschlossen waren, und die bisweilen, wie noch 
jetzt bei der Kammer im Hochaltar des Minsters zu Freiburg im Breisgau, 
sogar mittels einer besondern schweren Eisenstange gesichert war; die 
mangelhafte, fiir eine Art von Schrank allerdings ausreichende, fiir ein Bet- 
kammerchen aber ganz ungeniigende Lichtzufuhr sowie endlich die Schwie- 
rigkeit, die bei verschiedenen, so namentlich bei der Kammer im Hochaltar 
des Domes zu Erfurt, ein Einsteigen in den Raum bot; eine Sache, die bei 
einer Schatzkammer begreiflich, bei einer Betkammer aber, weil deren Zweck 
zuwider, vollig unverstandlich ist*®. 


12 A. a. O. 367. ,,.Der Aufbau, tiber welchem 
die Mensa liegt, birgt das Martyrgrab in sich, 
welches durch eine Eisenblechtiir verschlossen 
ist.“ 

13 Adler (a. a. O.) schreibt den Altar dem 
11. Jahrhundert zu; Kraus (a. a. O.) méchte ihn 
statt in das 11. lieber in das 9. Jahrhundert 
setzen. Jedenfalls, meint letzterer, zihle er zu 
dea altesten Altaren Deutschlands. Indessen ist 
weder die eine noch die andere Datierung zu- 
treffend. Der Altar ist eine Schépfung des spa- 
teren Mittelalters, und zwar wird er héchstens 
bis in das 13. Jahrhundert hinaufreichen. Die 
Abschmiegung der Oculi ist keine Profilierung 
des.9. oder 11. Jahrhunderts, sondern des spa- 
teren Mittelalters, eine schlichte Schrage kommt 
aber als Profil der Mensa noch im 15. Jahr- 
hundert haufig vor. Das nahe Minster zu Kon- 


stanz bietet manche Beispiele spatgotischer, nur 
abgeschragter Altarmensen. 


14 E. F. A. Miinzenberger, Zur Kenntnis and 
Wirdigung der mittelalterl. Altare Deutsch- 
lands (Frankf. 1885) I, 33. 


LV gl Oven Ss 212: 


16 F. X. Kraus (Kunst und Altertum in Elsa8- 
Lothringen [StraBburg 1876] I, 521) schreibt be- 
ziglich der ehemaligen Altére in St. Stephan 
zu StraBburg: Die Kirche zahite 13 Altare, dar- 
unter den des hl. Nikolaus mit einer Nische 
oder Hohle, in welcher man Verriickte ein- 
schloB, an denen der Exorzismus vorzunehmen 
war. Er beruft sich auf eine in Bull. de la Soc. 
pour la conservation des mon. d’Alsace 1 sér. 
II (1858) 299 mitgeteilte Notiz aus dem Jahre 
1665, macht aber zur Tatsache, was in dieser 
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Kastenaltare mit Kammer, die in den Boden hinabsteigt, sind der Hochaliar 
der Stiftskirche zu Wimpfen im Tal, der Elisabethkirche zu Marburg, der Stifts- 
kirche zu Fritzlar, des Domes zu Erfurt, der Magdalenenkirche zu Erfurt, der 
Jesuiten-, friiheren Kapellenkirche zu Rottweil, der Klosterkirche zu Blaubeuren, 
des Miinsters zu Freiburg im Breisgau sowie der Hochaltar des Domes und der 
Frauenkirche zu Meifen, eine namhafte Zahl, wie man sieht, alles Hochaltare. 

Wohl das schénste und zugleich das 4lteste Beispiel ist der Hochaltar der 
Ritterkirche zu Wimpfen i. T. Der Altar entstand gegen Ende des 13. Jahrhunderts 
(Tafel 30). Auf finf Stufen, das Suppedaneum nicht gerechnet, sich erhebend, ist er 
ein stattliches Werk. Die Front ist durch sieben 
reich gegliederte Blendarkaden belebt, von 
denen die mittlere sechsteilig ist, die anderen 
vierteilig sind. Im AchtpaB des Bogenfeldes der 
Mittelblende ist das Sepulcrum angelegt. Die 
Schmalseiten sind mit je drei ungeteilten, mit 
Nasen besetzten, derben Spitzbogen ausgestattet. 
Von den Bogenzwickeln dieser Blenden enthal- 
ten die beiden mittleren einen dreipabformigen, 
in der Kammer von einer kreisférmigen Vertie- 
fung umgebenen Durchbruch; Lécher, mehr zum 
Liuften des Innenraumes als zum Einlassen von 
Licht. Die Ritckseite des 
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Altares ist ohne Arkaturen- ..<™ oat 
schmuck geblieben. In ihrer “.,% ee. 


Mitte befindet sich eine tief in WiC 
den FuBboden hineinreichende, 
2 m hohe und 54 cm breite 
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rundbogige Ttrdéffnung, tber By 

der in Malerei zwei Engel mit WY ah, 
dem Veronikatuch dargestellt : CYT ie 
sind, Bilder, die spater sind als der Altar und <5 2. a A Sys 
nachtraglich angebracht wurden. Die Eichen- pies ee ey 
holztiir ist nicht mehr an Ort und Stelle, aber li nat) Ane 
noch vorhanden. Sie war mit einem Uberzug Kastenaltar (Querschnitt). 

aus Leinen tberdeckt,, der Unterlage fur Wimpfen i. T., Ritterkirche 


Malereien, von denen jetzt allerdings nur 
mehr wenige Reste tbrig sind. Der Innenraum des Altares ist 2,58 m 
breit, 1 m tief und 2,52 m hoch; er reicht 1,10 m in den FuBboden hinein. 
Der Altar selbst ist 3,36 m lang, 1,35 m tief und, die Stufen nicht ein- 
gerechnet, 1,15 m hoch. In die Kammer fihrt hinab eine finfstufige Treppe, 
deren unterste Stufe ein Halbrund bildet. In der Mitte der von der Frontplatte des 
Altares gebildeten Langseite des Raumes tritt hart unter der als Decke dienenden 
Mensa eine Bosse 20 cm weit in das Innere herein, die Verstarkung der Frontplatte, 
wie sie zur Anlegung des Sepulcrums erforderlich war. An den beiden Schmalseiten 
waren mittels Nute, die in die Langseiten eingehauen sind, je zwei Bretter befestigt, 
die offenbar zum Aufstellen von Gegenstanden bestimmt waren und schon bei Er- 
bauung des Altares angebracht worden sein miissen, da sie spater nicht mehr in die 
“Nute hatten eingeschoben werden kénnen. Heute befindet sich nur noch das oberste 
Brett links an seinem Platze. Die Bretter sind sehr bemerkenswert, weil sie uns 
aber die Bestimmung des Raumes wichtigen AufschluB geben’. Ha 
(FuBnote 17 s. nachste Seite.) 
nur als Erzahlung bezeichnet wird. Une ex- da die Notiz aus einer Zeit stammt, da die 
cavation dans laquelle la tradition a fait en- Kirche bereits tiber hundert Jahre dem katho- 


fermer les alienés destinés 4 étre exorcisés, sagt lischen Kult entzogen war, und da8 sie darum 
dieselbe bloB. Auch hat Kraus nicht beachtet, schon keinen Glauben verdient. ~ 


218 Zweiter Abschnitt. Das altare fixum 


Der Hochaltar der Elisabethkirche zu Marburg entstand gleichfalls um das 
Ende des 13. Jahrhunderts. Der Eingang zur Kammer liegt bei ihm in der Mitte 
des Unterbaues des an seiner Riickseite sich erhebenden herrlichen Steinretabels. 
Rechts wie links neben der Tiir ist in dem Unterbau ein mit Tir verschlossener 
Schrank angelegt. Front und Schmalseiten des Altares sind ohne allen Schmuck. 
Eine Offnung zum Liften des Innenraumes fehlt. Um das Sepulcrum anbringen zu 
kénnen, hat man auch hier in der Mitte der Vorderseite des Altares innerhalb der 
Kammer eine Vorlage angebracht. Die reichprofilierte Mensa ist 2,96 m breit und 
145 m tief, also noch nicht von ungewohnlich grofen Mafiverhaltnissen. 


Die Kammer des Hochaltares in der Magdalenenkapelle zu Erfurt ist 1,78 m 
lang, 92 cm breit und 2,07 m hoch. Sie steigt bis 1,12 m unter den Boden des Chores 
herab. Der im Boden befindliche Teil hat Wande aus verputztem Bruchsteinmauer- 
werk, der obere wird von Platten gebildet. Vier Stufen fiihren in den Raum hinab. 
Altar wie Innenraum sind stark restauriert, wenngleich nach Mafigabe ihrer ur- 
spriinglichen Beschaffenheit. Namentlich scheint der Stipes, der an der Front vier, 
an den Seiten zwei spitzbogige benaste Blendarkaden aufweist, ganz oder fast ganz 
erneuert zu sein. Von der Tir, welche die Kammer verschlof, ist jetzt infolge der 
griindlichen Restauration der Anlage nichts mehr wahrzunehmen. 

Bedeutender und, weil besser erhalten, zugleich weit bemerkenswerter als der 
Altar der Magdalenenkirche ist der Hochaltar des Domes zu Erfurt. Die 

. Kammer liegt hier 1,06 m im 
ai 
Oy 


Boden, ist 3,20 m lang, 1,11 m 
breit und 2,18 m im Lichten hoch, 
befindet sich aber gegenwartig 
nur mehr zum kleinen Teil unter 
dem Hochaltar; die groBere hin- 
tere Partie bildet heute den 
Unterbau des riesigen Barock- 
retabels, mit dem der Altar 1706 
ausgestattet wurde. Um nam- 
lich fiir das Werk einen entspre- 
chenden Unterbau zu gewinnen, 
wurde damals dem alten Altar 
ein gemauerter Vorbau vorge- 
setzt und dann die Mensa ent- 
sprechend nach vorn_ geriickt. 
Die urspriingliche Anlage ent- 
stand um 1370, da damals der 
neuerbaute Chor seine Weihe er- 
hielt. 


Der Eingang zur Kammer ist 
im Lichten nur 80 cm hoch und 
nur 42 cm breit. Ist schon in- 
folgedessen der Abstieg in das 
Innere nicht gerade bequem, so 
wird derselbe aber erst recht be- 

Kastenaltar (Grundri6). Erfurt, Dom schwerlich durch die Mangelhaf- 
tigkeit der Treppe, die zum 

Boden fiihrt. Sie liegt ganz in der Kammer und besteht nur aus zwei Stufen, von 
denen die obere 50 cm lang, 51 cm tief und 31 cm hoch ist, wahrend die untere eine 
Lange von 1,08 m, eine Gesamttiefe von 60 cm und eine Héhe von 40 cm besitzt. 
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Rings um die Kammer zieht sich in einer Héhe von 1,06 m ein 16 cm breiter Absatz, 
der als Bank zur Aufstellung kleinerer Gegenstande benutzt werden konnte. Sie wird 
nur in der Mitte der vorderen Wand durch ein 58 cm breites, bis zur Decke der 
Kammer hinaufgehendes pilasterartiges Massiv unterbrochen, die Verstarkung 
der Front, in deren oberem Teil das urspringliche Sepulcrum seine Stelle hatte. 
Die Kammer, die, soweit sie im Boden steckt, aus Quadern, oben aber aus Platten 
hergestellt ist, hat in dem gréferen vorderen Teile eine flache Decke, im kleineren 
rickwartigen ein korbbogiges Tonnengewdélbe, das angelegt worden sein muB, als 
man diesen Teil Kammer in den Unterbau des Retabels umwandelte. 


Der Hochaltar des Domes zu MeiSen wurde im Beginn des 15. Jahrhunderts 
errichtet. Er ist 3,08 m lang, 2,22 m breit und 2,17 m hoch. Sein Stipes ist aus 
Quadern aufgemauert; an der Vorderseite sind ihm aufer dem Suppedaneum noch 
drei Vorstufen vorgelegt, so daf er hier nur eine Hohe von 1,18 m zeigt. Die Kammer 
im Innern des Stipes, in die man an dessen Riickseite durch eine viereckige, 1,66 m 
hohe, 86 cm breite, an den Kanten abgefaste Tirdffnung tritt und die zwei Stufen 
unter den FufBboden des Chores hinabgeht, ist 2 m hoch, 2,46 m lang und 1,82 m 
breit. In der Mitte der Vorderseite springt hart unter der Mensa des Altares eine 
Konsole vor, in der sich das 33 cm tiefe, 21 cm breite und hohe Sepulcrum befindet's. 


Der Hochaltar der Frauenkirche zu Meifien entstand um die Mitte des 15. Jahr- 
hunderts. Er ist kleiner als der des Domes; denn er ist nur 2,25 m lang, 1,65 m breit 
und vorne tiber den Stufen 1,10 m, hinten und an den Seiten 1,50 m hoch. Die ziemlich 
tief in den Boden hinabsteigende Kammer im Innern des Stipes mift 1,33 m in der 
Lange, 83 cm in der Breite und 1,52 m in der Hohe. Den Eingang zu ihr bildet eine 
66 cm breite, 1,10 m hohe Tir’®, 

Die Kammer des Hochaltares der Stiftskirche zu Fritzlar ist 2 m breit, 1,45 m 
tief, aber nur 1,40 m hoch, liegt also nur wenig im Boden. Sie ist besonders da- 
durch bemerkenswert, dafi sich in ihr an der dem Schiff der Kirche zugewendeten 
Wand noch die zwei Bretter erhalten haben, die zum Aufstellen der im Raum zu 
bergenden Gegenstande dienten. Auch der Innenraum des Hochaltares der Kapellen- 
kirche zu Rottweil geht nur um ein geringes (25 cm) in den Fufboden des Chores 
hinein. Er ist 2 m lang, 1,70 m breit und 1,30 m hoch. Den Eingang in den Raum 
bildet eine in der Mitte der Riickseite des Altarstipes befindliche, spitzbogig schlie- 
Bende Turéffnung von 85 cm Hohe und 42 cm lichter Weite. Rechts und links yon 
derselben sieht man ein Spitzbogenfenster, das zwar ebenfalls 85 cm hoch, aber 
nur 20 cm weit ist und durch einen senkrecht angebrachten Eisenstab in zwei Halften 
aufgeteilt wird. Die beiden Fenster hatten ersichtlich den Zweck, der Kammer 
Licht und Luft zu verschaffen. 

Die spatesten Beispiele von Altaren mit Kammer, die in den Boden hinabgeht, 
sind der Hochaltar der ehemaligen Klosterkirche zu Blaubeuren und der Hoch- 
altar des Miinsters zu Freiburg im Breisgau. Jener datiert von etwa 1493, dieser 
sogar erst von 1511. Die Kammer des erstgenannten Altares ist 2,45 m lang, 90 cm 
breit und 1,90 m hoch. Ihr Boden liegt 45 cm tiefer als der FuBboden des Chores. 
Die Tiréffnung an der Rickseite des Altares, durch die man in sie hinabsteigt, hat 
eine Héhe von 1,50 m und eine Weite von 59 cm; ihre Tire ist von Eisen. In den 
beiden Schmalseiten der Kammer befindet sich in einer Hohe von etwa 22 cm tiber 
dem Fu8boden des Chores ein schieSschartenartiger Durchbruch von 12 cm Breite 
und 15 cm Hohe, die sich durch Abschragung so verengert, dafi von ihr zuletzt nur 
mehr ein schmaler Schlitz tbrigbleibt. Zum Hineinschauen in die Kammer oder 
zur Erleuchtung derselben kénnen diese Offnungen unmdglich gedient haben, son- 
dern lediglich zum Zwecke der Luftzufuhr. Um das Sepulcrum an der Vorderseite 
des Altares anlegen zu kénnen, hat man in der Mitte der Frontplatte des Stipes 


18 Abb. in Kd. Sachsens, Heft 40, MeiBen, Burg- 19 Kd. Sachsens, Heft 39, MeiBen, Stadt 27 so. 
berg (Dresden 1920) 159. wie Fig. 4 und 71. 
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hart unter der Mensa einen Vorsprung angebracht, doch nicht, wie sonst inwendig 
in der Kammer, sondern aufen. Ein Band, das sich als Verzierung um denselben 
schlingt, tragt als Inschrift den auf den Charakter des Sepulcrums und die in ihm 
beigesetzten Reliquien hinweisenden Spruch: Corpora sanctorum in pace erunt??’. 
Sonst ist der Stipes des Altares véllig schmucklos. 

Die Kammer im Hochaltar des Domes zu Freiburg ist 2,52 m lang, 1,39 m breit 
und 2,10 em hoch. Die Tiiréffnung, die an der Riickseite in das Innere fihrt, ist 
1,36 m hoch und 95 cm breit. Sie hat eine schwere, mit machtiger Vorlegestange 
und starkem Schlo8 wohlgesicherte Eisentiir, die alsbald kundtut, dai der Innen- 
raum nicht Ubungen der Frémmigkeit diente, kein Betkammerchen, sondern eine 
wohlverwahrte Schatzkammer sein sollte. Wirklich ist sie als solche noch heute 
nicht ganz aufer Verwendung gekommen. Der Boden der Kammer liegt drei Stufen 
unter demjenigen des Chores. In jeder der beiden Schmalseiten ist ein mit starkem 
Eisengitter gesichertes, nach auSen abgeschmiegtes Fenster angebracht, von denen 
das zur Rechten des Eingangs 55 cm hoch und 47 cm breit ist, wahrend das zur 
Linken nur eine Héhe von 40 cm und eine Breite von 32 cm hat. An der linken 
Schmalseite sieht man in der Héhe des Fensters, nahe der hinteren Kante, eine kon- 
solenartig vortretende Verzierung, welche auf einem Spruchband das vorhin er- 
wahnte Jahr der Erbauung des Altares verewigt. Blendarkaden oder sonst ein 
Schmuck ist keiner der Seiten des Stipes zuteil geworden; alle sind schlicht glatt. 


DER BLOCKALTAR 
I, VORBEMERKUNG 


Unter Blockaltar ist hier jeder Altar verstanden, dessen Mensa nicht 
oder doch nur um geringes tiber den Stipes hinausragt, und dessen Stipes 
entweder massiv ist oder doch, weil ringsum vdllig geschlossen, als Massiv 
erscheint. Es zahlen darum zu den Blockaltaren nicht nur die Altaére, deren 
Stipes aus Quadern, Bruchstein oder Ziegelstein aufgemauert ist, sondern 
auch jene, bei denen sich derselbe aus Platten, die auf die Kante gestellt sind, 
zusammensetzt; vorausgesetzt in diesem Falle, da8 er nicht mit Tiiren ver- 
sehen ist, welche ihm das Aussehen eines Massivs nehmen und dem Altar den 
Charakter eines Kastenaltares verleihen wiirden. Dagegen verschlagt es nichts 
und widerspricht es nicht dem Begriff des Blockaltares, wenn im Stipes, sei 
es an den Schmalseiten, sei es an der Riickseite, eine Nische angebracht ist, 
wofern diese nicht so gro8 ist, da8 man sie nicht mehr Nische nennen kann, 
sondern sie als formlichen Hohlraum bezeichnen muB. 


Der Stipes des Blockaltares bildet fast immer ein Viereck mit recht- 
eckigem Grundrif. Sehr selten sind Altare, bei denen er im GrundriB quadra- 
tisch ist. Vom pfeilerartigen Stipes des Tischaltares unterscheidet er sich 
durch seine gréf8ere Breite, welche nur in Ausnahmefallen, d. i. nur da, wo 
infolge Enge des Raumes ein breiterer Altar nicht moglich war, geringer ist 


als die Hohe des Altares, sonst aber stets mehr oder weniger bedeutend tiber 
sie hinausgeht. 


**In der Schweiz gibt es nach einer mit Hohlraum in d iftski iz. 

: ch er Stiftskirche zu St. Ursiz. 

or eas Mitteilung des Herrn Prof. E. A. Die Kammer enthalt den Steinsarg des Patrons 

emery zu Basel, die mir wahrend des der Kirche, des hl. Ursiz, und ist durch eine an der 
Druckes zuging, einen bemerkenswerten Altar _ Riickseite des Altars angebrachte Tir zuganglich. 
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Man hat den Blockaltar in jiingerer Zeit — friiher hat man ihm keinen 
besonderen Namen gegeben — Sarkophagaltar zu nennen beliebt, doch ist diese 
Bezeichnung, weil in jeder Hinsicht unzutreffend, abzulehnen. DaB der Block- 
altar ein Sepulcrum, ein Reliquiengrab, enthalt und stets enthalten muB, ist kein 
Grund fiir jene Benennung, denn das teilt der Blockaltar mit jedem anderen Altar- 
' typus. Aber auch der Umstand, daB die Blockaltare, zumal spatmittelalterliche, 
in Form und dekorativer Behandlung bisweilen eine gréBere oder geringere Ahnlich- 
keit mit spatmittelalterlichen Hochgrabern haben, berechtigt nicht, sie Sarkophag- 
altar zu nennen, da das spatmittelalterliche Hochgrab weder hinsichtlich der Form 
noch hinsichtlich der Gliederung und Ausstattung fiir sie Vorbild gewesen ist. 

Vor allem nicht hinsichtlich der Form. Der Blockaltar ist lediglich die 
naturgemafe Weiterbildung des Kasten- und namentlich des Tischaltares, und bei 
aller Anderung, die der Stipes bei ihm erfuhr, noch ein wirklicher Tisch. Auch gab 
es Blockaltare schon in altchristlicher Zeit und im friihen Mittelalter, also Jahr- 
hunderte friiher, als das Hochgrab auftritt, das in seiner dem Blockaltar Ahnlichen 
Form und Ausgestaltung erst eine Schopfung des ausgehenden romanischen Stiles 
und der Gotik ist. Es lieBe sich daher sogar eher umgekehrt von einem vorbild- 
lichen EinfluB des Blockaltares auf die Formgestaltung des Hochgrabes reden. Man 
hort aber auch im ganzen Mittelalter niemals etwas von einem Bestreben, den 
Altar wegen der in ihm beigesetzten Reliquien einem Hochgrab nachzubilden, ihm 
die Form eines Sarkophages zu geben, wie er auch bis zur nachmittelalterlichen 
Zeit von keinem der Liturgiker, weder einem der Alteren noch einem der jiingeren, 
als das Grab des Heiligen bezeichnet wird, dessen Uberreste in ihm ruhten. Der 
Altar enthielt das Reliquiengrab, galt aber selbst nicht als solches. Es war 
erst der Renaissance vorbehalten, fiir den Altar einen besonderen Sarkophagtypus 
zu schaffen. 

Allein auch fiir die dekorative Behandlung des Blockaltares wurde 
das Hochgrab des spateren Mittelalters nicht vorbildlich. Allerdings ist dieselbe 
bei beiden bisweilen sehr ahnlich; namentlich finden wir auch bei Blockaltaren, 
jedoch im ganzen nur selten, Blendarkaden und Flachnischen als Schmuck der 
Seiten verwendet. Indessen hat diese gelegentliche Ubereinstimmung in der Gliede- 
rung und Ornamentierung von Blockaltar und Hochgrab nicht darin ihren Grund, 
daB dieses fiir jenen Vorbild war, sondern daraus, daB beide ihren Dekor einer 
gemeinschaftlichen Quelle entnahmen, dem architektonischen und ornamentalen 
Motivenschatz der die Zeit beherrschenden Kunst. Darum zeigen auch die spat- 
mittelalterlichen Kastenaltare bisweilen ganz die gleiche dekorative Ausstattung 
wie das Hochgrab. 

Ubrigens konnte man auch hochstens jene wenigen Blockaltare als Sarkophag- 
altare bezeichnen, welche in ihrer formellen und dekorativen Ausgestaltung zwar 
nicht eine innere Verwandtschaft, so doch eine ausgesprochene auBere Ahnlichkeit 
mit den spatmittelalterlichen Hochgrabern bekunden, nicht aber die ganze Klasse 
von Blockaltaren, die in ihrer weitaus gréften Zahl beziiglich der Form hoéchstens 
eine sehr entfernte, ganz allgemeine und lediglich zufallige Ubereinstimmung mit 
jenen aufweisen, beziiglich der Ausstattung aber, von vereinzelten Ausnahmen 
abgesehen, keine. 


Der Blockaltar verdankt seinen Ursprung praktischen Erwa- 
gungen. Ein massiver Stipes von nahezu der GréSe der Mensa war nicht 
nur am solidesten, sondern bot auch den besten Halt, die sicherste Stiitze fiir 
die Mensa. Zudem gestattete er, dem Altar jede gewiinschten oder.durch die 
Umstande verlangten Mafverhaltnisse zu geben, was namentlich beim Tisch- 
altar nur durch eine nicht immer leicht zu bewerkstelligende Haufung der 
Stiitzen zu erreichen war. 
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Was den Aufbau des Blockaltares anlangt, so gliederte er sich, wenn 
voll ausgebildet, in den Sockel, das Stipesmassiv und die Mensa. 


Die Mensa sprang, auch falls sie nicht profiliert war, im Mittelalter regel- 
maBig iiber den Stipes vor, jedoch selten mehr als 15—20 cm, oft kaum 10 cm. 


Eine bestimmte Norm gab es fir die Starke der Ausladung nicht. Je reicher und - 


gegliederter indessen die Profilierung der Kanten der Mensa sein sollte, um so 
weiter muBte diese natirlich vor den Stipes vortreten. 
Mittelalterliche Altare, bei denen sie mit diesem glatt abschlieBt, sind 
selten. Beispiele sind ein Altar 
; des 13. Jahrhunderts im_ std- 
lichen Querschiff des Domes zu 
Magdeburg, bei dem das oben 
angebrachte Sepulcrum und mehr 
noch die Weihekreuzchen keinen 
Zweifel lassen, daB der heutige 
Zustand urspringlich ist, sowie 
zwei gleichzeitige Altare im Dom 
zu Naumburg, der Altar im Ost- 
oe “sao Se meee — . chor und der Altar in der unter 
: oe : ———_— dem Ostchor befindlichen Krypta. 
ae Bei dem zweiten der beiden letzt- 
Blockaltar. Naumburg, Dom (Ostchor) genannten ist der Oberflache des 
Stipes eine Glimmerschiefer- 
platte, bei dem ersten eine Marmorplatte als Mensa eingelassen. Ein anderes 
steht in der Krypta des Domes zu Trier. Die profillosen Seiten der Mensa liegen 
hier in einer Flache mit den vier ca. 16 cm im Geviert messenden und etwa 4 cm 
aus dem massiven Stipes heraus- 
tretenden Steinpfosten, welche die 
Altarplatte unter den Ecken ab- 
stiitzen. In der Krypta des Speye- 
rer Domes gibt es vier Altare, 
bei denen die Mensa ohne Vor- 
sprung ist, alle von fast quadra- 
tischem Grundrif. Es scheint je- 
doch fast, als ob hier die Aus- 
ladung der Platte in spaterer Zeit 
entfernt worden sei. Einen dem 
Altar in der Krypta des Trierer 
Domes verwandten Blockaltar 
fand ich in der altehrwiirdigen 
Kathedrale von Maguelonne bei 
Montpellier. 


Beinachmittelalter- 
lichen Altaren mangelt eine Ausladung der Mensa nicht selten entweder ganz 
oder beinahe ganz, zumal unter der Herrschaft des Barocks. Man liebte es nun, 
den Altar mit einer reichen Verkleidung aus Holz oder Stuck zu ummanteln oder 
ihn doch wenigstens vorn mit einem aus Holz oder Stuck gemachten Vorsatz zu 
versehen. Hierbei war aber ein kraftigerer Vorsprung der Mensa hinderlich, und so 
lieS man ihn entweder ganz beiseite oder beschrankte ihn auf ein Minimum. Waren 
es mittelalterliche Altare, die man auf diese Weise im Geschmack der Zeit ausstatten 
wollte, so trug man nicht selten wenig Bedenken, zum Frommen der geplanten 
Verschénerung die ganze Ausladung der Altarplatte, ohne Riicksicht auf die Art 
ihrer Profilierung, bis zum Stipes abzuhauen. Ja, man tat solches mit mittelalter- 


Zweites Kapitel. Die Form des Altares 223 


lichen Altaren bisweilen lediglich einem Antependium zuliebe, das man vor ihnen 
anbringen wollte. 

Ein Sockel fehlt sehr haufig bei den mittelalterlichen Blockaltaren, nament- 
lich aber bei den Seitenaltaren. Er mangelt sogar weit 6fter, als er vorhanden 
ist. Wo er sich findet, ist er gewohnlich nur mit einer Schmiege oder einer Kehle 
profiliert, und zwar selbst bei Altaren, bei denen die Mensa eine ausgiebige 
Profilierung erhalten hat. Indessen kommen auch manche Altare mit reichlicher 
gegliedertem Sockelprofil vor, das stilistisch natirlich der jeweiligen Entstehungs- 
zeit des Altares entspricht. 

Ist der Stipes mit Saulchen besetzt oder mit Arkaden belebt, die auf Saulchen 
ruhen, so entspricht haufig der Basis der Saulchen ein oberhalb des Sockels an 
dem FuB des Stipes sich hinziehendes Sims, das dieselbe Profilierung wie die 
Basen hat und diese miteinander verbindet. So beispielsweise bei dem Hochaltar 
in St. Kunibert zu K6ln (Tafel 46), dem in Tafel 43 wiedergegebenen interessanten 
Altar aus der Krypta von St-Sernin zu Toulouse, dem Hochaltar der Stiftskirche 
zu Gerresheim, dem in Tafel 47 dargestellten Altar aus Ste-Marthe zu Tarascon, 
dem Altar der Cappella Dragomanni in S. Domenico zu Arezzo (Tafel 33), dem Altar 
von St. Germer, dem Hochaltar der Kathedrale von Tarragona (Tafel 51) und 
manchen anderen. 

Renaissance und Barock bieten in der Behandlung des Sockels, ab- 
gesehen natirlich von dem Charakter der Profilgliederung, die der Formensprache 
der betreffenden Stile entsprach, nichts Neues. 


Il. DER BLOCKALTAR IN VORKAROLINGISCHER UND 
KAROLINGISCHER ZEIT 

Welche Verbreitung der Typus des Blockaltares in der vorkarolingischen 
und karolingischen Zeit hatte, wissen wir nicht. Was sich an Beispielen des- 
selben aus dieser Periode erhalten hat, ist leider verschwindend gering an Zahl. 
Sicher ist indessen, daB es schon zu sehr friiher Stunde neben Tisch- und 
Kastenaltaren auch Blockaltaére gegeben hat, und daB dieser Typus nicht erst 
in nachkarolingischer Zeit auftritt. 


Dem 6. Jahrhundert gehort ein Blockaltar in S. Pietro della Pieve zu Bagno- 
cavallo bei Ravenna an (Tafel 1). Stipes und Mensa bestehen aus einem einzigen 
Marmorblock. Die Hohe des Altares, der friiher zweifellos auf einer Sockelplatte 
stand und heute bis zur Mitte in die Wand des linken Seitenschiffes der Kirche ein- 
gemauert ist, in seiner vorderen Halfte aber einer schlechten Kopie der sitzenden 
Petrusstatue in St. Peter zu Rom als Piedestal dient, betragt bloB 81 cm, seine Breite 
und Tiefe nur je 87 cm. Die Mensa ist oben mit einem 15 cm breiten, jedoch ganz 
flachen Rahmen versehen, bestehend aus zwei zueinander und zur Oberflache der 
Mensa sich abtreppenden Plattchen und einem Rundstabchen in der von den 
beiden Plattchen gebildeten oberen Abtreppung. Wie die Riickseite des Altares 
behandelt ist, 14Bt sich zur Zeit nicht feststellen, wahrscheinlich ist sie aber wie bei 
den ihm gleichzeitigen und stilistisch verwandten, cippusf6rmigen Altarstipites zu 
Ravenna, Torcello und Parenzo1, schmucklos. Doch dirfte ein Ecksaulchen, wie es 
an den Ecken der Vorderseite angebracht ist, sich auch an denen der Hinterseite 
finden. Die rechte und linke Seite des Stipes sind schlicht glatt, vorne sieht man zwi- 
schen zwei eleganten Palmbaumen mit Blattern und Fruchtkolben zwei Nischen, eine 
groBere untere und eine kleine obere. Jene ist von einem kannelierten, auf trapez- 
formigem FuB8 stehenden Rahmen eingefaBt, 40 cm hoch, 32,5 cm breit und 18 cm tief. 
Ein Falz fehlt bei ihr, doch gewahrt man an der unteren Seite eine wohl zur Aufnahme 


1 Vgl. oben S. 146 f. 
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einer Platte oder eines sonstigen Verschlusses eingehauene Rinne. Die obere Nische 
liegt in einem leichten Vorsprung, endet im Rundbogen, ist 17 cm breit, 15 cm hoch 
und 17 cm tief und ringsum mit Falz ausgestattet. Diese obere Nische war ersichtlich 
das Reliquiengrab, das fest verschlossen war. Ob auch die untere Reliquien enthielt, 
ist sehr zweifelhaft. Allerdings hat sie groBe Verwandtschaft mit der Nische des 
Altarstipes des Baptisteriums zu Ravenna’, doch mangelt in ihr das Reliquiengrab, 
das bei dieser in ihrem Boden angebracht ist. Wahrscheinlich war die Nische eine Art 
von Confessio, sei es fiir die tber ihr in der kleinen Nische geborgenen Reliquien, 
sei es fiir ein Altargrab, das unter dem Altar im Boden angelegt war. Sie bildet eine 
Parallele zu dem Hohlraum des Kastenaltares in S. Giovanni Evangelista zu Ravenna, 
bei dem sich ja auch das Sepulcrum iiber der Tir befindet, die Sockelplatte des Hohl- 
raumes aber kein Reliquiengrab aufweist*®. Die Ecksaulchen haben Basen, die sich 
aus zwei Wulsten zusammensetzen, ihre mit spitzen Eckblattern besetzten Kelch- 
kapitelle zeigen die gleiche Bildung wie die Kapitelle der Pilaster des obengenannten 
Altares in S. Giovanni. 

Zweifelhaft ist, ob die stipesartige, ibrigens sehr zerstérte Aufmauerung, die 
man in einem kleinen an S. Sebastiano an der Via Appia zu Rom anstofenden, 1908 
aufgedeckten altchristlichen Hypogaum fand, der Stipes eines Altares oder nicht viel- 
mehr der Unterbau eines Sarkophages war. 

Sie erhebt sich in einer halbkreisférmigen Apsis von 5,12 m Durchmesser, ist an 
den Ecken der Riickseite nur ca. 33, in der Mitte derselben nur etwa 50 cm von der 
Wand entfernt, besteht aus Tuffstein, vermischt mit Ziegel, und ist 1,75 m lang, 1,32 m 
tief, 1,10 m hoch. Fragmente von Marmor, die an den Seiten und hinten an ihr haften 
oder Spuren zuriicklieBen, zeigen, da sie einst inkrustiert war. Doch wurde diese 
Inkrustation erst nachtraglich angebracht, da sich noch unter dem Mortel, der zur 
Befestigung der Marmorstiickchen diente, der urspriingliche Verputz erhalten hat. An 
der rechten Schmalseite befindet sich eine konchaartige Nische, deren Boden von 
einer Platte Giallo antico gebildet ist. Ein Sepulcrum wurde weder unter noch tiber 
ihr in dem Mauerblock entdeckt. Ebensowenig ergaben die angestellten Nachfor- 
schungen das Vorhandensein eines Bodengrabes unter dem Altar. Die Nische kann 
daher auch nicht eine Confessio gewesen sein oder, wie P. Colagrossi, der das 
kleine Hypogaum ausgrub, meint*, zur Aufnahme von brandea, die man zu Reliquien 
machen wollte, gedient haben. Bei der Annahme, die Aufmauerung sei der Uberrest 
eines Altares, ist sie iberhaupt nicht erklarlich. War der Mauerblock der Unterbau 
eines Sarkophages, so ist die Nische dagegen unschwer verstandlich; sie war dann 
Lampennische. Auch die auferordentliche Tiefe des Blockes spricht gegen die Auf- 
fassung, welche in ihm einen Altar sehen méchte. Welchen Zweck hatte es, darf man 
wohl fragen, einem Altar in dem kleinen im Lichten nur 5,31 m breiten und 9,21 m 
langen Raume bei einer Breite von 1,75 m die auferordentliche Tiefe von 1,32 m 
zu geben? Wozu konnte eine solche hier dienen? 

P. Colagrossi bezeichnet den Mauerblock sogar als Uberrest eines Altares aus 
dem 3., spatestens aber dem Anfang des 4. Jahrhunderts. Doch ist das nur eine bloBe 
Behauptung und sicher durchaus unzutreffend, wie denn auch, was er als Beweise 
anfihrt, wieder nur Behauptungen, keine Beweise sind. Ein Altar von der mate- 
riellen Beschaffenheit, den GréSenverhaltnissen und der Eingliederung in den Raum, 
wie das alles der Aufmauerung in der Apsis des Hypogaums eigen ist, paBt noch 
nicht in das 3. und den Beginn des 4. Jahrhunderts. Fiir derartige Altare war damals 
die Stunde noch nicht gekommen. War der stipesartige Mauerblock des Hypogaums 
einst wirklich Stipes eines Altares, so kann dieser angesichts seiner Beschaffenheit, 
seiner Stellung und seiner MaBe, zumal seiner Tiefe, friihestens im beginnenden Mittel- 
alter entstanden sein. Man vergleiche nur mit ihm, was wir aus altchristlicher Zeit 
an Altaren und Altarresten haben. Was insbesondere seine Tiefe anlangt, so erhielt 


> Vgl. oben S. 147. * Vgl. oben Abbildung S. 196. 4 La critta di un martire (Roma 1909) 28. 
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noch im 6. Jahrhundert die Mensa eines Altares, wie die des Hochaltares von S. Vitale 
zu Ravenna, nur eine solche von 1,5 m. Der Stipes des Altares, den Papst Felix in 
SS. Cosma e Domiano errichtete, ist bloB 1,10 m tief. Bei dem von Johannes III. in 
SS. Apostoli gestifteten Hochaltar hatte der Stipes zwar die bemerkenswerte Tiefe 
‘von ca. 1,29 m, war aber selbst hier noch um ca. 3 cm weniger tief als der Mauer- 
block des so kleinen Hypogaums. Der Stipes des Altares in der linken Seitenkapelle 
‘von S. Maria Antiqua zu Rom® maf 79% X68 cm, seine Mensa also héchstens 1—1,20 m 
Xx 75—90 cm, und doch war die Kapelle, in welcher er stand, nur um ein geringes 
kirzer und schmaler als das Hypogaum bei S. Sebastiano’. 

Aus der Zeit des Bischofs Paulus II. (762—767) von Neapel mag der hoch- 
interessante Blockaltar der Januariuskatakombe zu Neapel stammen (Tafel 38), in. 
seinem unteren Teile wird er sogar noch Alter und aus der gleichen Zeit sein, wie 
die hinter dem Altar aus dem Tuff gehauene Cathedra. Denn seine untere Partie 
ist, und zwar bis zu etwa ein Drittel der Gesamthéhe des Altares, aus demselben 
‘Tuff herausgearbeitet, wie der mit ihr in gleicher Ebene sich befindende Bischofs- 
‘ssitz. Die obere ist in Mauerwerk hergestellt. Die Mensa mangelt heute, erhalten 
that sich bloB der Stipes. Er ist 1,80 m lang, 87 cm tief und 1,14 m hoch. An der 
iRiickseite und den beiden Schmalseiten hat er noch den urspriinglichen Verputz 
and Reste von Malereien: An den Seiten ein Kreuz in Griin und WeiB, eingefaBt von 
Gammadia, dazu an einer Seite das Fragment einer Inschrift VIN, die noch im 
Beginn des 18. Jahrhunderts vollstandig lautete VIN — CIT, hinten in rotem Ocker 
ausgefiihrte Ranken. Pellicia (¢ 1822) sah in der Mitte der Riickseite auch noch ein 
Kreuz, neben dem rechts und links die Worte standen LUX und PAX, von denen aber 
jetzt nichts mehr wahrzunehmen ist’. An der hinteren Seite des Altares befindet 
sich eine etwa 57 cm hohe und ca. 70 cm breite Nische, deren Boden einen Loculus 
von 65 cm Lange, 32 bzw. 28 cm Breite und 33 cm Tiefe enthalt (Tafel 38). Derselbe 
‘war bei Auffindung und BloBflegung der Anlage durch den verdienstvollen Leiter 
‘der Ausgrabungen, den Domherrn Mons. Aspreno Galante, noch mit einer Marmor- 
platte verschlossen, aber leer. Die tiber dem Loculus. befindliche Nische schliefSt 
oben dreiseitig. In ihrer Rickwand hat sie eine viereckige Fenestella, die auf die 
Front des Altares miindet und auch von hierher eine Verbindung mit der Confessio 
‘des Altares herstellte’. 

Andere Blockaltare des 8. Jahrhunderts gibt es in den Basiliken zu Cimitile 
bei Nola. Alle sind in Mauerwerk aufgefiihrt. Es sind ihrer wenigstens ftinf. Einer 
‘steht. in dem sog. Carcere, zwei befinden sich neben dem Chorbogen der 
Basilica martyrum, zwei weitere rechts und links neben der Apsis der Basilika 
des hl. Calionus. Der Altar des Carcere steckt jetzt etwa 30 cm im Boden, so dah 
seine heutige Hohe nur mehr 74 cm betragt. Das Sepulcrum liegt an der 
Riickseite des Stipes, und zwar bei dem gegenwartigen Zustande des Altares gleich 
liber dem Boden.. Es ist 20 cm hoch, 23 cm breit und 29 cm tief, mit Ziegelplatten 
ausgekleidet. Die 1,17 m breite, 65 cm tiefe und 12 cm dicke unprofilierte Mensa 
besteht aus rotem Marmor. 

Von den beiden Altaren der Basilica martyrum hat sich nur der Stipes erhalten. 
Die Stipites haben die gleiche Hohe, 1 m, und die gleiche Breite, 68 cm; die Tiefe 
ybetragt dagegen bei einem 42 cm, bei dem anderen 51 cm® (Tafel 37). Auch von den 


5 Vgl. oben S. 198. 

6 Ein Graffito an der rechten Wand des 
Hypogaums beweist, daB dieses noch im spate- 
ren Mittelalter zuganglich war und besucht 
‘wurde (vgl. auch Colagrossi a. a. O. 9, wo eine 
Wiedergabe der Inschrift). 

7 De christ. eccl. politia, dissert. V; § 5; II 
(Colon. 1829) 392. 

8 Mons. Galante hat mich durch die Liebens- 
~wirdigkeit und Bereitwilligkeit, mit denen er 


Braun. Der christliche Altar I 


mich beim Studium der Neapolitanischen Mo- 
numente in jeder Weise férderte, zu groBem 
Dank verpflichtet. Uber die Ergebnisse seiner 
Ausgrabungen in der Katakombe des hl. Jan-, 
nuarius berichtet er in seiner Schrift: I nuovi 
scavi nelle catacombe die San Gennaro in Na- 
poli (Napoli 1908). 

° Die Marmorplatte, welche auf dem Stipes 
links vom Chorbogen liegt, gehért nicht zu 
ibm und ist neuere Zutat. 
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beiden Altaren in S. Caliono ist bloB noch der Stipes tbrig. Ganz erhalten ist ledig- 
lich derjenige links neben der Apsis. Er ist 1,09 m hoch, also etwas hoher als die 
beiden der Martyrerbasilika; aber bloB 49 cm breit und 38 cm tief. Der zweite ist 
sehr zerstort; seine MaBe waren fast die gleichen wie die seines Gegentiber. Alle 
vier Stipites sind in Tuffquadern aufgefihrt und unverputzt; uber ihnen befindet 
sich in der Wand eine konchaformige Nische mit den Resten von Malereien, Brust- 
bildern der Heiligen, denen die Altare geweiht waren. DaB die Stipites wirklich 
Altarstipites sind, bekundet das Sepulcrum, mit dem sie an der Vorderseite versehen 
sind, eine kleine mit Marmorplattchen ausgekleidete Nische, die bei den Stipites in 
der Basilica martyrum 15 cm hoch, 17 bzw. 19 cm breit und 22 bzw. 20 cm tief ist, 
bei den Stipites in S. Caliono dagegen bei gleicher Hohe einige Centimeter weniger 
an Breite und Tiefe hat. Die geringe Breite und Tiefe der Stipites kénnte den 
Gedanken erwecken, die fraglichen Altare seien Tischaltare gewesen. Allein eine 
solche Annahme wird durch die Enge des fiir die Altare benutzbaren Raumes aus- 
geschlossen, die der Mensa an den Seiten nur etwa 15—20 cm auszuladen gestattete. 

Auch der Hochaltar in der Martyrerbasilika sowie der Hochaltar in S. Caliono 
sind alte Blockaltare, doch ist es fraglich, ob sie noch aus dem 8. Jahrhundert 
stammen und nicht vielmehr spater erneuert wurden. Jener ist 1,09 m hoch, 1,21 m 
breit und 80 cm tief, dieser 1,02 m hoch, 1,61 m breit und 88 cm tief. Auch bei diesen 
beiden Altaren fehlt jetzt die Mensa. Der Verputz, mit dem sie iberzogen sind, lieB 
eine genauere Untersuchung nicht zu’®. 

Ob der aus Kieseln aufgemauerte Stipes, den man in den bei L’Oved Djedi 
gelegenen Ruinen einer nordafrikanischen altchristlichen Basilika fand, von 
einem Tisch- oder einem Blockaltar herrthrt, ist aus den Angaben, die wir tiber 
ihn erhalten, nicht ersichtlich*. 

In England wurden Blockaltare aus keltischer Zeit im Oratorium des. 
hl. Kyeran bei Truro (Cornwallis) sowie im Oratorium des hl. Gwythian bei St. Ives. 
(Cornwallis) gefunden’. 

In Deutschland soll die Krypta der Michaelskirche zu Fulda noch einen 
Blockaltar des 9. Jahrhunderts bergen**, indessen ist das ein Irrtum. Der fragliche 
Altar mit seinen kleinen, schraggestellten Weihekreuzchen und einem exekrierten: 
Sepulcrum oben auf der Mensa und einem zweiten gleichfalls geéffneten Sepulcrum. 
an der Front unterhalb der Mensa stammt erst aus dem Beginn des 18. Jahrhunderts. 
Die Krypta war bis dahin verlassen. Damals nun wurde sie ,,véllig ausgesaubert,, 
auch mit Licht- und Luftfenstern allenthalben und mit einem steinernen Altarlein, 
versehen, dafs man darinnen wiederum Mef lesen kann“, wie wir von Stephan 
von Clodt vernehmen**. Die Mensa des Altares besteht aus einer mittelalterlichen: 
Altarplatte. Vermutlich hat die rohe Art der Aufmauerung des Stipes, der aus. 
Bruchsteinen hergestellt ist, AnlaB zur Annahme geboten, es handle sich bei dem 
Altar um den urspriinglichen des 9. Jahrhunderts. 

Wirkliche Reste karolingischer Altare sind drei Sandsteinplatten, die mam 
1907 in der Kirche des Petersberges bei Fulda teils bei Abbruch der aus dem: 
13. Jahrhundert stammenden Altére der Krypta, teils im FuBboden der Kirche 
entdeckte. Sie stammen, wie kaum zweifelhaft ist, von den von Hrabanus 836 errich- 


10 Die Basilica martyrum stammt laut In- 


schrift am Portal aus der Zeit des Bischofs 
Leo II. (700). Beziiglich der Entstehungszeit 
von S. Caliono mangelt eine solche bestimmte 
Angabe, doch weist alles darauf hin, daB die 
Basilika mit der Martyrerbasilika gleichzeitig 
ist. Die Seitenaltare der beiden Basiliken sind 
wie die Malereien der Nischen wtber ihnen 
zweifellos die urspriinglichen. Fraglich kann 
nur sein, ob das gleiche auch yon ihrem Hoch- 
altar zu sagen ist. 


11 Recueil XXII (1882) 409. 
12 The Archeol. Journal 1846 II, 228 f. 


13 E. F. A. Miinzenberger, Zur Kenntni8 und’ 
Wirdigung der mittelalterl. Altare Deutsch-- 
lands I (Frankfurt 1885) 10. 


4 Die Sieben Jubelposaunen Josuae c. 5, v. 6,. 
-+.Zusammengetragen durch Stephanum von; 
Clodt, Frankfurt am Mayn 1720, 311. 


Zweites Kapitel. Die Form des Altares 227 


teten Altaren, deren Mensa sie gebildet haben dirften. Leider ]aB8t sich nicht fest- 
stellen, ob dieselben den Charakter von Tisch- oder von Blockaltaren hatten. Die 
Abmessungen der drei Platten sind verschieden. Eine ist 81 cm breit, 64 cm hoch; 
sie befindet sich jetzt in dem kleinen Museum der Kirche. Die zweite miSt 70X62 cm; 
sie ist heute der Front des in jingerer Zeit neu erbauten mittleren Altares der 
Krypta eingefigt. Die dritte ist die gréBte, denn sie hat eine Breite von 88 cm und 
eine Hohe von 74 cm. Sie bildet zur Zeit die Front des rechten Seitenaltares der 
Krypta. Alle weisen in der Mitte ein Sepulcrum auf, dessen Sigillum bei der ersten 
und bei der dritten nicht blo® verkittet, sondern obendrein mit Klammern befestigt 
war, wie die noch vorhandenen Kiammerlécher bezeugen. Zwei sind mit einer 
in schénen Kapitalen ausgefihrten Inschrift versehen, welche die im Sepulcrum 
hinterlegten Reliquien nennen, die erste und zweite. Dort lesen wir: In hac ara con- 
tinentur reliq. sci Salvatoris de loco ascensionis eius et relig. XII apostolorum, hier: 
7 Hoc altare dedica é in honore scae Marie matris Dni et omnium scarum virginum. 
Ein Vergleich dieser Inschriften mit den ftir die Altare der Petersberger Kirche von 
Hrabanus verfafiten tituli bekundet, daB die erste Platte vom Hochaltar der Ober- 
kirche, die zweite vom mittleren Altar der Krypta stammt’®. Die Art der Anord- 
nung der Inschriften und des Sepulcrums zeigt, daf beide gleichzeitig sind**. 


Reste eines Blockaltares des 9. Jahrhunderts im Munster zu Aachen, die bei 
Gelegenheit von Restaurationsarbeiten wieder zutage kamen, bestehen aus der 
Mensa und aus den zwei leider stark beschadigten Marmorplatten, mit denen die 
Seiten des Stipes bekleidet waren. Einander genau entsprechende Locher, die in 
den drei Platten angebracht sind, dienten ersichtlich zur Aufnahme von Dollen 
oder Klammern, mittels deren die Seitenplatten mit der Mensa verbunden und am 
Stipes befestigt waren. Die Mensa ist 1,34 m lang, 1 m tief und 5 cm dick. Ihr Charak- 
ter als Mensa erhellt aus den fiinf Weihekreuzchen, die auf ihr angebracht sind, 
wenn sie auch schwerlich urspriinglich sind, sondern erst von einer spateren Neu- 
weihe des Altares herrthren werden. Die Hohe der Seitenplatten betrug urspring- 
lich 1,09 m, ihre Breite 86 cm’’. 


Ill. DER BLOCKALTAR IN DER ZWEITEN HALFTE DES MITTEL- 
ALTERS UND DER NEUEREN ZEIT 


Zahlreich sind die Blockaltare, welche uns das 11. und 12. Jahrhundert, 
namentlich aber das spatere Mittelalter hinterlassen haben, Selbst in Ita - 
lien, Frankreich und Spanien, wo doch unter dem Einflu& des 
Barocks und infolge der unter seiner Herrschaft vorgenommenen allgemeinen 
Ummodelung oder voélligen Erneuerung der Kirchen ungezahlte mittelalter- 
liche Altare zugrunde gingen, gibt es ihrer noch manche. Besonders reich an 
Blockaltaren aus der zweiten Halfte des Mittelalters ist aber Deutsch- 
land, das ihrer aus dieser Zeit weit mehr besitzt als alle anderen Lander zu- 
sammen. Und zwar sind es nicht blo8 katholische Kirchen, in denen wir dort 
noch mittelalterliche Blockaltére in guter Zahl antreffen, sondern auch viele 
der einst katholischen, dann aber lutherisch gewordenen. 


15 M. G. Poetae II, 211. 

16 Vel. auch G. Richter, Altertumsfunde auf 
dem Petersberg bei Fulda in Fuldaer Ge- 
schichtsblatter, VI (1907) 129 f. 

17 Vgl. J. Buchkremer, Zur Baugeschichte des 
Aachener Minsters in ,,Zeitschrift des Aache- 
ner Geschichtsvereins“ XXII (1900) 267, mit 


Skizze und Rekonstruktionsversuch auf Tfl. 4 
Fig. 10. Prof. Buchkremer glaubte annehmen 
zu sollen, daB der Altar nur aus Platten be- 
stand und innen hohl war, hat aber seitdem 
seine Auffassung dahin geandert, daB auch er 
in den Seitenplatten nur mehr Bekleidungen 
des Stipes sieht. 
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So hat beispielsweise der Dom zu Halberstadt noch dreizehn, die Marienkirche 
zu Halberstadt noch neun, der Dom zu Magdeburg noch fiinfzehn, die Michaelskirche 
zu Schwabisch-Hall noch wenigstens sieben. Von katholischen Kirchen, in denen 
sich namentlich eine gréBere Zahl solcher Altare in unsere Tage gerettet hat, seien 
nur genannt die Dome zu Trier, Kéln, Xanten, Regensburg, Hildesheim, die Abtei- 
kirchen zu Werden, Altenberg und Marienstatt, die Kirchen der Reichenau, die Stifts- 
kirche zu Oberwesel, St. Severin, St. Gereon und St. Kunibert zu Koln u. a. 


Seit dem Beginn des zweiten Jahrtausends hatte der Blockaltar vor den 
iibrigen Typen durchaus den Vorrang. Gewi8 kommen auch jetzt in Italien, 
Frankreich und Spanien noch immer manche Tischaltére vor, ja mit der 
Renaissance beginnt in Italien sogar fiir den Tischaltar eine Periode der 
Wiedergeburt, allein die groBe Menge der Altare gehdrte vom 11. bis zum 
16. Jahrhundert allenthalben dem Typus des Blockaltares an, in Deutschland 
sogar fast ausschlieBlich. Die Neuzeit aber fiihrte den Brauch, wie er zu Ende 
des Mittelalters bestand, im wesentlichen unverdndert fort, nur zweigte sich 
von dem Blockaltar als neuer Typus der Sarkophagaltar ab. 


Blockaltire von einfachster Bildung, wie deren aus dem Mittelalter und aus 
nachmittelalterlicher Zeit noch zahlreiche existieren, Altare mit bloB abgeschragter 
Mensa, Altare ohne Sockel oder mit Sockel, der nur mit einer Schrage profiliert 
ist, bereiten einer auch nur annahernd genauen Datierung die gréBten Schwierig- 
keiten. Es ist nicht bloB fiir Frankreich, sondern allgemein durchaus zutreffend, 
was de Lasteyrie von den franzésischen Altaren dieser Art sagt, wenn er schreibt: 
Nous possédons encore dans un assez grand nombre de vieilles églises de ces blocs 
qu’il est impossible de dater; car a toutes les €poques on en a fait de semblables, 
et jen connais dans des chapelles fondées au 17. siécle, dont l’exécution grossiére 
et les formes frustes conviendraient aussi bien au 11. siéclet. Bei solchen einfachen 
Blockaltaren sind es allein auBere Anhaltspunkte, wie die Entstehungszeit der 
Kirche, Angaben uber die Konsekration der Altare u. a, welche die Datierung 
erm6églichen, wofern nur solche vorhanden sind. 


Anders, besser steht es nattirlich um die Bestimmung der Entstehungszeit, wenn 
die Profile der Mensa oder des Sockels einer bestimmten Stilperiode entsprechen, 
oder wenn der Stipes im Sinne und in der Formensprache eines bestimmten Stiles 
verziert erscheint, wenn er mit Saulchen oder Pilastern besetzt, mit Blendarkaden 
oder MaBwerk belebt, mit Mosaik oder Inkrustationen geschmiickt oder mit Bild- 
werk ausgestattet ist. Auch die GréSenverhaltnisse eines Blockaltares kénnen fiir 
dessen Datierung von groBer Wichtigkeit sein, sofern im allgemeinen kleine Altare 
einer friheren Zeit zu entstammen pflegen, gréBere einer jiingeren. Doch mussen, 
wenn die Mafe des Altares als Kriterien seines Alters dienen sollen, stets die ért- 
lichen Verhaltnisse beriicksichtigt werden, die Stelle, fiir die er geschaffen wurde, 
der Raum, der fir ihn zur Verfiigung stand, u. 4. da ungunstige, beschrankte raum- 


liche Verhdltnisse noch im ausgehenden Mittelalter bisweilen AnlaB zur Herstel- 
lung von auffallend kleinen Altaren wurden. 


III. BLOCKALTARE MIT PFOSTEN UNTER DEN ECKEN DER MENSA 
Unter den Blockaltaren, welche uns die Vergangenheit hinterlassen hat, 
gibt es eine gré8ere Anzahl, bei welchen dem Stipes unter den Ecken der 


Mensa ein meist mehr oder weniger vorspringender Pfosten eingefiigt ist: eine 
Einrichtung, die auf das beschauende Auge den Eindruck macht, als seien 


‘ L’architecture religieuse en France 4 l’époque romane (Paris 1912), 682. 
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vor allem diese Pfosten, nicht das Stipesmassiv, die Stiitzen der Mensa. Diese 
Sonderart von Blockaltaéren gleicht im AuBern gewissen Kastenaltaren, bei 
denen wir ebenfalls unter den Ecken der Altarplatte einen Pfosten als Stiitze 
fanden. Wahrend aber bei den letzteren zwischen die Pfosten lediglich Platten 
als seitlicher Abschlu8B des unter der Mensa befindlichen Raumes eingefiigt 
sind, ist bei ihr dieser ganze Raum durch ein Massiv ausgefiillt. Bei jenen 
Kastenaltaéren wollte man im Altar einen Hohlraum, eine Kammer schaffen; 
bei unsern Blockaltaéren verzichtete man darauf. | 

Die Eckpfosten- sind gewéhnlich als Pfeilerchen, die mit Basis und 
Kapitell versehen sind, gebildet, doch auch wohl mit einem Saéulchen kanto- 
niert. Zur Anwendung kamen sie bei Blockaltéren namentlich dann, wenn man 
den Stipes mit Marmorplatten umkleiden wollte. Bei Blockaltaren, die in 
Hausteinquadern oder schweren Platten ausgefiihrt sind und darum einer 
Ummantelung nicht bedurften, habe ich die Eckpfosten nicht angetroffen. 


Sehr beliebt miissen die mit Eckpfosten ausgestatteten Blockaltare im 12. und 
13. Jahrhundert in Mittelitalien gewesen sein, wo uns noch jetzt zahlreiche aus dieser 
Zeit stammende Beispiele derselben begegnen. Zu Rom gibt es noch Altare dieser 
Art in S. Crisogono (Hochaltar), in S. Cecilia (Hochaltar), in S. Lorenzo fuori le Mura 
(Hochaltar), in S. Anastasia (Nebenaltar), in SS. Vincenzo ed Anastasio alle Tre 
Fontane (Hochaltar) und in S. Sebastiano (Hochaltar). Unvollstandige erhaltene 
Beispiele und Fragmente von Blockaltaren mit Eckpfosten befinden sich zu Rom 
beispielsweise noch in der Kapelle des hl. Johannes Ev. beim Baptisterium der 
Laterankirche, in der Krypta von S. Susanna und in der Kirche der SS. Quattro 
Coronati. 

Der Altar in S. Crisogono (Tafel 36) wurde laut der noch vorhandenen Weihe- 
inschrift 1127 konsekriert. In spaterer Zeit, wahrscheinlich bei Gelegenheit der 
Errichtung seines heutigen Ciboriums 1627, erhielt er vorne und an den Seiten 
statt der urspritinglichen Bekleidung aus Paonazzo eine solche aus Platten von 
weiBem karrarischen Marmor, im tibrigen aber wurde er damals nicht wesentlich 
verandert. Beseitigt wurde jedoch infolge der Tieferlegung, welche der Altar damals 
erfuhr, die an der Front seines Unterbaues befindliche Confessio mit ihrer Fene- 
stella. Die Mensa, die reich profilierte Sockelplatte, die Eckpfeiler und die noch 
urspringliche hintere Bekleidung des Stipes bestehen aus prachtigem Paonazzo. 
Charakteristisch ist die auch bei manch anderen Altaren der gleichen Art wieder- 
kehrende Bildung des Kapitells der Eckpfosten, das sich aus Plattchen, Kehle und 
verdoppeltem Wulst zusammensetzt, und zwar ohne daf Trennungsglieder zwischen 
dieselben eingeschoben waren. Die Flachen der Pfosten zeigen eine Belebung, die 
uns bereits zu Ravenna, Parenzo und Torcello bei den Eckpilastern und Eckpfosten 
von Altaren des 6. Jahrhunderts begegnete, ein vertieftes Feld mit aufgesetzter 
flacher Mittelleiste, an das sich hier jedoch, unten wie oben, eine halbkreisformige, 
mit flacher Erhohung gefillte Vertiefung als Ubergang zum Kapitell und zur Basis 
anschlieBt; eine Behandlung der Pfosten, welche bei manchen Altaren von der Art 
des Hochaltares von S. Crisogono wiederkehrt und ersichtlich sehr beliebt war. Die 
Lange der Mensa betragt 2,05 m, ihre Tiefe 1,15 m, ihre Dicke — sie ist nur mit 
Platte und Karnies profiliert — 6 cm. Die Sockelplatte ist 15 cm stark, ihre tibrigen 
MaBe sind fast dieselben wie die der Mensa. Die Eckpfosten sind 94 cm hoch und 
13 cm breit. Die Gesamthohe des Altares belauft sich auf 1,15 m. 

Der Hochaltar in S. Cecilia ist durchweg das getreue Gegenstiick des Hoch- 
altares in S. Crisogono, nur sind die Eckpfosten oben und unten durch eine die 
Profilierung des Kapitells bzw. der Basis aufnehmende und sie fortsetzende Leiste 
verbunden. Die Kosmatenarbeit, welche an der Front die Vertiefung der vorderen 
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Pfosten fiillt, sowie die in der gleichen Technik ausgefiihrten Friese der Leisten 
zwischen den Kapitellen und den Basen entstammen dem 13. Jahrhundert, und zwar 
entstanden sie wohl gleichzeitig mit dem Ciborium des Altares, das Mosaikschmuck 
derselben Art aufweist. Auch die Porphyrplatte, welche heute die Frontbekleidung 
bildet, wird eine bei dieser Gelegenheit erfolgte Neuerung sein. Pfosten und Leisten 
bestehen aus schon geaddertem Paonazzo, die Sockelplatte, die Mensa und die Be- 
kleidung der beiden Schmalseiten sowie der Riickseite aus weifBem Marmor. Die 
Mensa tritt an den Seiten ca. 15 cm tiber den Stipes vor. 


Der Hochaltar in S. Lorenzo muB als seinem Ciborium, das laut Inschrift 1148 
erbaut wurde, gleichzeitig angesehen werden. Er ist 1,06 m hoch, 2,13 m breit und 
1,43 m tief. Die Bekleidung der Riickseite wird durch eine Porphyrplatte, die der 
Kopfseiten durch eine rote, die der Front durch eine weife Marmorplatte gebildet. 
Die Eckpfosten sind nicht als Pfeiler ausgestaltet, sondern glatte Pfosten geblieben, 
doch wurden sie mit einem Saulchen kantoniert, das ein korinthisierendes Kapitell 
und steile attische Basis zeigt. Die Mensa springt wie in S. Crisogono nur mit 
dem Profil iiber den Stipes vor, und zwar insbesondere auch an den Seiten. Bei 
allem Festhalten am Typus tragt der Altar in seiner Gesamterscheinung unver- 
kennbar ein eleganteres Geprage an sich als seine Gegenstiicke in S. Crisogono und 
S. Cecilia. 

Strenger schlieBt sich an diese der kleine Altar an, welcher am Ende des linken 
Seitenschiffes von S. Anastasia unter einem Baldachin des 12. Jahrhunderts steht; 
er ist sogar noch etwas herber und einfacher, da die Eckpfeiler bei ihm vollig glatt 
geblieben sind. Die Platte ist unprofiliert, mag aber von einer spateren Restauration 
herriihren, da sie gar wenig zum reicher behandelten Sockel paBt. Die Lange 
des Altares belauft ‘sich bei einer Tiefe von 1,16 m und einer Hohe von 
1,20 m, wovon 94 cm auf die Pfeiler fallen, auf bloB 1,57 m. Der Altar reicht der 
Legende zufolge in die Tage des hl. Hieronymus hinauf, der an ihm die hl. Messe 
gelesen haben soll, Gregor der Gr. aber soll ihn privilegiert haben. So zu lesen 
auf der Marmortafel, welche das Kapitel der Kirche um 1690 zur Erinnerung an die 
damalige Restauration des Altares durch den Prazeptor von S. Spirito, den Erz- 
bischof von Tarsus, Franciscus Maria Phobus, an der Wand der Kapelle anbringen 
lieB. Bei jenen Restaurationsarbeiten lésten sich die Marmorplatten, welche die 
Bekleidung der Seiten des Altares bildeten, und der aus Ziegeln aufgebaute Loculus 
der Reliquien, d. i. das innere Massiv des Altares, kam zum Vorschein. So erzahlt 
eine zweite Tafel an der linken Seite des Altares. Aus ihrer Inschrift ersehen wir 
ferner, daf§ der Altar bis dahin erhéht tiber dem FuSboden der Kirche gestanden 
hatte; zu der um 1690 erfolgten Restauration gehérte namlich auch, daB das Planum 
des Altares niedriger gelegt wurde. Es fiel deshalb damals auch die Nische mit 
ihrer Fenestella, d. i. die Confessio, weg, die, wie wir durch Ugonio wissen, unter- 
halb des Altares an der Front des Unterbaus angebracht war". 

Der Hochaltar in SS. Vincenzo ed Anastasio ist einer der gréBten und statt- 
lichsten seiner Art; ist er doch 2,67 m breit und 1,42 m tief. Die Pfosten an den 
Ecken seines Stipes sind als Pfeilerchen gebildet. Sie sind an den Seiten mit je drei 
Rinnen kanneliert, zwischen denen oben und unten ein Spitzblatt herauswachst. Ihr 
Kapitell stellt einen steilen Karnies dar und ist mit Akanthusblattern besetzt. Die 
gleiche Bildung und Verzierung zeigt die Leiste, welche die Kapitelle der Eck- 
pfeilerchen verbindet und zugleich die Seiten des Stipes oben abschlieBt. Die Eck- 
pfosten, der Sockel und die Bekleidungen der Seiten bestehen aus prachtigem 
Paonazzo. Die Mensa scheint erneuert zu sein. Der Hochaltar wurde von Hono- 
rius III. (1216—1227) konsekriert (Tafel 35). 

Der Hochaltar in S. Sebastiano ist heute leider zum groBten Teil in einen 
Barockaltar eingekapselt, so da§ nur mehr seine Riickseite sichtbar ist. Er scheint 


' Crescimbene, Istoria della basilica di S.Anastasia (Roma 1722) 27. 
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unter dem ihn umgebenden Mantel noch unversehrt zu sein, so daB es sich der Mihe 
lohnte, ihn von den entstellenden Zutaten des 17. Jahrhunderts zu befreien. Der 
Altar besteht aus weiBem Marmor; die Eckpfeiler sind kanneliert und von der 
ublichen Form. 

Auf die Altare, von denen sich nur Fragmente erhalten haben, braucht nicht 
naher eingegangen zu werden, da es sich bei ihnen doch nur um Fragmente, zum 
Teil sogar um kaum mehr als den einen. oder anderen Eckpfosten, handelt. Die 
Eckpfosten, die in der Kirche der Quattro Coronati vor einigen Jahren bei BloB- 
legung der Altare entdeckt und wieder bei neuen Altaren verwendet wurden, sind 
oder waren wenigstens mit Kosmatenmosaik verziert. Bei dem Altar in der Krypta 
von S. Susanna zeigen die Eckpfeilerchen, die jetzt ihrer Kapitelle entbehren, die 
gewohnliche Vertiefung mit schwach vortretender Leiste als Fillung derselben, die 
Pfosten des aus Stiicken des 12. und 13. Jahrhunderts zusammengesetzten im Baptiste- 
rium der Laterankirche sind schlicht glatt mit einfachem Kapitell und einfacher Basis. 
Die Mensa scheint noch die urspriingliche zu sein. Der Altar ist iberhaupt noch bei- 
nahe zum groBten Teil erhalten; zu fehlen scheint fast nur die Riickseite. Zum Stipes 
gehoren nicht die beiden mit Kosmatenarbeit geschmiickten Pfosten, um welche die 
Front nach rechts und links verlangert wurde, ein Vorgang, der zur Folge hatte, 
daB die Seiten des Stipes herausgeschoben werden muBten. Bei dem Mosaik, mit dem 
die Frontplatte verziert erscheint, ist das Kreuz in der Mitte spater als die dasselbe 
einrahmenden Streifenpaare. 

Der Altar stand lange im Kreuzgang der Laterankirche, wohin er aus der 
Kirche oder aus einer ihrer Annexkapellen gebracht worden war. Was ihn vor dem 
Untergang rettete, dem so vieles andere anheimfiel, war wohl die fromme Erzahlung, 
die sich an ihn knupft. Man gewahrt vorne rechts in der Mensa ein Loch; ein anderes, 
das mit Eisenstaben vergittert ist, befindet sich oben rechts in einem der vorderen 
alten Pfosten. Einem Priester, dem wahrend der Messe Glaubenszweifel kamen, 
verschwand, so berichtet die Legende, die heilige Hostie aus den Handen, drang in 
die Mensa und trat durch den Pfosten wieder heraus, indem sie hier wie dort ein 
Loch zuriicklieB. Der Altar ist klein, miBt doch die Mensa nur 1,44 X 1,01 m. 


AuBerhalb Roms, in der naheren und weiteren Umgebung der Stadt, gibt es 
treffliche Beispiele des Typus in S. Maria in Castello zu Corneto Tarquinia, in S. 
Giovenale zu Orvieto, in der Silvesterkirche auf dem Soracte, zu Ponzano Romano, 
in der alten Abteikirche zu Castel S. Elia bei Nepi, in S. Francesco zu Tivoli, in 
der Kathedrale zu Anagni, in S. Pancrazio zu Ferentino, und in den drei Franzis- 
kanerkirchen zu Assisi, S. Francesco, S. Chiara und S. Maria degli Angeli. 


Die Altare zu Ponzano Romano, Corneto Tarquinia und Castel S. Elia sind his 
auf kleine Abweichungen getreue Gegenstticke des Altares in S. Crisogono. Ins- 
besondere fehlt bei allen, gerade wie bei diesem, die oben und unten die Eckpfeiler 
verbindende und die Seiten abschlieBende Leiste. Die Mensa ist beim ersten der drei 
genannten Altare unprofiliert, die Eckpfeilerchen zeigen bei ihm die gleiche dekorative 
Behandlung wie beim Altar in S. Crisogono. Beim Altar in Corneto Tarquinia, der 
wohl 1168 zugleich mit dem tiber ihm errichteten Ciborium entstand, sind die Pfosten 
glatt; seine ungewohnlich starke Mensa ist mit fallendem und steigendem Karnies 
profiliert. Die Belebung der Eckpfeiler besteht beim Altar in Castel S. Elia 
in einer Vertiefung mit Rinne statt mit aufgesetztem bossiertem Streifen; die 
Mensa ist bei ihm profillos; alles, wie man sieht, nur unwesentliche Abweichungen 
von dem Altar in S. Crisogono. 

Der Altar in S. Giovenale zu Orvieto (Tafel 6), ist genau datiert. Unter den 
Inschriften, die sich an der rechten Seite sowie riickwarts befinden, gibt es rechts 
eine, welche lautet: GUIDO ABBA AN DI MCLXX. Der Altar wurde also 1170 von 
Abt Guido errichtet. Die heutige Mensa des Altares ist neu. Von den Eckpfosten 
sind die beiden hinteren glatt, von den beiden vorderen ist der zur Rechten mit 
einem runden, der zur Linken mit einem gewellten vierseitigen Saulchen kantoniert. 
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‘Mannigfaltig sind auch ihre Kapitelle. Das des vorderen rechten Pfeilers weist 
derbes Blattwerk auf, das des vorderen linken vorne einen Adler, an der Seite einen 
Greif. An dem Kapitell des einen der beiden hinteren Eckpfeiler sieht man seitlich 
einen Priester in MeBkleidung am Altar stehen, nach riickwarts den hl. Michael, an 
dem des anderen einen Bischof oder Abt mit Stab und Mitra und Blattwerk. Die 
Marmorbekleidung der Seiten ist schmucklos, die der Front ist aus einem mit lango- 
bardischem Flechtwerk iiberzogenen Pluteus des 9. oder 10. Jahrhunderts gemacht. 


Auch der Altar in S. Silvestro auf dem Soracte ist mit Hilfe von Resten 
alter Schranken hergestellt.. Deutlich erkennt man an dem zerschnittenen Ornament, 
mit dem die als Bekleidung der Seiten dienenden Platten bedeckt sind, deren 
urspriingliche Bestimmung. Die Eckpfosten sind mit Saulchen kantoniert, deren 
‘Kapitell wie eine Wiederholung desjenigen der Ecksaulchen des Hochaltares in 
S. Lorenzo zu Rom ist. Die Mensa ist mit einer Kehle profiliert. 


Von dem Altar in S. Francesco zu Tivoli sind urspriinglich nur die am Kapitell 
mit Blattwerk besetzten glatten Eckpfeiler. Die mit reicher Kosmatenarbeit 
‘geschmiickte Frontplatte stammt von Chorschranken. Das Mosaik ist, weil stark ver- 
dorben, zum Teil in Malerei erganzt. 

Die Kathedrale zu Anagni kann sich rihmen, fiinf Altare des Typus zu besitzen- 
Einer steht in der Kapelle Gaetani, dem sog. Winterchor, die vier anderen haben 
ihren Platz in der auch durch ihre Malereien hochinteressanten Krypta. Drei dieser 
letzteren, der Hauptaltar mit seinen zwei Nebenaltaren, sind noch in ihrem 
urspringlichen Zustande, nur hat der Hauptaltar in neuester Zeit eine andere Mensa 
erhalten, die jedoch eine genaue Kopie der alten ist. Der vierte Altar befindet sich 
in einer apsidenartigen Nische der rechten Seitenwand. Er wurde, als er 1721 mit 
Marmor umkapselt wurde, so entstellt, daB er hier nicht weiter beriicksichtigt zu 
werden braucht. Von dem Hochaltar gibt Tafel 34 ein gutes Bild. Er ist ein 
Gebilde von ganz derselben Art, wie die vorhin schon genannten Altare. Das 
Bronzekreuz und die Inschrift der Vorderseite sind spater; die urspriingliche 
Inschrift: Hic corpus Magni requiescit presulis almi steht an der Riickseite; jener 
Seite, an welcher noch heute der Priester bei der Messe seine Stelle hat. Als man 
vor einigen Jahren die Mensa erneuerte, ergab sich, daB der Stipes eine massive 
Aufmauerung bildete. Unter der Platte war eine mit einer Ziegelplatte verschlos- 
sene Hohlung angebracht, das Sepulcrum; man fand in ihm ein Bleikastchen und 
ein rotliches Glas mit Reliquien. Die Hohe des Altares betragt 1,08 m, seine Breite 
1,88 m, seine Tiefe 1,15 m. An den Seiten ladet die Mensa 16 cm aus. An der 
Front war frther ein Kreuz in Kosmatenarbeit angebracht, dessen Vertiefung noch 
vorhanden ist. 

Der Nebenaltar im linken Seitenchérchen der Krypta ist bei gleicher Héhe 
etwas kleiner als der Hauptaltar, da er nur 1,43 m breit und 88 cm tief ist. Im 
ubrigen ist er eine getreue Kopie desselben, nur zeigt er tiitber und unter den Rinnen 
der Eckpfeiler die kleinen spitzen Blatter, die wir an derselben Stelle bei den Eck- 
pfosten des Altares in SS. Vincenzo ed Anastasio alle Tre Fontane antrafen. Die 
Mensa tritt an den Seiten 21 cm vor. 


Der zweite Nebenaltar im rechten Seitenchérchen ist um 10 cm breiter als sein 
Gegentiber, infolgedessen die Mensa bei ihm beiderseits 26 cm vorspringt. Hohe und 
Tiefe sind bei beiden nur unmerklich verschieden. Statt mit einer Vertiefung sind 
die Flachen der Pfeiler hier mit Mosaik in Wei, griinem Serpentin und Porphyr ver- 
ziert. Die Kapitelle sind durch eine nach Weise der Kapitelle profilierte Leiste ver- 
bunden, zwischen den Sockeln ist ein Fries in Kosmatenarbeit angebracht. Die Vor- 
derseite des Stipes ist durch einen den Eckpfeilern nachgebildeten Pilaster in zwei 
Felder geschieden. Die drei Altare der Krypta wurden um 1235 errichtet?. 


* An der Westwand der Krypta ist eine eingemauert, die tber eine Eroffnung des 


Marmortafel ‘mit einer Commemorativinschrift Hauptaltares im Jahre 1231 berichtet. Sie 
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Der Altar der Cappella Gaetani zeigt von den ubrigen abweichend Pfosten, die 
wie der Altar in S. Lorenzo mit Saulchen kantoniert sind (Tafel 35). Seine Breite 
miBt 1,48 m, seine Tiefe 98 cm, seine Héhe 1,07 m, von der nur 4 cm auf die 
ungewohnlich diinrne Mensa kommen. 


Ein ungemein interessantes Stiick ist der Altar in dem kleinen Kirchlein 
S. Pancrazio zu Ferentino, das reichste und zugleich das eigenartigste Beispiel seiner 
Art (Tafel 34). Die urspriingliche Mensa fehlt heute, vollstandig erhalten hat sich 
dagegen der Stipes, wenn auch in veranderter Anordnung. Um namlich den anfang- 
lich recht kleinen Altar zu vergréBern, hat man die Fillung der Seiten samt den 
hinteren Eckpfosten neben die Vorderseite gesetzt, die Fiillung der Riickseite aber 
an der rechten Schmalseite angebracht. Die beiden heutigen mittleren Pfosten der 
Vorderseite bildeten demnach urspriinglich deren Eckpfosten, ihre beiden jetzigen 
Eckpfosten die Eckpfosten der Riickseite, die Fillungen der seitlichen Felder der 
Front die Fillungen der Kopfseiten des Stipes; die heutige rechte Kopfseite war friher 
die Fiillung der Riickseite. Die Pfosten sind mit je drei romanischen Saulchen kan- 
toniert, deren Kapitell mit rohen Akanthusblattern besetzt ist. Die Basis der Saul- 
chen ist attisch und mit einem Eckblatt besetzt; die Wulste der Basis sind wie der 
das Kapitell unten begrenzende Ring seilartig ornamentiert. Die stark zuriicktreten- 
den Fiillungen zwischen den Eckpfosten sind mit vertieftem Felde versehen, das bei 
denen der Schmalseiten mit je drei Halbsdulchen besetzt ist, getreuen Nachbildungen 
der Saulchen an den Ecken. In demjenigen der Riickseite wechseln Halbsaulchen mit 
breiter Rinne. Das vertiefte Feld der Front zeigt zwischen zwei Halbsdulchen eine 
von einem Wulst umrahmte Flachnische, die ein langschaftiges, im Zentrum eine 
Darstellung des Lammes Gottes enthaltendes Kreuz umschlieSt. Der Altar wird, 
wenn auch mit einiger Zuriickhaltung, von Wischer-Becchi dem 7. Jahrhundert zuge- 
schrieben*; indessen bezeugen die Eckblatter an den Basen der Saulchen der Eck- 
pfosten, daB er friihestens dem 11. entstammt. Der Altar ware sehr leicht in seinem 
alten Bestande zu restaurieren. 


Der Altar in S. Maria degli Angeli zu Assisi steht in dem Portiunculakirchlein. 
Er ist den Raumverhaltnissen entsprechend von geringen Abmessungen. Ist er doch 
nur 1,40 m breit und 84 cm tief. Die schlichten glatten Eckpfeiler haben das ibliche, 
aus steilem steigenden Karnies bestehende Kapitell; die Basis zeigt die gleiche 
Profilierung, aber in umgekehrter Form. Das Profil der Sockelplatte, das aus 
Plattchen und Kehle besteht, und mehr noch das der Mensa, das sich aus Wulst, 
Kehle, Stab, Schmiege und Platte zusammensetzt, offenbart schon den EinfluB der 
Gotik. 


S. Francesco besitzt fiinf Altare des Typus; zwei birgt die Unterkirche, die 
anderen sind die drei Altare der Oberkirche. Von den beiden ersten befindet sich 
der eine in der an den rechten Arm des westlichen Querschiffes anstoBenden Kapelle 
des Langhauses, der andere im rechten Arm des Ostlichen Querschiffes. Jener ist in 
recht verwahrlostem Zustand, da sowohl vorne wie hinten die Marmorbekleidung 
fehlt. Die 2,25 m lange, 1,23 m tiefe Mensa ist dadurch besonders interessant, daB 
sie auBer dem Hauptsepulcrum noch vier kleine Nebensepulcra hatte, zwei nahe den 
vorderen Ecken, die beiden anderen etwa in der Mitte der Schmalseiten. 


wurde durch den Meister Cosmas aus Rom, 
denselben, der den MosaikfuBboden der Krypta 
schuf, vorgenommen. Bei dieser Gelegenheit 
wurde, wie es scheint, der alte Altar erneuert 
und der heutige durch Meister Cosmas errich- 
tet, der. dann zu gleicher Zeit den Altar der 
linken und rechten Seitenapsis geschaffen 
haben wird. Der Hochaltar der Kathedrale ist 
modern. Er wurde in jiingster Zeit nach Ab- 
bruch des alten, 1178 durch Alexander III. ge- 


weihten Altares errichtet, und zwar, wie es 
scheint, nach dem Vorbild der Altare der 
Krypta. Indessen gehérte auch schon jener 
friihere Altar, in dessen Sepulcrum man bei 
seiner Zerstérung die originale Weiheurkunde 
fand, zum gleichen Blockaltartypus; nur schei- 
nen die Eckpfeiler schlichter gewesen zu sein 
als bei den ein halbes Jahrhundert jiingeren 
Kryptaaltaren. 
> R. Quart. XVII (1903) 258 f. 
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In vortrefflichem Stande ist der Altar im 6stlichen Querschiffe (Tafel 39). Wie 
die Abbildung zeigt, wird seine Vorderseite durch drei Lisenen in vier Felder 
geschieden, von denen die zwei mittleren eine Porphyrplatte, die auferen eine 
mit reizender Kosmatenarbeit in Gold und Farben verzierte weiBe Marmorplatte als 
Fillung aufweisen. Die Riickseite ist nur in drei Felder geteilt. Die Fillungen 
bestehen hier wie an den beiden Schmalseiten, die bloB ein Feld enthalten, aus rotem 
Marmor. Die Eckpfeiler und Lisenen sind an der Vorderseite des Altares mit Kos- 
matenarbeit ausgestattet, sonst aber vollig schmucklos. Heute hat der Altar eine 
doppelte Mensa. Auf die urspriingliche Altarplatte, welche das gleiche Profil hat 
wie der Altar in dem Portiunkulakirchlein, wurde in etwas spaterer Zeit, vermutlich 
als der Altar nach Fertigstellung des dstlichen Querschiffes an seine jetzige Stelle 
verlegt wurde, eine zweite, nur mit Schrage profilierte Mensa aus rotem Marmor 
gelegt. Die Breite dieser oberen Platte der Mensa betragt 2,16 m, ihre Tiefe 1,39 m. 
Infolge seiner doppelten Mensa hat der Altar eine Hohe von 1,20 m. 


Die beiden Seitenaltare der Oberkirche bieten wenig zu bemerken. Sie sind 
vollig schmucklos. Ihre Mafe sind ungefahr die gleichen wie die der zwei Altare 
der Unterkirche. Bei beiden Altaren springt die Mensa nach den Seiten zu auffallend 
weit vor; belauft sich ihre Ausladung doch bei dem einen auf 25 cm, bei dem 
zweiten sogar auf 35 cm. Der Altar im Querarm zur Linken hat an der Mensa 
in gotischen Majuskeln die Inschrift: Hoc altare erectum est in honore beati Michaelis 
Archangeli. Es wurde schon friiher gesagt*, daB verschiedene Altare des hier in 
Frage stehenden Typus auch durch die weite seitliche Ausladung der Mensa eine 
unverkennbare Reminiszenz an die Tischaltarform zeigen. Die beiden Altare der 
Oberkirche von S. Francesco gehéren zu denen, bei welchen sich diese Eigentim- 
lichkeit ganz besonders geltend macht. Der Altar im rechten Querarm ist gegen- 
wartig hohl, da man aus baulichen Griinden das innere Massiv entfernt hat, dann 
aber die hintere Platte durch eine mit Tiir versehene gemauerte AbschluBwand 
ersetzte. Wie das Innere friher aussah, lehrt der Altar im linken Querarm, der den 
gemauerten Kern noch zum groBten Teil besitzt, weil hier nach Abnahme der Mensa 
nur die obere Partie des Massivs entfernt wurde. 

Von den schmucklosen Nebenaltaéren hebt sich der Hochaltar der Oberkirche 
auffallend ab durch den prachtigen Mosaikschmuck, mit dem alle seine Seiten reich- 
lich bedacht sind. In seinem Bau unterscheidet er sich von ihnen nur dadurch, daf& 
die Mensa lediglich mit dem Sims tber den Stipes vortritt, und daB in der Mitte der 
Rickseite ein Pilaster angebracht ist, auf dessen Kapitell ein Pfostenstiick sitzt, der 
Platz des Sepulcrums. Der Altar ist 3,17 m lang, 1,56 m tief und 1,30 m hoch. Die 
Eckpfeiler und jener mittlere Pilaster, die gleich den Fiillungen der Seiten mit Kos- 
matenwerk verziert sind, zeigen abweichend von den Eckpfeilern der tibrigen Altare 
ein mit Spitzblattern besetztes Kapitell. 

In S. Chiara stehen drei der uns beschaftigenden Altare. Es sind die beiden 
Altare im Querschiffe und der Hochaltar. Sie zeigen den Typus ohne allen Schmuck 
und in voller Reinheit. Die schénen, aus Wulsten, Kehlen und trennenden Platt- 
chen gebildeten Profile der Mensa und des Sockels des Hochaltares sind friithgotisch, 
bei den zwei anderen Altaren besteht deren Profilierung nur aus einem einfachen 
Karnies. Das Kapitell der Eckpfeiler ist bei allen mit einer Reihe von Spitzblattern 
verziert, wie wir solche an dem Kapitell der Eckpfeiler des Hochaltares der Ober- 
kirche von S. Francesco antrafen. Bemerkenswert ist auch bei den Altaren in 
S. Chiara die ungewohnlich weite seitliche Ausladung der Mensa, die bei dem Hoch- 
altar und dem Altar im linken Querarm 30 cm betragt, bei demjenigen im rechten 
Querarm aber immer noch 25 cm. Der Hochaltar ist 3,07 m breit, 1,50 m tief und 
1,26 m hoch; die entsprechenden Maf8e der beiden anderen Altare sind 2,46 bzw. 
2,23 m, 1,12 bzw. 1,16 m und ca. 1,15 bzw. 1,17 m. 


4 Vgl. oben S. 156. 
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Die Altare in S. Chiara sind darum besonders beachtenswert, weil sie bekun- 
den, daB der Typus sich zu Assisi bis in die zweite Halfte des 13. Jahrhunderts hinein 
lebenskraftig erhielt. Freilich sind es die jiingsten Beispiele, die mir bekannt gewor- 
den sind. Was insbesondere gegen 1300 in S. Francesco bei Gelegenheit der Erwei- 
terung der .Unterkirche an Blockaltaren entstand, ist von ganz anderer Art, Altare 
ohne Eckpfeiler, mit glatt durchgehenden, nur von viereckigen vertieften Feldern 
belebten Seiten. Wohl kommen auch noch nach Ende des 13. Jahrhunderts in Italien 
Blockaltare mit Pfosten an den Ecken vor — fir Altare, die mit Marmor ver- 
kleidet werden sollten, eine sehr zweckmaBige Einrichtung —, allein die Erinnerung 
an den Tischaltar kommt bei denselben nicht mehr zum Ausdruck. Die Eckpfosten 
erscheinen bei ihnen nicht mehr als Trager der Mensa, sondern nur als Vorlagen, 
durch welche die Seiten des Stipes und ihre Verkleidung nach den Ecken zu begrenzt, 
eingefaBt werden, und selbst das nur dann, wenn sie aus den Seiten heraustreten. 
Sie machen nur noch den Eindruck eines dekorativen, nicht mehr den eines kon- 
struktiven Elementes. Man vergleiche z. B. den kleinen spatmittelalterlichen Altar 
im Umgang von S. Stefano Rotondo zu Rom oder den Philippus- und Jakobusaltar 
in Sa. Maria Trastevere daselbst, eine Stiftung des Kardinals Philipp von Alencon 
(1397), sowie namentlich auch den in Tafel 33 wiedergegebenen, reich mit Kosmaten- 
arbeit geschmiickten Altar zu Subiaco. Die gewundenen Saulchen an den Ecken 
sind hier ersichtlich keine Stiitzen der Mensa, kein konstruktives Glied des Stipes 
mehr, sondern nur dem Stipesmassiv an den Ecken eingeftigte Dekorationsstiicke. 


Aus Frankreich kann vielleicht als mittelalterliches Beispiel des Sonder- 
typus, den die Altare in S. Cecilia, S. Crisogono, S. Lorenzo zu Rom und die ihnen 
gleichartigen Altare vertreten, ein interessanter Altar im Querschiff der Abteikirche 
zu Paray-le-Monial, eine Schopfung des 12. Jahrhunderts angeftthrt werden®. Er 
ist jetzt der Apsiswand vorgebaut, war aber urspringlich wohl frei aufgestellt. 
Unter den vorderen Ecken seiner Mensa zeigt er kraftige, mit Ranken und sonsti- 
gem Ornament reichverzierte Pfeiler, deren Kapitell mil einer Reihe stehender Blat- 
ter besetzt ist. Die zwischen den Eckpfeilern liegende und gegen sie zuriicktretende 
Flache der Front ist mit einem Waffelmuster belebt. 


Mittelalterliche Altare in Deutschland, die man fir den Typus mit einigem 
Recht in Anspruch nehmen kann, die aber jedenfalls wegen ihrer ungewohnlichen 
Behandlung des Stipes eine kurze Erwahnung verdienen, sind der frither schon 
genannte Altar der Krypta des Domes zu Trier und der Hochaltar im Chor der 
Minsterkirche zu Herford. Hier wie dort stehen unter den Ecken der Mensa kraftige, 
glatte Pfosten, die beim Herforder Altar unter einem rechten Winkel, beim Trierer 
unter Abschragung aus dem massiven Stipes heraustreten. Der erstere scheint seine 
eigentiimliche Form infolge einer Vergroferung des primitiven Altares erhalten zu 
haben, der zu diesem Ende rings umbaut wurde. Der S. 222 abgebildete Trierer Altar 
ist nur 1,53 m breit und 94 cm tief; der Herforder ist gerade doppelt so breit und- 
1,71 m tief; war er ja doch auch Hochaltar. 


Eine Erneuerung des Typus des mit Eckpfosten ausgestatteten Block- 
altares vollzog sich in der Zeit der Friihrenaissance, freilich ohne durchgrei- 
fenden wie ohne nachhaltigen Erfolg. Immerhin ist es interessant genug, 
wahrzunehmen, wie er nach so langer Zeit des Vergessenseins wieder an die 
Oberflache auftauchte. Die Friihrenaissance hatte, wie friiher dargelegt wurde, 
eine Vorliebe fiir den Tischaltar. Eben das aber durfte Anla®B und Grund ge- 
wesen sein, daB man auch jenem Blockaltartypus mit seinen ausgepragten 
Erinnerungen an den Tischaltar seine Aufmerksamkeit wieder zuwandte. 
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Zwei der vorziiglichsten Beispiele finden sich in S. Anna dei Lombardi zu 
Neapel (Cappella Piccolomini und Cappella Mastrogiudici). Wirde-nicht die dekora- 
tive Behandlung der Kapitelle der Eckpfeiler und das Ornament in der Mitte der 
Frontplatte den Friihrenaissancecharakter dieser beiden Altare verraten (Tafel 36), 
so koénnte man bei ihnen an ein Werk des 12. oder 13. Jahrhunderts denken. So 
vortrefflich geben sie den Typus wieder. 


Zwei andere Altare des Typus aus der Zeit der Frihrenaissance, sehr zierliche 
und gefiallige Gebilde, finden sich in S. Marco zu Venedig, die Altare des hl. Jakobus 
und des hl. Klemens. Die leichten, schlanken Eckpfeiler sind hier mit zarten palmet- 
tenartigen Ornamenten bedeckt; die Platte, welche die Front bildet, ist mit elegant 
geschlungenem Bandwerk, von dem Fruchtgehange herabhangen, iibersponnen. 


Ein ungemein schénes und edles Beispiel ist der Altar in der Cappella Pazzi 
bei S. Croce zu Florenz, wiirdig dieser Perle der Friihrenaissance. AuBer den Pfeiler- 
chen, die unter den Ecken seiner Mensa stehen, zeigt er in der Mitte der Langseiten 
noch einen Pilaster. Pfeilerchen und Pilaster sind kanneliert und mit zierlichem 
Frithrenaissancekapitell versehen. Die zwischen den Eckpfeilerchen gelegene Flache 
der Schmalseiten des Stipes und der beiden Abteilungen, in welche die Langseiten 
gegliedert erscheinen, sind mit einem vertieften rechteckigen Feld belebt, dessen 
Rahmen mit einem Akanthusfries geschmiickt ist und das als Fiullung eine rote 
Marmorplatte enthalt. An dem Sims, der tiber den Pfeilerchen und Pilastern den 
Stipes umzieht, steht eine Widmungsinschrift. Die durch einen Seilstab geschiedenen 
beiden Karnies, welche das Profil der Mensa bilden, sind mit Akanthusblattern 
verziert. 

Drei Friihrenaissancealtéren unseres Sondertypus begegnete ich in der altehr- 
wirdigen Basilika zu Aquileja. Es sind der Hochaltar, der Sakramentsaltar und der 
Kreuzaltar derselben. Die Eckpfeiler des Hochaltares sind mit vertieftem Feld 
belebt, das bei den beiden riickwartigen mit zierlichem Frthrenaissanceornament 
gefullt ist. Die Eckpfeiler des Kreuzaltares und des Sakramentsaltares sind kanne- 
liert; bei dem Sakramentsaltar fallt die starke seitliche Ausladung der Mensa auf, 
die sich auf volle 22 cm belauft. 


Ein letzter Altar des Typus, den ich hier erwahnen méchte, befindet sich jetzt 
im Musée des Arts Décoratifs zu Paris (Coll. Peyre). Er stammt aus Italien und 
ist ein prachtiges Stick. Die Eckpfeiler und die unprofilierte Sockelplatte bestehen 
aus herrlichem schwarzen Marmor, die Fiillungen der Seiten werden von grofen 
Reliefs aus weiSem Marmor gebildet. An der Front ist das Opfer Noes dargestellt, 
an der linken Seite der Untergang der Agypter im Roten Meer, an der rechten der 
Sieg Davids tiber Goliath. Die Bekleidung der Riickseite ist nicht mehr vorhanden, 
desgleichen fehlt heute die Mensa. 


Aus der spateren Renaissance und dem Barock sind mir in Italien keine Ver- 
treter des Typus bekannt geworden, dessen Wiederaufleben in der Friihrenaissance 
sonach nur voribergehend war. Wohl begegnen uns in den Kirchen Italiens und 
zumal Roms sehr haufig Barockblockaltare, die an der Front des Stipes — gewohn- 
lich nur hier, nicht an seinen Kopfseiten — nach den Ecken zu mit pfostenartigen Vor- 
lagen besetzt sind. Dieselben sind bald breiter, bald schmaler, und haben in der 
Regel dadurch, daS man sich das Sockelsims und die unter der Mensa sich hin- 
ziehende Leiste um sie verkrépfen lief, ein pilasterartiges Aussehen erhalten. Um 
Eckpfeiler handelt es sich aber bei ihnen in keinem Fall, was meist schon durch ihre 
groBe Breite ausgeschlossen ist. Ihr Zweck war lediglich, die Front zu gliedern 
und seitlich gefallig abzuschlieBen. Gewéhnlich blieben sie ohne Ornament. Man 
lieS sie entweder glatt, oder begniigte sich damit, sie mit vertieftem Felde zu ver- 
sehen, das gern aus andersfarbigem Material gemacht wurde. Tafel 32 gibt ein Bei- 
spiel dieser Art von Blockaltaren wieder, die auch auBerhalb Italiens im 17. 
und 18. Jahrhundert nicht selten angefertigt wurden, namentlich in Spanien. 
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V. BLOCKALTARE MIT NISCHEN 


Haufig waren, wie wir friiher hérten, im spaten Mittelalter die Altare 
im Innern mit groBem, bisweilen selbst in den Boden hinabreichendem Hohl- 
raum versehen. Der Stipes bestand in diesem Falle entweder aus Platten oder 
aus diinnen gemauerten Wanden. Neben solchen Kastenaltaéren gab es aber 
noch ungleich mehr Blockaltaére, die mit gréBeren oder kleineren Nischen 
ausgestattet waren. Auch sie kamen allenthalben vor, am haufigsten jedoch 
in Deutschland, den nordischen Lindern und den Niederlanden. 


Der Zweck dieser Nischen war der gleiche, wie der der groBen Altar- 
kammern. Im Hochaltar ~angebracht, wurden sie wohl meist als Schatzbehalter 
zur Aufbewahrung von Reliquiaren, von Kelchen und von anderen kirchlichen 
Kostbarkeiten gebraucht. Noch heute birgt eine tiefe Nische im Hochaltar der 
Pfarrkirche zu St. Moritz im Wallis den Schrein des hl. Sigismund. An der Riick- 
seite des Altares sich Offnend, ist sie ohne Tire (Tafel 341), doch steht zum Ersatz 
dafuir der Schrein des Heiligen, durch schwere Schlosser wohl verwahrt, in einem 
von kraftigen Eisenstangen gebildeten, spatgotischen, sarkophagférmigen Gehause. 
Auch in der durch eine Tiire gut gesicherten Nische an der Riickseite des Hoch- 
altares der Kirche zu Seligenstadt werden noch Reliquienschreine und andere 
Reliquiare aufbewahrt; desgleichen enthalten noch Reliquien die beiden Nischen 
an der Hinterseite des Hochaltares in St. Kunibert zu Koln. Als Tabernakel fiir 
das Allerheiligste wurde die Hochaltarnische wohl nur ausnahmsweise verwendet. 
In Nebenaltaren bildeten die Nischen haufig Schranke fiir Altargerat, namentlich 
dann, wenn der betreffende Altar seine eigenen MefSutensilien besaB. Zur Unter- 
bringung der MeSgewdander, Altartiicher u. 4. scheinen die Nischen wibrigens 
nur seltener bentitzt worden zu sein, auch wenn sie ftir einen solchen Zweck hin- 
langlich trocken waren. Sie boten namlich zur Aufbewahrung dex Paramente 
durchweg zu wenig Raum. In spaterer Zeit erging es den Nischen haufig wie 
den grofBen Kammern; ihrer urspriinglichen Bestimmung entfremdet, wurden sie 
ein Platz fir Abfalle und eine Geriimpelstatte, an die man verbannte, was nicht 
mehr brauchbar war oder was im Wege lag. 

Im Hochaltar angebracht, befand sich die Nische fast immer an der 
Riickseite des Stipes. So bei dem Hochaltar in St. Marien zu Osnabriick, in 
der Johanneskirche daselbst, im Dom zu Xanten, in St. Kunibert und St. Andreas 
zu Koln, in der Pfarrkirche zu Orb (Kreis Gelnhausen), in der Pfarrkirche zu 
Seligenstadt, in St. Ulrich und in St. Moritz zu Halle, in der Elisabethkirche zu 
Marburg, hier im Unterbau des Retabels u. a. 

Die Nische im Hochaltar der Marienkirche zu Osnabriick ist mit einem 
Gitter verschlossen, meist aber bildet den VerschluB eine ein-, seltener eine 
zweifliigelige Tiir aus Eisen oder Holz. In St. Kunibert zu K6ln, in St. Elisabeth 
zu Marburg, in St. Moritz zu Halle u. a. hat der Hochaltar an der Riickseite zwei 
Nischen. An die des Hochaltares in St. Moritz zu Halle kniipfte eine spatere Zeit 
aus religidser Unkenntnis und Voreingenommenheit eine lacherliche Fabel an. Man 
erzahlte sich, ,,es habe sich jemand in jenen Nischen verborgen gehalten zum Zwecke 
der Tauschung, wenn hier hinter dem Altar in einem geschlossenen Raume Ohren- 
beichte gehalten wurde. 

An der Front befand sich die Nische beim Altar der bekannten Wiperti- 
krypta zu Quedlinburg, da hier der Altar der Mauer des Choérchens angebaut ist, 


1 Bau- und Kunstdenkméaler der Stadt Halle da sie ihm nicht recht geheuer vorkam. Er 
und des Saalekreises (Halle 1886) 139. Der hatte besser getan, sie unumwunden als das 
Verfasser, G. Schénermark, stellt die Frage, ob zu bezeichnen, was sie ist, eine aus religidser 
die Erzahlung Glauben verdiene, ein Zeichen, | Unwissenheit und Abneigung geborene Fabel. 
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und an der Hinterseite eine Nische nicht angelegt werden konnte, an den Seiten 
aber wegen zu groBer Enge des Raumes eine solche zu unbequem war. Gegen- 
wartig ist die Nische mit Ziegeln vermauert. An der Vorderseite ist die Nische 
ibrigens eine Ausnahme, aber auch an den Schma lseiten ist sie bei Hochaltaren 
nicht haufig. Ein Beispiel ist der Schrank an der linken Kopfseite des Hochaltares 
in der Reinoldikirche zu Dortmund. 

Bei den Seitenaltaren befindet sich die Nische vornehmlich an einer 
der Schmalseiten. Freilich konnte auch eine solche bei ihnen nur dann riickwarts 
angelegt werden, wenn der Altar isoliert und zugleich so weit von der Wand entfernt 
stand, daB ein geniigend freier Zugang zur Rickseite vorhanden war, das aber 
war gewohnlich nicht der Fall. Das seltenere Beispiel eines Nebenaltares mit 
Schrank an der Riickseite ist der Altar im linken Seitenchérchen der Wiesenkirche 
zu Soest. Nebenaltare mit Nische an der Seite findet man im Dom zu Halberstadt, 
im Dom zu Magdeburg, in der Stiftskirche zu Xanten, im Dom zu Libeck u. a. In 
der Michaelskirche zu Schwabisch-Hall sind fast alle Altare mit seitlicher Nische 
versehen, die bald an der rechten, bald an der linken Schmalseite angelegt ist. 
Die des Altares der heutigen Sakristei reicht fast bis zur Mitte des Stipes, die der 
ibrigen sind durchweg etwa 50 cm breit, 45—50 cm tief und etwas tber % m hoch. 

Im Norden befinden sich Altare mit Nischen beispielsweise zu Stallerup 
und zu Seierslev in Jiitland. In Spanien traf ich Altare mit Nische an der 
Seite an zu Logrofio (Hochaltar in Santiago) und zu Le6én (Altar im linken Quer- 
schiff der Kathedrale). Wirde man alle mittelalterlichen Altare freilegen, die sich 
in Spanien unter der Verkapselung der Barockzeit noch erhalten haben, so wurden 
sich wahrscheinlich noch manche andere Beispiele ergeben. Von mittelalterlichen 
franzésischen Altaren mit Nische ist mir sehr wenig bekanntgeworden; ein Bei- 
spiel ist der Altar der Krypta zu Thouars (Deux-Sévres). Daf indessen auch in 
Frankreich Schranke in den Altaren eine bekannte Sache waren, erhellt aus 
dem Dekret der Provinzialsynode von Toulouse aus dem Jahre 1590, welches 
solche Behalter verbietet, damit in dem Altar, der Christi Leib trage, nichts unter- 
gebracht werde?. 


Wie bei den Kammern in den Altaren des spaten Mittelalters, so hat sich 
auch in den Nischen noch vielfach die Be kleidung erhalten. Ebenso 
trifft man das Zwischenbrett, durch welches man sie in manchen Fallen hori- 
zontal in zwei Abteilungen schied, um sie besser ausniitzen zu k6nnen, bis- 
weilen in ihnen noch an. So haben in der Nische noch die alte Eichenholz- 
vertafelung der vorhin erwahnte Seitenaltar in der Wiesenkirche zu Soest, 
der Hochaltar in der Reinoldikirche zu Dortmund, einer der Lettneraltire 
im Dom zu Liibeck, der Klemens- und einige andere Altére im Dom zu Xan- 

. ten u. a. Das Zwischenbrett findet sich noch bei dem Dortmunder Altar, ein- 
zelnen der Xantener Altére, dem Altar zu Liibeck u. a. 

Die Vorschriften, welche die Synoden des 16. und 17. Jahrhunderts gegen 
die Anbringung von Kammern in den Altdren und ihre Benutzung zur Auf- 
bewahrung von Altarutensilien erliefen, als der Wiirde und der Bedeutung 
des Altares nicht entsprechend, trafen natiirlich auch die dem gleichen Zweck 
dienenden Nischen in den Altéren. Es mag daher hier genugen, auf die 
friher mitgeteilten diesbeziiglichen Synodalbestimmungen* lediglich hin- 
zuweisen. Nur sei hinzugefiigt, da® dieselben bisweilen ausdriicklich auf die 
konsekrierten Altaére beschrankt wurden. So z. B. in den Statuten der Synode 


2 Pars 3, c. 1, n. 15 (Hard. X, 1808). 3 Vgl. oben S. 213. 
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von Konstanz aus dem Jahre 1609, die das Verbot, irgend etwas anderes in 
den Altaren aufzubewahren als Reliquien, mit der formlichen Einschrankung 
begleiten: Si altaria consecrata sint’. 

Nischen zum Aufstellen von MeBampullen ,trifft man in 
mittelalterlichen Altaren selten an, wihrend sie in nachmittelalterlichen recht 
haufig sind. Indessen mégen die in den Altéren angebrachten Schranke auch 
zu diesem Zwecke verwendet worden sein. 


Beispiele kleiner Nischen fiir die MeSkannchen bieten der Severus- und der 
Petrusaltar im Dom zu Xanten, der Hochaltar von St. Marien zu Stendal, der nicht 
bloB an jeder Schmalseite eine groBe Nische, sondern an einer auch eine kleinere, 
im Rundbogen schlieBende fiir die MeBkannchen hat, der Emporenaltar in der Spital- 
kirche zu Oberw6lz in Steiermark u. a. Ubrigens ergingen auch gegen diese 
K&nnchennischen Verbote. So bestimmte die Provinzialsynode von Prag (1605): 
Fenestellae urceolorum ampullarumque non in altari sed in pariete a latere, ubi 
epistola legitur, fiant5, indem sie auch hierin in die FuBtapfen des hl. Karl eintrat® 

In der Felixbasilika zu Cimitile bei Nola steht heute tber dem Grabe oder 
besser der ehemaligen Grabstatte des Heiligen ein Altar von 2,40 m Lange und 
1,89 m Tiefe. Er scheint in seiner vorderen Halfte aus dem 17. Jahrhundert zu 
stammen und ist in die alten Cancelli, die das Grab umgaben, eingebaut, die an 
der Rickseite noch erhalten sind. An seiner Riickseite befinden sich zwischen den 
ehemaligen Cancelli dicht unter der Altarplatte zwei Nischen, die mit Marmor- 
platten ausgekleidet sind; die eine ist 40 cm hoch, 32 cm breit und 45 cm tief, die 
andere etwas kleiner. Sie dienten wohl zur Aufstellung von Lampen, die am Grabe 
brennen, vielleicht aber auch zum Hinterlegen von Gegenstanden, die dadurch zu 
religidsen Andenken werden sollten. 

Eine ganz vereinzelte Erscheinung sind bei einigen spatmittelalter- 
lichen Altaéren an dem Stipes angebrachte kleine Piscinen zur Aufnahme des 
bei der Handewaschung in der Messe gebrauchten Wassers sowie des etwaigen 
sonstigen Ablutionswassers. 

Ein hibsches Beispiel findet sich am Hochaltar der Reinoldikirche zu Dort- 
mund. Es hat die Form eines Kelchkapitells und ist nahe an der hinteren Ecke der 
rechten Schmalseite angebracht. An der Rtckseite des Altares hat die Piscina 
ihren Platz bei einem Altar zu Bestoft (Schleswig-Holstein)’. Bei einem Nebenaltar 
im Langhaus des Domes zu Halberstadt ist die Piscina, eine schalenfoérmige Ver- 
tiefung, in einer hinter dem Altar liegenden Platte des FuBbodens angelegt, der 
Riickseite des Altares aber ist eine kleine Kredenz in Gestalt einer dreiseitigen, 
von einem Saulchen getragenen Konsole in der Weise eingefiigt, daB sie einen Aus- 
bau der Mensa bildet. 

DaB auch in Frankreich am Stipes des Altares bisweilen eine kleine 
Piscina angebracht wurde, zeigt ein Altar in der Kathedrale von St-Pol de Léon’. 
Ein anderes Beispiel einer solchen Altarpiscina entdeckte man daselbst vor etwa 
einem halben Jahrhundert am Hochaltar der Kirche zu St-Sulpice-en-Bussy (Loire) 
unter der Holzverschalung, mit welcher derselbe im 18. Jahrhundert ummantelt 
worden war’. 

Im Dom zu Como sehen wir eine Piscina im Boden einer in der Rickseite 
des Unterbaues des Hochaltares angelegten grofen Nische, iber welcher am Stipes 
des Altares eine Figur der thronenden Gottesmutter angebracht ist. 


4 Tit. 19, c. 20 (Hartzh. VIII, 909). 7 Kd. der Prov. Schleswig-Holstein I (Kiel 


1887) 397. 
°C, 12 (Hartzh. VIII, 689). Cnceiweneoe 


6 Instr. fabr. eccl. I (AA. eccl. Med. 571). ® Bullet. mon. XXXI (1865) 594, mit Abb. 
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Statt im Altar selbst schuf man auch wohl unmittelbar neben ihm in der 
Wand oder im Pfeiler, vor dem er stand, einen Schrank, um darin die zum 
Altar gehdorenden Utensilien, namentlich aber die Paramente, aufzuheben. Bei 
einem Altar rechts neben dem Lettner im Dom zu Liibeck ist ein solcher Schrank 
noch zu dem im Altar selbst befindlichen hinzu angelegt. In der Savignykapelle 
neben dem Kreuzgang des Domes zu Trier hat man hinter dem Altar, und zwar 
in unmittelbarer Anlehnung an ihn, einen Schrank dem Strebepfeiler vorgemauert, 
vor dem sich der Altar erhebt. In der Wiesenkirche zu Soest sind in dem 
Steinretabel eines Altares — derselbe steht am zweiten Pfeiler des Schiffes 
rechter Hand — zwei Schranke angebracht. Sie befinden sich an der rechten 
Seite des Retabels und sind mit eisernen Tiiren verschlossen”. 


DER SARKOPHAGALTAR 
I. DIE ENTWICKLUNG DES SARKOPHAGALTARES 


Der Sarkophagaltar, d. i. eine Altarart, deren Stipes das Aussehen eines’ 
Sarkophages hat, ist die jiingste aller Altarbildungen. Er tritt erst im 16. Jahr- 


hundert auf. 

Eines der frithesten Beispiele dieses neuen Typus ist der Altar in der Cappella 
di S. Maria della Neve im linken Seitenschiffe von S. Domenico zu Neapel (Tafel 40), 
der das Datum 1536 tragt. Die Sarkophagform erscheint bei ihm noch in ihren 
Anfangen. Der Altar ist eine Verbindung von Blockaltar und Sarkophagaltar. 
Unten ein massiver rechtseitiger Kubus, ist der Stipes in dem oberen Teile ein 
Sarkophag. LéwenfiiBe, die den Ecken vorgelegt sind, verbinden beide, so dab 
das untere Massiv als Sockel des oberen erscheint. Ganz als Sarkophag mit dach- 
formig abfallendem Deckel ist der Stipes des Corpus-Domini-Altares in der Kathe- 
drale zu Cesena ausgebildet. Die Mensa ruht in der Mitte auf dem First des Deckels, 
can den Seiten auf Voluten, welche aus dem letzteren an den Enden herauswachsen 


Das 16. Jahrhundert hat nur erst wenige Sarkophagaltare geschaffen. 
Aber auch im 17. Jahrhundert sind diese noch keineswegs haufig. Erst im 
18. werden sie das, dann freilich in einem solchen Umfang, da8 man den 
Sarkophagaltar fast als den Altartypus des Spatbarocks und des Rokoko 


bezeichnen kann. 

Ubrigens ist das unschwer zu begreifen. Die geschwungenen Linien des 
Sarkophagaltares, die Ausbauchung der Seiten, seine bewegten, unruhigen Formen, 
kurz seine ganze Erscheinung entsprechen allzu gut der Eigenart des spaten 
Barocks, als dafs dieser in sich keineswegs schéne, aber zum Zeitgeschmack 
passende Altartypus nicht rascheste und weiteste Verbreitung finden und mit dem 
Blockaltar, dem bisherigen Haupttypus, in den Kampf um den Vorrang eintreten 
muBte. Zahlreiche der vorhandenen mittelalterlichen Blockaltare wurden abgebrochen 
und an ihrer Stelle neue in der nun Mode gewordenen Form des Sarkophages 
errichtet. Andere wurden zwar nicht zerstért, jedoch mittels Gips oder Holz so 
ummantelt, dafS auch sie die nun einmal als Ideal betrachtete Sarkophagform 
erhielten. Es entstand ein wirklicher Wetteifer in der Modernisierung der Altare, 
und es unterliegt keinem Zweifel, daB zu keiner anderen Zeit so griindlich nnd 
so schnell mit dem Bestand an alten Altaren aufgeraumt wurde, als es gerade 
im 18. Jahrhundert zugunsten des Sarkophagaltares geschah. 

Wirklicher Kunst kam der Eifer freilich nicht oder doch nur in sehr be- 
schranktem MaBe zugute. Denn als Material dienten nicht nur bei der Um- 


*0 Vgl. auch die Nischen im Retabel der Altare vor den uerschiff feilern der K - 
drale von St-Pol de Léon bei Roh. I, 240. : pee ae 
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wandlung alter, sondern auch bei der Herstellung neuer Altare hauptsachlich nur 
Holz und Stuck. Besonders merkwirdig und ein wirkliches 
Kuriosum aber ist, daB die Altare in den weitaus meisten 
Fallen in Wirklichkeit gerade das nicht waren, was sie 
ihrer Form nach zu sein schienen und zu sein vorgaben, 
Sarkophage, Grabstatten. Untersucht man namlich einmal die Sarkophag- 
altare des 18. Jahrhunderts etwas genauer, so wird man bald die Entdeckung 
machen, daB sie in den seltensten Fallen altaria fixa sind und ein Sepulcrum haben. 
In der Regel hat man es bei ihnen mit altaria quasi-fixa zu tun, unkonsekrierten, 
haufig sogar schlechthin unkonsekrablen altarahnlichen Bauten, denen ein Porta- 
tile eingefiigt oder aufgelegt werden mufte, um sie zum Messelesen beniitzen zu 
konnen. Die Sarkophagform des Altares war eben nichts als eine Modeform. 


Seinen Ursprung hatte der Typus des Sarkophagaltares zweifellos 
in Italien, woer uns zuerst begegnet, und wo die klassischen Erinnerungen, 
welche auf die Entstehung dieser Altarform sicher von gro8em Ejinflu8 waren, 
am machtigsten sich geltend machten. Dem Mittelalter war, wie friiher ge- 


sagt wurde, die Idee eines Sarkophagaltares vollig fremd. 

Wohl waren stets im Altar Reliquien geborgen; man nannte sogar die Hohlung, 
in der sie bei der Weihe eingeschlossen wurden, sepulcrum, Grab. Allein auf 
den Altar selbst wurde die Idee eines Grabes, so nahe das an sich lag, nicht 
ubertragen. Das Sepulcrum ist im Altar, aber der Altar ist nicht das Sepulcrum, das 
Reliquien- oder Heiligengrab. In der Alteren mittelalterlichen Symbolik sinnbildet 
der Altar Christus, erinnert er an den Abendmahlstisch, auf dem der Herr zum 
ersten Male seinen Jiingern seinen heiligen Leib und sein heiliges Blut zum Genusse 
reichte, ist er ein Gegenbild des heiligen Kreuzes, da ja der Herr auf ihm durch 
den Priester unblutigerweise das Opfer des Kreuzes wiederholt. Sind das die 
symbolischen Erwagungen, welche das frthere Mittelalter mit dem Altar verband, 
so kommt bei Ausgang desselben hier und da bei den Liturgikern noch eine weitere 
hinzu, die uns im Osten schon im 7. Jahrhundert, im Abendlande jedoch erst in 
spatmittelalterlichen liturgischen Schriften begegnet. Sie betrachtet den Altar 
als Abbild des Grabes Christi. Mit ihr ist dann freilich die Symbolik, welche die 
mittelalterlichen Liturgiker mit dem Altare verbinden, vollig erschopft. Den 
weiteren Schritt, ihn auch als Martyrergrab hinzustellen, weil er Reliquien enthielt 
oder doch enthalten sollte, taten sie zu keiner Zeit. Weder bei den Liturgikern des 
9. und 10. sowie des 12. und 13. Jahrhunderts, noch bei denen des ausgehenden 
Mittelalters zeigt sich von einer solchen Deutung des Altares auch nur die Spur. 
Der Altar wird erst zum Heiligengrab, als mit Beginn der Neuzeit die archaologi- 
schen Studien einsetzten und den Blick und die Aufmerksamkeit auf die tiefe 
Bedeutung hinlenkten, die man in alter Zeit mit der Bergung der Reliquien in 
den Altaren verbunden hatte. Je mehr aber diese Erkenntnis wuchs, um so starker 
muBte natiirlich auch die Auffassung zur Geltung kommen und um so mehr sich 
befestigen, daf der Altar nicht bloB die Statte des heiligen Opfers, sondern auch 
ein Ehrengrab fur die sei, die mit Christus und um Christi willen ihr Leben hin- 
gegeben hatten. War er aber auch ein Ehrengrab, so konnte es nicht ausbleiben, 
da8 man dazu tberging, ihm im Einklang mit diesem Charakter und zum Ausdruck 
desselben die Form eines Sarkophages zu geben. Der vorhin erwahnte Altar 
von Cesena tragt demgemaB auch die Inschrift: Reliquiae sanctorum. Als die neue 
Sarkophagform allgemein adoptiert worden und als berechtigte Altarform sich 
eingebirgert hatte, vergaB man freilich, was zu ihr gefthrt hatte, und was im 
Grunde allein ihr die Daseinsberechtigung gab, das Reliquiengrab im Altar, und 
wendete sie auch da an, wo der Altar unkonsekriert war und darum in ihm 
Reliquien nicht eingeschlossen waren. Und so wurde sie in zahllosen Fallen eine 
blofe Form ohne entsprechenden Inhalt. 
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Ein anderes Moment fiir die Umbildung des Blockaltares in den Sarkophag- 
altar war die schon in der Frithrenaissance beginnende Vorliebe fiir gekrimmte, 
elegant geschwungene Linien, die dann den spateren Barock so sehr beherrschte 
und fiir seine Schépfungen so bestimmend wurde, daB man sie fast geradezu als 
die treibende Kraft desselben bezeichnen kann. Ihr kam der Sarkophagaltar mit 
seinen geschweiften und geschwungenen Formen in weitestem MaBe entgegen; bei 
diesem war ihr fir ihre Betatigung aller Spielraum und alle Freiheit, soweit dies 
nur mit dem Charakter des Altares vertraglich war, gegeben. Daher auch, da8 
der Typus des Sarkophagaltares, wie vorhin gesagt wurde, besonders im spateren 
Barock so viele Freunde fand; man kann sich fast wundern, da solches nicht in 
noch hoherem Grade und in noch weiterem Umfang erfolgte, als es wirklich 
geschah. 

Daf die vereinzelt vorkommende Auffassung, nach der man den Altar als Sinn- 
bild des Grabes Christi betrachtete, auf die Entstehung der Sarkophagform des- 
selben von irgendwelcher Bedeutung war, scheint ausgeschlossen. Ich habe von 
einem dahingehenden EinfluB dieser Symbolik nicht das geringste zu entdecken 
vermocht. 


Il. VERBREITUNG DES SARKOPHAGALTARTYPUS 


Zu Rom fand die Sarkophagform des Altares weit weniger Eingang, als 
man vielleicht anzunehmen geneigt sein méchte. Ziehen wir die tischartigen 
Altare in den rémischen Kirchen ab, unter deren Mitte, sei es als mittlere 
Stiitze, sei es frei, ein groBerer oder kleinerer Sarkophag aufgestellt ist, Altare, 
die allerdings eine gewisse Beziehung zu den Sarkophagaltaéren haben, ihrer 
Form nach aber zu den Tischaltaren zahlen, so ist die Zahl wirklicher Sarko- 
phagaltare zu Rom nicht grof. 


Es gibt manche rémische Kirchen, in denen man vergebens auch nur ein 
Beispiel sucht. In anderen sind solche blof vereinzelte Erscheinungen, so in 
S. Sabina, S. Maria sopra Minerva, S. Antonio dei Portughesi, S. Maria al Monte 
Santo u. a. Doch miissen auch jene in rémischen Kirchen mehrfach vorkommenden 
Altare, bei welchen der Stipes aus einer antiken kostbaren Porphyrwanne besteht', 
den Sarkophagaltaren zugerechnet werden. Einige rémische Altare des Typus, 
wie der zweite Seitenaltar rechts in S. Pantaleone am Corso Vittorio Emmanuele, 
stammen erst aus neuester Zeit. 


Zu Rom hatte der gewoéhnliche Blockaltar zu tiefen Boden gefaBt; es herrschte 
dort uberhaupt ein zu konservativer Zug, als daB man geneigt gewesen ware 
rickhaltlos die auftauchenden Neuerungen auf dem Gebiete der Liturgie und 
religidsen Kunst zu adoptieren, wie tiberhaupt der Spatbarock mit seinen willkiir- 
lichen, allen Regeln sich entziehenden Formen, dessen Echo im Grunde die 
Sarkophagaltare sind, in Rom sich nur wenig Terrain erobern konnte. Ein leicht- 
beschwingtes Frihrokoko sucht man dort ebenso vergebens wie ein in Muschel- 
schnorkeln schwelgendes Hochrokoko. So sehr bewahrte die rémische Architektur 
im 18. Jahrhundert das Geprage derjenigen des 17., daB es nicht immer leicht ist 
aus den Formen der Architektur allein zu erkennen und zu bestimmen. ob an 
Kirchenbau oder ein Altar dem 17. oder dem 18. Jahrhundert angehort. Olnieete 
hatte bereits das 17., die Bliitezeit des rémischen Barocks, in den Kirchen Roms 
so viele kostbare neue Altare geschaffen, daB das 18. nicht allzu viele mehr 
hinzuzufiigen hatte, wie ja iberhaupt das 17. Jahrhundert die bedeutungsvollste 
Zeit fir die Innenausstattung der rémischen Kirchen war. 


1 Vgl. oben S. 122. 
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Auch zu Florenz, wie iiberhaupt in Toskana, wo der Tischaltartypus 
noch im 18. Jahrhundert sehr beliebt blieb, nur daB aus den Saulchen, welche 
als Stiitzen der Mensa dienten, Konsolen wurden, fand die Sarkophagform 
nicht viel Verbreitung. Ahnlich verhalt es sich, und zwar aus einem ver- 
wandten Grunde, zu Neapel, wo wir manche Konsolentischaltare des 18. Jahr- 
hunderts antreffen, aber wenige Beispiele des Sarkophagaltartypus. Haufig 
begegnen uns dagegen Sarkophagaltaére in den Kirchen Norditaliens, zu Bo- 
logna, Padua, Mantua, Modena, Piacenza, wo namentlich im Dom ein groBer 
Teil der Altare, diesem Typus folgt, zu Mailand, Vercelli, Turin, Chieri, 
Genua u. a. 


Uberaus zahlreiche Sarkophagaltire entstanden im 18. Jahrhundert in 
Osterreich,imStidenDeutschlands, in den katholischen Teilen 
Norddeutschlands, in letzteren jedoch erst, als das Rokoko von Bay- 
ern her durch die aus dem bayerischen Hause kommenden K@6lner Kurfiirsten 
nach dort verpflanzt worden war, in Frankreich, in Belgien und 
nicht zum wenigsten in Spanien. 


Auf einzelne Beispiele hinzuweisen, ist unnotig. In Frankreich dauerte die 
Herrschaft des Sarkophagaltares auch noch im 19. Jahrhundert fort. Man betrachte 
nur die Altare, welche dort nach Beendigung der Revolution bei der Restauration 
der vielfach verwiisteten Kirchen geschaffen wurden, um die vernichteten durch 
neue zu ersetzen. Der Stil hat sich geandert; aus dem Rokoko und Louis seize ist 
das Empire geworden, aber der Typus ist derselbe geblieben, der des Sarkophag- 
altares. 

Fir Osterreich sei namentlich Wien als Heimstatte zahlreicher Sarkophag- 
altare genannt, flr die Beliebtheit derselben in BOhmen sind die Kirchen 
Prags (Tafel 40) typisch. 

In Spanien ist es besonders der Nordwesten, wo die Sarkophagaltare groBe 
Verbreitung erhielten. Selbst Altare aus der Zeit der Gotik und Frihrenaissance 
mit prachtigen alten Retabeln wurden im 18. Jahrhundert haufig genug durch 
Sarkophagaltare ersetzt oder in solche umgewandelt. Im Stiden und Osten Spaniens 
blieb der Blockaltar vorherrschend, immerhin gibt es auch hier in den Kirchen 
manche Sarkophagaltare. : 

In Frankreich, Belgien und Norddeutschland sind zahlreiche 
Altare des Typus in jiingerer Zeit aus den Kirchen verschwunden. Die Neu- 
belebung der kirchlichen Kunst fithrte dazu, daB sie abgebrochen und durch Block- 
oder Tischaltare ersetzt wurden. Verloren ging dabei, anders wie bei den Barock- 
und Rokokoretabeln, die dabei gleichfalls oft der Zerst6rung anheimfielen, im 
ganzen sehr wenig, und einen Schaden fiir die Kunst hat das Vorgehen nicht 
gebracht. Es waren durchweg nur Anlagen aus Stuck und Holz ohne kinstlerischen 
wie ohne kunstgeschichtlichen Wert. Obendrein ist selbst dort, wo Sarkophagaltare 
neuen, anders gearteten weichen muften, die Zahl der Vertreter dieses Typus noch 
immer gro8 genug. 


III. BESCHAFFENHEIT DES SARKOPHAGALTARES 


Mit FuBen ist der Stipes des Sarkophagaltares nur ausnahmsweise 
ausgestattet. Die Regel ist, da8 er auf einem Sockel ruht, der oft reich profi- 
liert ist. Die Erweiterung des Stipes nach oben zu erfolgt seltener in 
Form eines steigenden Karnies, etwas haufiger in der einer flachen, steilen Hohl- 
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kehle. Gewéhnlich geschieht sie in Gestalt des sog. verkehrt steigenden Kar- 
nies. Im letzten Falle baucht der Stipes sich oben aus, im ersten unten, im 
zweiten zeigt er eine Héhlung. Ausbauchung und Héhlung finden sich in der 
Regel sowohl vorn wie an den Seiten, doch kommen auch wohl Beispiele vor, 
wo sie nur an den Seiten auftreten, wahrend die Front eine gerade Flache 
bildet. 

Vergleicht man den Sarkophagaltar nach seiner Bildung und Gliederung mit 
dem Blockaltar, so kann nicht zweifelhaft sein, daB er nicht etwas ganz Neues, 


sondern bloS eine Umbildung dieses letzteren ist, der alte Blockaltar in etwas 
veranderter, einem Sarkophag mehr oder weniger nachgebildet¢n Form. 

Mit dekorativen Zutaten wurde der Sarkophagaliar in der Regel 
nur in beschranktem MaBe ausgestattet. Den Ecken wurde gern ein Blatt auf- 
gelegt, um die hier minder gut wirkende harte Kante zu verdecken und eine 
Uberleitung von der Front zu den Seiten herzustellen. Auch ist bisweilen zu 
demselben Zweck die Kante von der Mensa an bis zum Sockel durch eine breite 
Abfasung weggenommen. Immer wird die Mitte der Front durch ein Ornament 
ausgezeichnet, bald durch ein vertieftes Feld, dem ein Symbol, ein Kreuz, 
ein Monogramm oder &ahnliches eingefiigt ist, bald durch blofes Ornament. Die 
Flache zwischen dem Mittelstick und den Ecken bleibt bald frei von aller Zutal, 
bald wird sie mit vertieftem Felde belebt oder mit Leisten gegliedert, bald mit 
Ornament tberzogen. Figtirliche Darstellungen sind an den Sarkophag- 
altaren nicht haufig; begreiflich, da diese fir Bildwerk zu wenig geeigneten Raum 
boten. Wenn solches an ihnen angebracht ist, findet es sich darum auch fast 
immer blof in der Mitte der Front. Gewdhnlich sitzt es in elmer barocken oder 
Rokokoumrahmung, stets aber besteht es in nur leicht vortretendem Flachrelief, 
gleichviel, ob es eine Einzelfigur, eine Gruppe oder eine Szene darstellt. 


Selten sind die Sarkophagaltére isoliert aufgestellt. Die Regel ist, 
da8 sie einem Hinterbau, der das Retabel oder doch die Leuchterbanke tragt, 
vorgesetzt sind. Selbst wenn der Altar einer Wand vorgebaut ist oder unter 
einem Ciborium steht, fehlt der Hinterbau nur ausnahmsweise. 


Stilistisch unterscheiden sich die Sarkophagaltare bis gegen Ende 
des 18. Jahrhunderts nur durch den Charakter des Ornaments, das zunachst 
die Sprache des Barocks redet, dann die des Rokokos. Mit dem Einsetzen des 
Klassizismus nimmt der Dekor, der schon bis dahin bei ihnen selten reich 
war, noch mehr ab, so daB die Sarkophagaltare aus der Spatzeit des Jahr- 
hunderts oft genug ein iuBerst niichternes Aussehen haben. 

Die F orm bleibt bis zu Ende des Rokokos im wesentlichen unverandert. 
Erst dann, namentlich aber unter dem Einflu8 des Empire, tritt imsofern ein 
Wandel ein, als nun die geschweifte Bildung des Stipes einer in geraden 
Flachen sich vollziehenden Erweiterung desselben weicht (Tafel 40). Nun zeigt 
die Front die Form eines Trapezes, die Schmalseiten die eines halben Trapezes, 
oder auch wohl die eines Rechtecks, je nachdem die Front senkrecht steht 
oder sich wie die Seiten nach vorn tiberneigt. Die steife Vornehmheit solcher 
Altare wird dann noch wohl dadurch erhéht, da8 der Front glatte oder mit 
Rinnen versehene niichterne Pilaster vorgelegt sind. 
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DRITTES KAPITEL 
DIE MENSA DES ALTARES 
]. VORBEMERKUNG 


Bei unseren Untersuchungen iiber die Form des Altares war es vor- 
nehmlich der Stipes, dem wir unsere Aufmerksamkeit zuzuwenden hatten. 
Die Mensa muBte dabei zwar gelegentlich gestreift werden, sie eingehender 
zu behandeln, dazu bot die Besprechung der Form des Altares keinen Anla&. 
Obendrein sind der Punkte, welche bei der Mensa in Betracht kommen, so 
viele, daB diese eine gesonderte Darstellung erheischt. 

Die Punkte, welche bei einer allseitigen und den Gegenstand erschép- 
fenden Behandlung der Mensa in den Kreis der Untersuchungen gezogen 
werden miissen, sind: Form der Mensa, Grofe derselben, Eigentiimlichkeiten 
in der Bildung ihrer Oberseite, Profilierung der unteren Kanten der Mensa, 
Locher in den Seiten derselben, dekorative Ausstattung der Mensa, die Weihe- 
kreuzchen auf derselben, Inschriften auf und an der Mensa. Nicht alle sind, 
wie kaum gesagt zu werden brauchte, von gleicher Bedeutung, doch bieten 
selbst die nebensachlicheren und minder wichtigen soviel Interessantes zur 
Geschichte des Altares, da8 auch ein Eingehen auf sie sich reichlich lohnt. 


II. FORM DER MENSA 


DaB8 in der vorkonstantinischen Zeit auch Rundtische als Altar gedient 
haben, kann wohl nicht bezweifelt werden, doch war der Rundtisch wohl 
schon damals schwerlich die Normalform des Altares, ja nicht einmal das 
gewohnliche. Denn besonders praktisch waren solche runde Altare fiir ihren 
Zweck nicht, jedenfalls waren viereckige weit praktischer. Darum haben 
auch in nachkonstantinischer Zeit Altare mit runder Mensa sich im Gebrauch 
nicht behaupten kénnen. Nicht, als ob in der Folge nie mehr ein Altar mit 
runder Mensa geschaffen worden ware, doch geschah das sicher nur Auferst 
selten und lediglich ausnahmsweise. Denn es sind nicht blo8 all die zahl- 
reichen Altarmensen, die sich aus der ganzen Vergangenheit, vom 5. Jahr- 
hundert an bis jetzt, erhalten haben, bis auf drei viereckig, auch auf den 
Bildwerken hat die Mensa, wo sie auf denselben erscheint, von zwei Fallen 
allein abgesehen, stets diese Form. 

Die beiden bildlichen Ausnahmen finden sich auf dem Apsismosaik in S. Am- 
brogio zu Mailand und auf der frither bereits erwahnten Limoger Agraffet. Letztere 
gehort dem 14. Jahrhundert an, das Apsismosaik in S. Ambrogio hat man dem 
9. Jahrhundert zuweisen wollen, doch erweisen Stil und Charakter des Mosaiks es 
als Arbeit des 12. und als stark beeinfluBt von byzantinischer Kunst. Inwieweit 
die beiden Bildwerke in bezug auf ihre Darstellung des Altares Vertrauen yer- 
dienen, muB dahingestellt bleiben. Gerade sehr zuverlassig kénnen sie nicht genannt 
werden. Was insbesondere die Limoger Agraffe anlangt, so sind Arbeiten aus 
Limoges nicht selten, auf denen ein Altar abgebildet ist; dabei aber hat die Mensa 
sonst nie Rundform. AuBerdem ist es nicht schwer, den Grund zu erraten, aus 


1 Vgl. oben S. 128. 
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dem der Kiinstler im vorliegenden Falle der Mensa eine runde Form gegeben 
haben mag. Da sie als Relief aus der Flache heraustritt, konnte er sie nicht wohl 
mit scharfen Ecken versehen, und so bildete er sie statt viereckig rund. Wie es 
sich indessen auch immer mit der Zuverlassigkeit der beiden Darstellungen ver- 
halt, selbst als zuverlassig angenommen, beweisen sie nur, dab Rundaltare im 
eigentlichen Sinne Ausnahme waren. Denn die beiden Bildwerke verschwinden 
volistandig in der Menge von Bildwerken, auf denen der Altar viereckig ist. 


Wirklich noch existierender runder Mensen gibt es, wie eben gesagt, im 
ganzen bloB drei, und selbst von diesen ist Rundmensa im vollen Sinne des 
Wortes lediglich die runde Mensa in der Kathedrale zu Besancon: denn bei 
den zwei anderen Beispielen, dem Altar im Museum zu Vienne und einer 
Altarmensa zu Mettlach, handelt es sich nicht sowohl um runde als vielmehr 
um halbrunde Mensen’. 


Die runde Mensa in der Kathedrale zu Besangon (Tafel 42) wurde schon bei 
der Besprechung des Tischaltares kurz erwahnt. Sie befand sich urspringlich 
in der Kirche St-tienne, wo sie die Mensa des Hochaltares bildete. Von dert 1674 
in die Kathedrale St-Jean iiberfiihrt, wurde sie 1711 auch hier wieder Mensa des 
Hochaltares und als solche damals durch den Erzbischof Franz Joseph de Gram- 
mont konsekriert. Im Jahre 1790 von ihrem Platz entfernt, wurde sie in die 
Wand des Chores eingemauert, 1698 aber von dort wieder weggenommen und 
in der Taufkapelle auf eine Rundstiitze gesetzt. 

Die Mensa besteht aus weiSem Marmor und hat bei einer Starke von 11,5 cm 
einen Durchmesser von 1,26 m. Ihr urspriingliches Profil hat sich nur an einer 
Stelle erhalten, tiberall sonst ist es heute abgehauen. Es bestand yon oben nach 
unten aus einer Platte von 3,5 cm Héhe, einem leichten, aus flacher Kehle und 
Plattchen sich zusammensetzenden 3 cm hohen Vorsprung und einer zur Unterseite 
uberleitenden Schrage, jetzt aber nur mehr aus Platte und Schrage. Oben zeigt 
die Mensa eine 4,3 cm tiefe und 90,55 cm im Durchmesser haltende kreisférmige 
Vertiefung, in deren Mitte in ganz schwachem Relief’ ein Lamm dargestellt ist, auf 
dessen Riicken sich ein Kreuz erhebt. Es tragt auf seiner Spitze eine Taube, unter dem 
Querbalken aber bildet es mit einem griechischen X das Monogramm Christi, das 
von einem Kreis umrahmt wird. Zwischen den Armen des X ist links das A, 
rechts das Q angebracht, jedoch eingehauen, nicht in Relief. Rings um die innere 
kreisf6rmige Vertiefung lagern sich nach Art eines gotischen Achtpasses acht 
Rundpasse. Sie liegen ca. 4 mm tiber dem Boden der Vertiefung, sind 4 em tief, 
von einer 0,5 bis 1 cm breiten Rinne eingefaBt und reichen bis nahe an den Rand 
der Mensa. In den Zwickeln ist in Kapitalen die Inschrift eingehauen: Hoe signum 
praestat popupis (sic) caelestia regna. AuBerdem findet sich in einem der Zwickel 
ein kleines, mit einem Sigillum aus weifem Marmor verschlossenes Sepulerum, das 


setzte. 


* Nach Rohault de Fleury (La messe I, 161) 
gab es frither allerdings auch zu Vertou bei 
Nantes eine runde Mensa. Allein er hat sich 
durch den Ausdruck discus irrefithren lassen, 
mit dem in den Miracula S. Martini, abbatis 
Vertabensis, die Mensa des fraglichen Altares 
bezeichnet wird. Das Wort hat dort nicht 
den klassischen Sinn Scheibe, sondern nur die 
Bedeutung Platte. Der Marmordiskus, der zur 
Zeit der Entstehung der Miracula die Mensa des 
Altares zu Vertou bildete, war nach der Le- 
gende das Geschenk eines Kénigs, dessen Toch- 
ter der heilige Abt geheilt hatte, und von S. 
Martin als Fahrzeug benutzt worden war, als 
dieser bei seiner Ritckkehr wiber das Meer 


Hatte Rohault de Fleury die Acta 
Sanctorum eingesehen, so wiirde er sicher sei- 
nen Irrtum erkannt haben. Denn sie berich- 
ten ausdriicklich, dai der fragliche Diskus 
noch 1780 als Mensa diente, und eine Marmor- 
tafel von 10’ 3” Lange und 4° 8” Tiefe war, 
also kein Rund, sondern ein Viereck bildete 
(AA. SS. 24 Oct.; X, 81). 

S Rohault de Fleury, der nie Gelegenheit 
hatte, die Mensa persdnlich zu untersuchen, 
meint (La messe I, 160) unzutreffend, es sei 
das Relief durch den Gebrauch der letzteren 


nach und nach abgeniitzt worden und deshalb 
so schwach. 
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aber wahrscheinlich erst von der 1711 vollzogenen Neuweihe herriihrt, nicht yon 
der ersten und wohl ebensowenig von einer angeblich yon Eugen III. 1148 vor- 
genommenen Neuweihe’. 

DaB der so interessante Marmor nicht erst 1711 Altarmensa wurde, sondern 
schon friher als solche diente, ist nicht zu bezweifeln. Andernfalls hatte man 
ihn ja auch sicher nicht, nachdem man ihn aus St-Etienne hatte herabbringen 
mussen, in der Kathedrale wieder zur Mensa gemacht und erst recht nicht zur 
Hochaltarmensa. Er war das offenbar auch schon vorher, und zwar eine Mensa, 
die mit groBen Erinnerungen verknipft sein muBte. Nur so versteht man es, 
da®B man einen nach Form und sonstiger Behandlung so ungew6hnlichen Marmor 
1711 zur Mensa des Hochaltares der Kathedrale machte. 

Auffallig und ungewohnlich ist freilich die Kreisform des Marmors, aber 
daraus folgt angesichts der sonstigen Umstande nichts gegen die Moglichkeit einer 
Verwendung desselben als Altarmensa. Daf aus der in ihr angebrachten Vertiefung 
mit den diese umgebenden vertieften Passen sich hiergegen kein Einwand erheben 
1aBt, wird durch eine Anzahl anderer Mensen von viereckiger Form klar, deren 
Oberflache in gleicher oder ahnlicher Weise behandelt ist. Aber auch das Relief 
in der Mitte der Vertiefung kann kein begriindetes Bedenken erregen. Denn 
erstens ist es durchweg nur 2,5 mm hoch, also sehr schwach, so dafi es bei der 
Messe nicht st6render war als die Figur, die Inschriften und die Ornamente 
der Grabplatten, die unverandert, also mit ihren Reliefs, im spaten Mittelalter 
nicht selten zu Altarmensen gemacht und, nachdem sie konsekriert worden waren, 
als solche gebraucht wurden. Dann ist es keineswegs ganz ohne Gegenstiicke. 
Fanden wir doch auch auf der Mensa in SS. Apostoli zu Rom ein in Relief aus- 
gefiihrtes Kreuz, auf einer aus dem Priorat Peilhan (Hérault) stammenden Mensa 
aber, die sich noch zu Beginn der siebziger Jahre auf der Domane St-Louis hei 
Béziers befand und zur gleichen Gruppe von Mensen gehorte wie die zu Besancon, 
war in der Mitte der Vertiefung eine Scheibe mit den Buchstaben A und Q ange- 
bracht, um die vier Blatter so angeordnet waren, daB das Ganze eine Rosette bildete’. 
Drittens bildete das Relief 1711 keine Schwierigkeit fir eine Wiederingebrauch- 
nahme des Altares. Es kann darum auch schon urspriinglich keineswegs so hin- 
derlich gewesen sein, da8 es den Marmor als Mensa untauglich gemacht hatte. 

Was das Alter der Mensa zu Besancon anlangt, so soll sie nach der Legende 
in die Zeit der hl. Helena hinaufreichen. Rohault de Fleury setzt sie in das 7. Jahr- 
hundert, de Lauriére in die Karolingerzeit®, de Lasteyrie halt sie fir vorromanisch’. 
Indessen 1a4Bt ein Vergleich der Mensa mit andern derselben Gruppe keinen Zweifel 
ubrig, daB sie im Beginn des 11. Jahrhunderts geschaffen wurde, d. i. gleichzeitig 
mit dem damaligen Neubau von St-Etienne. Es war ein Fehler und die Ursache 
fir die allzu hohe Datierung, daB man die Mensa nicht in Verbindung mit den 
andern ahnlicher Art wiirdigte. Auch die Inschrift weist auf jene spate Ent- 
stehungszeit hin. 

Man hat, und zwar namentlich auch im Hinblick auf das in der Mitte des Mar- 
mors angebrachte Relief, die Frage aufgeworfen, ob dieser nicht etwa urspringlich 
einem andern Zwecke habe dienen sollen. Die Frage ist jedoch zu verneinen. Es 
ist nicht ersichtlich, welche sonstige Bestimmung er urspriinglich gehabt haben 
koénne. Das einzige, an was sich allenfalls denken lieBe, ware, da& er eine Art 
von achtpaBférmiger Blende zur Verzierung der Wand habe bilden sollen. Allein 
zu einem solchen Zweck verwendet man nicht ein so kostbares Stick, wie unser 
Marmor eines ist. AuSerdem aber widerspricht einer derartigen Bestimmung durch- 
aus die Feinheit des Reliefs, das schon bei einer ganz geringen Entfernung nicht 


4 Eugen III. weihte 1148 nicht den Hochaltar _letin de la Soc. archéol. de Béziers IV (1866) 
yon St-Etienne, sondern von St-Jean (AA. SS. _nebst Abb. 
6. Juni, Illustr. claud. n. 184; I, 688). 6 Bullet. mon. XLVII (1881) 106. 

5 Bullet. mon. XXXVII (1871) 137 und Bul- 7 Lasteyrie 681. 
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mehr zur Geltung gekommen ware. Was aber eine solche Annahme als schlechthin 
unzutreffend erscheinen 1aBt, ist die ehemalige Profilierung des Marmors, die mit 
Evidenz Zeugnis dafiir ablegt, daB dieser nie bestimmt war, einer Wand eingeftgt 
zu werden, sondern von Anfang an als Mensa dienen sollte. 

Von dem Altare im Museum zu Vienne war schon S. 159 ausfiihrlich die Rede, 
es geniigt daher, hier auf das friiher Gesagte zu verweisen. Nur sei wegen seiner 
Verwandtschaft mit der Mensa in der Kathedrale zu Besancon noch einmal besonders 
hervorgehoben, daB er nach Ausweis seiner Beschaffenheit so aufgestellt war, 
daB die Rundung nach vorn gekehrt war, nicht aber die Geradseite. 

Die Mensa zu Mettlach befindet sich im Museum der Herren Villeroy und Boch. 
Sie stammt aus der ehemaligen Abtei Mettlach und gilt als Grabplatte, ist aber in 
Wirklichkeit nicht Grab-, sondern Altarplatte. Ein Vergleich mit der Mensa des 
Altares im Museum zu Vienne offenbart eine unverkennbare Verwandtschaft beider. 
Die Mettlacher Mensa ist grofer, da sie in der Breite 1,38 m, in der Tiefe aber 1,22 m 
miBt. In Ubereinstimmung hiermit ist darum auch die Zahl der Passe bei ihr groBfer, 
deren sie statt der sechs ihres Gegenstiickes zu Vienne zehn enthalt. Im tibrigen ist 
die Anordnung hier wie dort dieselbe. Die Mettlacher Mensa wird in das 12. Jahr- 
hundert gesetzt, doch wird man sie wohl richtiger dem 11. zuweisen’. 


War die Mensa nach dem bisher Gesagten nur ausnahmsweise rund, so 
war sie sonst stets viereckig, und zwar langlich viereckig oder 
rechteckig. Mensen in Quadratform oder in einer dem Quadrat 
nahekommenden Form sind schon frih eine Seltenheit. 


Unter den zahlreichen Mensen, die wir noch aus altchristlicher Zeit wie aus dem 
Mittelalter besitzen, gibt es nur sehr wenige quadratische. Ich nenne die 
in den Ruinen einer altchristlichen 
Basilika zu Henschir el Begueur in 
Nordafrika aufgefundene Mensa, die 
Mensa des Altares zu Bagnocavallo 
(Tafel 1), die Mensa des Altares 
Johannes’ III. in SS. Apostoli zu 
Rom, die Mensa von Le Ham in der 
Bibliothek zu Valognes und die Men- 
sen der Altare der Krypta des Speie- 
rer Domes, die zwar anscheinend 
ihre Ausladung verloren haben, im 
ubrigen aber noch ihre urspriing- 
liche Form zeigen. Am _ ehesten 
konnte eine quadratformige Mensa 
noch bei kleinen Altaren zweck- 
mafig erscheinen, da sie in die Tiefe 
mehr Platz zum Aufstellen der heili- 
gen Gefafe bot. Bei gréBeren fiel 
dieser Grund nicht nur weg, es ware 
auch ein bedeutender Teil derselben, 


Altarmensa. Mettlach, Privatbesitz 


® Die Abbildung der, abgesehen yon dem 


des Weltkrieges und die aus der B 
Bogenfries, ganz schmucklosen Mettlacher : den. Seyi 


Rheinlande sich ergebenden Schwierigkeiten 


Mensa beruht teils auf einer Skizze derselben, 
teils auf den Angaben, die mir Herr Pfarrer 
Schafer zu Mettlach giitigst tiber das inter- 
essante Monument, zumal iiber seine Abmes- 
sungen, zukommen lief. Leider erfuhr ich zu 
spat vom Dasein der Mensa, als daf8 ich nach 
Mettlach hatte fahren und sie persdnlich in 
Augenschein nehmen kénnen. Der Ausbruch 


verhinderten es. Die Abbildung will darum 
auch nur im grofen und ganzen eine Idee des 
in Deutschland einzigen Stiickes seiner Art 
geben. Rohault de Fleury bezeichnet auch einen 
im Museum zu Clermont befindlichen, an der 
Rickseite halbkreisférmigen Steinblock yon 
64 cm Hohe und 65 cm Tiefe als Beispiel eines 
halbkreisférmigen Altares (La messe I, 164 mit 
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bisweilen wenigstens die Halite, 
unbenutzbar und darum zwecklos 
gewesen, namentlich, so lange es 
noch nicht Brauch geworden war, 
auf der Mensa Kreuz, Leuchter 
und Reliquiare anzubringen. 
Eine erheblichere Tiefe wurde 
fiir die Mensa erst erforderlich, 
als man begann, auf sie das Reta- 
bel zu setzen. Allein inzwischen 
hatte sie auch an Breite so sehr 
zugenommen, daS man trotz der 
fir sie notwendig gewordenen 
groBeren Tiefe davon absehen 
konnte, ja davon absehen muBte, 
ihr Quadratform zu geben, so- 
wohl, weil sie zu unformlich ge- 
worden ware, als auch, weil es 
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fiir gewohnlich zuviel Schwierig- 
keit gemacht haben wiirde, so 
groBe Mensen zu beschaffen. Im 
spaten Mittelalter wird man dar- 
um auch vergeblich auf quadra- 


Altarmensa. Henschir el Begueur 


tische Mensen fahnden, und nicht anders verhalt es sich in der neueren Zeit. 
Eine ha8liche Besonderheit des Rokokos waren geschweift um- 


rissene Mensen. 


Die Ecken waren bei dieser Art von Mensen ab- 


gerundet; die Schmalseiten wurden mit Vorliebe gekriimmt eingezogen und 
gegen die Rundung der Ecken durch einen kleinen Einsprung abgegrenzt; 
die Vorderseite schwang sich in der Mitte vor, nach den Ecken hin wieder 
zurlick. Kurz, die Mensa war ein treues Abbild der geschweiften Tisch- und 


Kommodeplatten der gleichen Zeit. 


III. GROSSE DER MENSA 


Die Gr68Be der Mensa kann in zweifacher Hinsicht Gegenstand der 
Betrachtung sein, in ihrem Verhaltnis zur GroBe des Stipes als 
relative Gréf8e und in sich als absolute Grdfe. 

Betreffs der relativen Gro 8&e der Mensa bestimmt der neue Codex 
juris canonici in c. 1198, § 2: In altari immobili tabula seu mensa lapidea 
ad integrum altare protendi debet. Die Mensa kann ringsum tiber den Stipes 
etwas heraustreten, auf alle Falle darf sie aber nicht kleiner sein als derselbe. 

Ihren Grund hat diese Bestimmung des Codex in den Rubriken des rémi- 
schen Pontifikales, denen zufolge bei der Altarweihe zum Ausdruck der 


Skizze des Blockes). Allein von einem halb- 
kreisf6rmigen Altar kann bei demselben ange- 
sichts seiner geringen Héhe keine Rede sein. 
Wohl mag er als Altarstipes gedient haben; 
eine an der Geradseite angebrachte, mit Falz 
zur Aufnahme eines Sigillums versehene kleine 
Nische, die ganz das Aussehen eines Sepul- 
crums hat, macht das sogar wahrscheinlich. 
Wie die Mensa beschaffen war, die er in diesem 


Falle hatte, ob rund, halbrund oder viereckig, 
1a8t sich aber nicht einmal vermuten. Die 
Form des Blockes gestattet keinen SchluB auf 
die Form der Mensa, mit der er ausgeriistet 
war, falls er wirklich ein Altarstipes gewesen 
sein sollte, da bei Tischaltaren, wie ein solcher 
hier angenommen werden mite, weder die 
Form des Stipes fiir die der Mensa noch die Form 
der Mensa fiir die des Stipes Norm und Vorbild war. 
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festen, unléslichen Verbindung von Mensa und Stipes auch die Beriihrungs- 
punkte beider an den Ecken des Altares gesalbt werden miissen. Denn wenn 
die Mensa nicht so groB8 ist, da® sie bis zu den Ecken des Stipes reicht, kann 
diese Salbung entweder nicht oder doch nur in veranderter, dem Wortlaut 
der Rubriken und dem Sinn der Salbung nicht entsprechender Form vor- 


genommen werden. 

Die Zeremonie der Salbung der Berthrungspunkte der Ecken der Mensa und 
des Stipes erlangt erst im 14. Jahrhundert Aufnahme in den Altarweiheritus. Die 
frihere Zeit wei® noch nichts von ihr. Aber selbst im 14., 15. und 16. Jahrhundert 
kam sie nach Ausweis der Pontifikalien nur hier und dort in Brauch, Allgemein 
iiblich wurde sie erst, als Klemens VIII. 1596 das heutige romische Pontifikale, in das 
sie Aufnahme gefunden hatte, herausgab und dasselbe fiir die ganze Kirche ver- 
bindlich machte. 

So lange nun aber die Zeremonie irgendwo noch nicht Eingang in den Weiheritus 
gefunden hatte, lag von seiten dieses letzteren natiirlich nichts im Wege, den Altar mit 
einer Mensa zu versehen, deren Ecken nicht bis zu denjenigen des Stipes reichten. 
Eine allgemein verpflichtende Vorschrift, daB die Mensa unter allen Umstanden die 
volle Ausdehnung des Stipes haben miisse, bestand noch nicht; es war lediglich 
Brauch, der Mensa, soweit méglich, die GréBe des Siipes zu geben. Falls also nicht 
ein partikularrechtliches Verbot vorlag, hinderte nichts, den Altar mit einer den 
Abmessungen des Stipes nicht entsprechenden Mensa auszustatten und ihn trotzdem 
zu konsekrieren, wenigstens dann nicht, wenn eine gro8ere nicht zu beschaffen war. 

Ausdriicklich gestattet das die 1186 von Urban II. bestatigte Synode von Dublin. 
Wenn man keinen Altarstein zu beschaffen vermége, welcher den Stipes vollig 
bedecke, so solle man, bestimmt sie, in der Mitte desselben, wo der Leib des Herrn 
konsekriert werden miisse, einen quadratf6érmigen unverletzten und glatt behauenen 
Stein, der so groB sei, daB er bei der Weihe fiinf Kreuze in geraumigem Abstand 
fassen kénne und tiber den FuB des gr6éBten Kelches an allen Seiten hinausgehe, ein- 
lassen und mit Mortel festmachen. Man sollte es also ahnlich machen, wie es heute 
beim altare quasi-fixum geschieht, nur da es kein fiir sich geweihtes Portatile war, 
was man oben dem Stipes einzufiigen hatte, sondern eine eigentliche, wenn auch 
kleine Mensa, die deshalb auch mit Mortel in der Eintiefung, in die sie eingesenkt 
wurde, befestigt werden mufSte und dann zusammen mit dem Stipes gerade so als 
ein Ganzes geweiht wurde, wie es fiir das altare fixum notwendig und Vor- 
schrift ist. 

Um das letzte Viertel des 16. Jahrhunderts erlaubt kein geringerer als der 
hl. Karl Borromaus, den Altar im Notfall mit einer den Stipes nicht ganz bedecken- 
den Mensa zu versehen; 1610 tut ein gleiches eine Synode von Antwerpen. Allerdings 
verlangen beide als das Normale eine Mensa, die an Lange und Tiefe dem Stipes 
vollig gleichkomme, doch figt der hl. Karl bei: Ubi apparari non potest (sc. mensa), 
quae sit tantae latitudinis (namlich ut longe lateque sicut altare pateat), non 
tumen late minus patere debet cubito uno et dimidio, longitudine vero ipsum altare 
omnino adaequet, nisi ubi pro loci regionisve situ ne eiusmodi qui- 
dem adhiberi potest*. Die Antwerpener Synode aber bemerkt, wo eine den 
Abmessungen des Stipes des Altares entsprechende Mensa nicht leicht beschafft 
werden konne, kénne man sich mit einer Mensa begniigen, die zum mindesten zwei 
FuS im Geviert halte und mitten auf dem Altar iiber der Stelle, an der die Reliquien 
beigesetzt wurden, anzubringen sei’. Auch der Regensburger Generalvikar Myller 
halt €s in seinem Ornatus ecclesiasticus? noch fiir zulassig, im Notfall den Altar mit 
einer Mensa auszustatten, welche an Breite und Tiefe mit den Abmessungen des 


* Instr. fabricae eccl. 1. 1, c. 15 (AA. eccl. ? Tit. 22, c. 4 (Hartzh. VIII, 1012). 
Med. 572). * C. 39 (Monachi 1591) 75. 
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Stipes nicht ibereinstimme, doch solle in diesem Falle das Fehlende durch Mauerwerk 
oder durch Holzzutaten passend erganzt werden. 

Je mehr das rémische Pontifikale seit seinem Erscheinen zu Ende des 16. Jahr- 
hunderts an Verbreitung gewann, um so mehr muBte begreiflicherweise zugleich 
die Auffassung zur Herrschaft kommen, da die Mensa den ganzen Stipes des 
Altares zu bedecken und darum die gleiche Gréfe wie dieser aufzuweisen habe, 
weil nur in diesem Falle bei der Altarweihe eine genaue Ausfiihrung aller in dem 
Pontifikale vorgeschriebenen Zeremonien erfolgen konnte. 


Beziuglich der absoluten Gr 6 8 e der Mensa, nach der sich die Gr6éBe 
des Altares bemiBt, erfolgten nie allgemein giiltige Bestimmungen. Was der 
neue Codex juris canonici tiber die Ma8e der Mensa festsetzt, betrifft nur, 
wie schon gesagt wurde, deren relative Gré8e. Aber auch nach partikular- 
rechtlichen Vorschriften betreffs der absoluten Gré8e der Mensa forscht man 


im ganzen Mittelalter vergebens. 

Es liegt beztiglich der absoluten GroBe der Mensa lediglich eine ganz unbestimmt 
lautende Verordnung der Trierer Synode des Jahres 1227 vor, welche den Priestern 
befiehlt, keine Altare zuzulassen, an denen man wegen ihre Kleinheit nur mit 
Furcht zelebrieren kénne*. Wahrscheinlich hat die Synode Altare von der Art im 
Auge, wie sie sich noch in der um die gleiche Zeit entstandenen Schrift De rebus 
Alsatiae damals im ElsaB in Gebrauch befanden: Altaria parva fuerunt sed ut in 
primitiva ecclesia circa apostolorum tempora tres pedes habebant in altitudine 
et tres in latitudine et tres in longitudine continebant, mensa vero altaris corpus 
digitos quatuor excedebat®. Eine Schilderung, die tbrigens fiir das ElsaB des 
13. Jahrhunderts keineswegs allgemein zutreffend gewesen sein kann, da die Altare 
dort wohl im allgemeinen die gleiche Gréfe hatten wie in den tbrigen deutschen 
Landen zu jener Zeit. 

Die ersten partikularrechtlichen Verordnungen erlieB bezitiglich der Ab- 


messungen der Mensa der hl. Karl in seiner Instructio fabricae ecclesiae. 

Die Mensa des Hochaltares sollte zum wenigsten 5 cubiti (= 2,21 m) breit und 
2% cubiti (= 1,10 m) tief sein, die der Nebenaltare aber in die Breite mindestens 
4 cubiti (= 1,77 m) und in die Tiefe 2 cubiti (— 88% cm) messen®. 

Waren diese Bestimmungen auch an sich nur fur die Mailander Kirchenprovinz 
erlassen, so blieben sie wie die tbrigen Verordnungen des Heiligen tiber Kirche, 
Kirchengerat und liturgische Kleidung bei dem groBen Ansehen des hl. Karl auch 
auBerhalb Mailands nicht ganz ohne Einflu8. So will der Regensburger Generalvikar 
Jakob Myller in seinem Ornatus ecclesiasticus’, der sich auf den Verordnungen des 
hl. Karl aufbaut, es sollte die Mensa der Nebenaltare 7—8 palmi — ca. 1,55—1,75 m) 
breit und 4—5 palmi (= ca. 88—110 cm) tief sein, falls nicht etwa wegen der auf ihnen 
aufzustellenden Bilder und Reliquien gréBere MaBe erforderlich seien. Fur die 
Mensa des Hochaltares gibt er keine Mafe an, sondern begniigt er sich mit der 
Bemerkung, derselbe miisse in solcher Breite und Tiefe erbaut werden, wie es das 
Bildwerk und der Reliquienschatz verlange, der Wiirde der Kirche angemessen sei 
und den vorhandenen Mitteln entspreche. Auch Gavanti hat die Verordnungen 
der Instructio fabricae in seinen Thesaurus sacrorum rituum hertbergenommen, 
und zwar wortlich, ohne daB sie jedoch dadurch irgendwelche allgemeine Ver- 
bindlichkeit erlangt hatten’. 

Ubrigens boten die Bestimmungen des hl. Karl betreffs der MaBe der Altar- 
mensa sachlich nichts Neues. Die GréfSe derselben war durch den Brauch, wie er 


4C. 6 (Hartzh. III, 529): Sacerdotes non 6 Instr. fabr. eccl. c. 11 und 14; AA. eccl. 
dimittant altaria ita parva, ut in eis cum Mediol. 567 und 570. 
timore celebrare oporteat. 7 Mianchen 1591 p. 75. 


' N. 20 (M. G. SS. XVII, 236). 8 App.; I, 272. 
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sich aus den bestehenden liturgischen Verhaltnissen und Bedirfnissen nach und 
nach entwickelt hatte, im 16. Jahrhundert bereits lange fixiert. Was die Instructio 
fabricae an MaBen fiir die Mensa der Altare verlangt, sind die Mafe, welche schon 
im spaten Mittelalter allgemein bei denselben iiblich waren, und man wird kaum 
je einen Altar aus dem Ende des 15. und dem Beginn des 16. Jahrhunderts antreffen, 
dessen Mensa hinter den vom hl. Karl gewollten Mafen merklich zuriickbliebe. Es 
kann darum auch nicht auffallen, da® die Synoden des 16. und 17. Jahrhunderts, die, 
wie die Prager von 1605 u. a., die Verordnungen des Heiligen zur Vorlage nahmen, 
beziiglich der MaBe des Altares von einer Bestimmung absehen. Anders als im 
spaten Mittelalter verhielt es sich freilich in Alterer Zeit, aus der sich noch eine 
Anzahl yon Mensen erhalten hat, die in der Breite nur wenig tber einen Meter 
hinausgehen, ja in einzelnen Fallen diesen nicht einmal erreichen. 


Wenn der hl. Karl und Myller andere MaB8e fiir den Hoch- 
altar, andere fiir die Nebenaltire angeben, so entsprach auch 
das altem Brauch und Herkommen. 


Seit es zur Errichtung von Nebenaltaren kam, wurde wohl stets zwischen ihnen 
und dem Hochaltar hinsichtlich der GréBenverhaltnisse ein Unterschied eingehalten. 
Fir die altere Zeit fehlt es allerdings an befriedigendem Material zur genaueren 
Feststellung desselben, an der Tatsache, da8 man einen solchen Unterschied beob- 
achtete, 1a8t sich nicht zweifeln. Wie wir ihn in der Basilica martyrum (Tafel 37) 
und in der Basilica di S. Coliono zu Cimitile im 8. Jahrhundert gemacht finden, so 
war das auch wohl sonst der Fall, und die Verschiedenheit, die uns beziiglich der 
Gr6Bfe des Hochaltares und der Nebenaltare in beiden Basiliken beim ersten Blick 
auffallt, ist sicher nur ein Echo der allgemeinen Praxis. Freilich ist in beiden der 
heutige Hochaltar vielleicht nicht mehr der urspriingliche, indessen kann es den 
Mafverhaltnissen der Apsis nach zu urteilen, in welcher derselbe stets seinen Platz 
hatte, nicht zweifelhaft sein, daB er stets groBer war als die Seitenaltare, die so klein 
sind, daB man sogar an ihrem Charakter als Altar gezweifelt hat; freilich mit Un- 
recht, da das Reliquiensepulcrum an der Front des Stipes fiir diesen Zeugnis ablegt?®. 


Ubrigens war auch ein Gréfenunterschied zwischen dem Hochaltar 
und den Nebenaltéren schon in der Alteren Zeit durchaus begriindet, ja viel- 
leicht mehr noch als spater. Denn wenn je, so dienten damals die Neben- 
altare ausschlieBlich der rein privaten Zelebration der Messe. Es war daher 
nicht nur ihre Bedeutung im Gotteshause geringer, sondern es vollzogen sich 
auch die liturgischen Funktionen auf ihnen durchaus ohne jenen Glanz, ohne 
den 4uferen Reichtum an Zeremonien und ohne das zahlreiche Personal 
von Klerikern, wie es am Hochaltar durch den 6ffentlichen Charakter des 
hier sich vollziehenden Gottesdienstes gefordert wurde. 


Der Brauch, zwischen dem Hochaltar und den Nebenaltaren durch die andern 
MaBverhaltnisse einen sinnfalligen Unterschied zu machen, ist seit dem 12. Jahr- 
hundert durch zahlreiche Beispiele bekundet. Wo immer sich auBer dem Hochaltar 
Seitenaltare erhalten haben, finden wir, daS zwischen beiden in bezug auf Lange 
und Tiefe der Mensa ein Unterschied eingehalten ist, der nicht selten sogar sehr 
bedeutend ist. Man vergleiche — um in Deutschland zu bleiben — nur in bezug auf 
ihre Mafe den Hochaltar und die Nebenaltare in den Domen zu Hildesheim, Halber- 
stadt, Magdeburg und K6ln, in den Abtei- und Stiftskirchen zu Kéln (St. Gereon 
St. Kunibert, St. Severin), zu Werden, Xanten, Gelnhausen, Marburg, Altenberg u. a. 

So hat im Dom zu Magdeburg die Mensa des Hochaltares eine Breite von 4,40 m; 
bei drei mittelalterlichen Nebenaltaren des Domes betragt die Mensabreite etwas 


® Vgl. oben S. 225. 
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mehr als 2 m (2,29, 2,05, 2,04), bei dem Rest, im ganzen zwolf Altaren, schwankt sie 
zwischen 1,78 m und 1,41 m; eine Mensa ist sogar nur 1,31 m breit. Im Dom zu Koln 
zeigt die Mensa des Hochaltares eine Breite von 4,54 m, die der Nebenaltare eine 
solche von 2,42 bis 2,10 m. Zu Altenberg ist sie bei zwei Seitenaltaren 2,39 m, bei den 
anderen sieben 1,87 bis 1,66 m, beim Hochaltar dagegen 3,02 m breit. Und so steht es 
ahnlich um die Altare der tbrigen genannten Kirchen. 

Zu Veruela (Aragonien), um ein Beispiel aus Spanien anzufihren, mibt die 
Mensa des Hochaltares in die Breite 2,69 m, die der Altare des Chorumganges und 
der Kapellen des Querschiffes, die wie der Hochaltar dem Ausgang des 12. Jahr- 
hunderts entstammen, 1,86 bis 1,58 m. Die Mensa der Nebenaltare in der Unterkirche 
von S. Francesco zu Assisi ist 2,25 bis 1,92 m breit, die des Hochaltares dagegen 
3,72 m und ahnlich verhalt es sich mit den drei Altaren der Oberkirche. Bei dem 
Hauptaltar in der Krypta der Kathedrale zu Anagni belauft sich ihre Breite auf 
1,88 m, bei den beiden gleichzeitigen Nebenaltaren der Krypta auf 1,43 m und 1,54 m. 
In St-Savin-sur-Gartempe bei Poitiers wechselt die Breite der Mensa der sechs dem 
12. Jahrhundert entstammenden Altare des Querschiffes und der Kapellen des 
Chorumganges, die bei allen noch die urspriingliche ist, zwischen 1,87 m und 1,32 m. 
Der Hochaltar der Kirche ist nicht mehr erhalten, doch hatte seine Mensa zweifellos 
eine Lange von mindestens 2,50 m. 

Was die Zunahmeder Ma8&verhaltnisse itberhaupt an- 
langt, wie wir sie von altchristlicher Zeit an bis zum Ausgang des Mittel- 
alters bei der Altarmensa beobachten, so macht sie sich vor allem beziiglich 
der Breite derselben bemerkbar. Die Steigerung, welche die Tiefe der Mensa 
erfahrt, bleibt bis zum spateren Mittelalter maBiger. Bedeutender wird sie 
erst, als die Aufstellung eines Retabels eine gré8ere Tiefe n6dtig machte. 
Ubrigens vollzog sich selbst die Zunahme der Breite der Mensa so langsam, 
so allmahlich und so unauffallig, da8 es nicht méglich ist, sie in ihren ein- 
zelnen Stadien zu verfolgen. Wir kénnen hoéchstens groBe Etappen unter- 
scheiden und selbst diese kaum anders als auf Grund des am Schlusse der 
einzelnen Abschnitte vor uns liegenden Ergebnisses der Entwicklung. 

Was wir noch an Mensen aus der vorkarolingischen Zeit be- 
sitzen, zeigt durchweg bescheidene, bisweilen sogar minimale Grédfen- 
verhaltnisse. 

Die groBte Abmessung zeigt die Mensa des Hochaltares in S. Vitale zu Ravenna, 
2,30 X 1,15 m. Schon kleiner sind die MaBe der Mensa des Altares in S. Giovanni 
Evangelista daselbst, 1,94 X 1,09 m, der Mensa des Altares Johannes’ III. in SS. 
Apostoli zu Rom, 1,78 X 1,59 m, der unteren Mensa des Altares Felix’ IV. in SS. 
Cosma e Damiano ca. 1,65 X 1,25 m und der Mensa aus St-Victor zu Marseille 
im Museum Borély daselbst, 1,78 X 1,12 m; MaBe, wie sie im spateren Mittelalter 
allenfalls die Nebenaltare erhielten, und doch handelt es sich in allen angefthrten 
Fallen um den Hochaltar sehr hervorragender Kirchen. 

Die vollstandig erhaltene Mensa des Altares der rechten Seitenkapelle der alt- 
christlichen Z6meterialbasilika zu St. Peter im Holz miBt 1,15 X 0,85 m, die nicht 
mehr vollstandige des Altares der linken Seitenkapelle hatte bei einer Tiefe von 
0,82 m urspriinglich eine Breite von ca. 1,40 m. Die Mensa des Altares der Marien- 
kirche auf Brioni grande war 1,20 X 0,60 m, die des Altares der 1905 aufgedeckten 
Basilika des 5.—6. Jahrhunderts zu Grado nur 1,03 X 0,85 groB. Die Mensa des vom 
hl. Rustikus gestifteten Altares zu Minerve (Hérault) aus dem Jahre 456 hat eine 
Breite von 1,43 m und eine Tiefe von 68 cm, die des Altares von Auriol, der wohl 
ebenfalls noch in das 5. Jahrhundert hinaufreicht, miBt bloB 1,02 X 0,59 m, die des 
Altares zu Bagnocavallo hat gar bloB 78 cm im Geviert. Eine Mensa im Museum zu 


954 Zweiter Abschnitt. Das altare fixum 


St-Germain-en-Laye, allem Anschein nach eine Schopfung des 6. Jahrhunderts, ist 1,66m 
breit und 90 cm tief; eine andere, die sich in der ehemaligen Kathedrale zu Vaison (Vau- 
cluse) befindet und derselben Zeit entstammen diirfte, hat eine GréBe von 1,78 X 0,90 m. 
Die dem 7. Jahrhundert angehorige Mensa aus St-Pierre zu Le Ham, zur Zeit in der 
Bibliothek zu Valognes, besitzt bei einer Tiefe von 1 m eine Breite von nur 1,06 m. 
Noch kleiner ist eine Mensa zu Cavaillon (Vaucluse), die spatestens dem 8. Jahr- 
hundert zugeschrieben werden muB, da sie bloB 95 cm breit und 76 cm tief ist. 
GréBer ist die nicht genau datierbare, aber jedenfalls noch vorkarolingische Mensa 
aus Vouneuil-sous-Biard im Musée des Antiquaires zu Poitiers, die eine Breite von 
1,46 m und eine Tiefe von 76,5 cm besitzt. 

Eine Mensa, die 1790 bei Facialcazar, dem alten Salpensa (Andalusien) gefunden 
wurde und laut Inschrift aus dem Jahre 642 stammte, gibt uns eine Idee von den 
GroSenverhaltnissen, welche die Mensa in vorkarolingischer Zeit in Spanien 
gehabt haben wird. Sie war 1,79 m lang und 1,19 m tief. Leider ist sie seitdem ver- 
schollen, doch hat sich von dem auch in anderer Hinsicht wichtigen Stiick eine gute 
Tuschzeichnung in der Bibliothek der Academia de la Historia zu Madrid erhalten 
(Tafel 42). Ubrigens mag die Mensa von Salpensa noch eine der gréBeren ihrer 
Zeit gewesen sein. Es gab zweifellos auch kleinere. Eine Altarplatte in Sa. Maria 
zu Tarrasa bei Barcelona, die vielleicht noch ins 8. Jahrhundert hinaufreicht, mibt 
in die Breite 1,57 m und in die Tiefe 69,5 cm. Schon in die Karolingerzeit fallt eine 
Mensa in S. Maria de Naranco bei Oviedo, eine Stiftung des Kénigs Ramiro aus dem 
Jahre 848. Sie ist nur 1,04 m breit und 70 cm tief. 


In der karolingisch-ottonischen Zeit tritt noch keine merkliche Zunahme 
der MaBverhaltnisse der Mensa zutage, doch mu8B gesagt werden, daB die Zahl 
der Mensen, die aus dieser Zeit sich erhalten haben, allerdings klein ist und 
sonach eine gentigende Unterlage fiir ein sicheres Urteil fehlt. Anders ver- 
halt es sich dann aber seit etwa dem Ausgang des 11. Jahrhunderts, 
namentlich aber seit Be ginn der Gotik, wenn auch selbst jetzt noch 
eine doppelte Einschrankung gemacht werden mu&8. Erstens namlich zeigt 
sich die Zunahme der Mafverhaltnisse der Altarmensa, wie iibrigens leicht 
begreiflich, wenn nicht ausschlieBlich so doch vornehmlich in den gréReren 
Kirchen, die freilich seit dem 11. Jahrhundert allenthalben in grofer Zahl 
entstanden. Zweitens betriffi sie hauptsachlich den Hochaltar, wie wiederum 
allerdings unschwer verstandlich, und nur in geringerem Ma8e die Neben- 
altare. 


Schon unter der Herrschaft des romanischen Stiles war in allen irgendwie 
bedeutenderen Kirchen die Mensa des Hochaltares wohl durchweg mindestens 
2m bis 2,50 m breit und entsprechend tief, falls es sich nicht etwa um einen Altar 
handelte, der noch aus alterer Zeit stammte. In kleineren Kirchen, zumal in solchen 
die entfernt von den Stadten einsam in landlichen Ortschaften lagen, Kirchen is 
denen der Gottesdienst nur in aller Einfachheit gefeiert werden konnte, verhielt es 
sich jedoch noch anders. Hier diirfte damals die Hochaltarmensa nach wie vor 
nur selten eine Breite von 2 m erreicht haben. 

Belehrend sind hierfiir eine grofe Anzahl von Antependien aus dem 11., 12. und 
13. Jahrhundert, die sich in den Museen zu Vich und Barcelona befinden ee meist 
aus kleineren katalonischen Kirchen herriihren, in denen sie den Hochaltar schmiick- 
ten. Von den Antependien, die im Museum zu Barcelona einen Platz gefunden haben 
ist nur eines iber 2 m breit, namlich 2,21 m, die andern messen in die Breite 1.77 m, 
1,60 m, 157 m, 1,52 m, 1,69 m, 1,48 m, 1,46 m, 1,20 m. Von den noch panice here: 
Antependien des Bischéflichen Museums zu Vich, die der Zeit vor dem 14. Jahr- 
hundert angehoren, ist keines tiber 1,83 m breit. Eines hat diese Breite von 1,83 m. 
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Ein zweites ist 1,81 m, ein drittes 1,73 m breit. Die ibrigen messen in die Breite 
1,56 m bis 1,24 m. Von drei aus kleinen katalonischen Kirchen stammenden Antepen- 
dien des 13. Jahrhunderts im Musée des Arts décoratifs zu Paris (Coll. Peyre) ist 
eines ca. 1,65 m, das zweite 1,53 m, das dritte bloB 1,34 m breit. Allerdings war mit 
den Antependien wohl nur der Stipes des Altares bekleidet, so da8% wir fur die 
Mensa eine um ca. 25—30 cm groBere Breite, als die Antependien sie zeigen, anzu- 
nehmen haben. Allein auch so wiirde die Mensa in den meisten Fallen weniger als 
2m breit gewesen sein. Dagegen miBt beispielsweise die Mensa des Hochaltares zu 
Veruela, wie wir bereits hérten, in der Breite 2,69 m, die des Hochaltares der 
Kathedrale zu Tarragona nach Abzug der im 14. Jahrhundert angefiigten Ansatze 
2,67 m, die Hochaltarmensa in S. Felii zu Gerona 3,13 m, wahrend die prachtige 
Mensa der Kathedrale zu Gerona, eine Schépfung des 10. Jahrhunderts, immerhin 
schon ca. 2,25 m breit ist. Die Mensa des Hochaltares, welchen Erzbischof Didacus 
von Santiago im Beginne des 12. Jahrhunderts in seiner Kathedrale errichtete, war 
nach einer Angabe im sog. Codex Calixti II. bei einer Altarhédhe von 5 palmi 
(= ca. 1,10 m) 12 palmi (= ca. 2,65 m) breit und 7 palmi (= ca. 1,55 m) tief?®. 

Bei den Nebenaltaren, zu denen auch die der Krypten zu zahlen sind, 
macht sich in romanischer Zeit nur sparlich eine Zunahme der MaBe bemerklich. 
Eine heute verschollene Mensa zu Sauvian ma8 1,26 m X 66 cm, die Mensa eines 
Nebenaltares in Notre-Dame zu Quarante (Hérault) hat 1,75 m X 76 cm, eine Mensa 
aus der Prioratskirche zu Peilhan (Hérault), spater auf der Domaine St-Louis bei 
Béziers 1,20 m X 80 cm, eine Mensa zu Corneilhan (Hérault) 1,07 m X 60 cm. Die 
Mensa eines Altares in der Krypta der Kirche zu Vaucluse (Vaucluse) ist 1,60 m 
breit und 1 m tief, die eines Altares in der Krypta der Kirche zu Villars-St-Marcellin 
(Haute-Marne) mibt 1,07 m X 1,02 m, die des Altares der Krypta von St-Seurin zu 
Bordeaux 1,14 m X 97 cm. Von den sechs Mensen aus dem 12. Jahrhundert, die sich 
auf Altaren des Chorumganges und Querschiffes der Kirche von St-Savin-sur- 
Gartempe erhalten haben, messen die beiden gr6Bten 1,87 X 1,13 m und 1,74 X 1,17 m, 
zwei andere 1,69 X 1,16 m und 1,69 X 1,13 m, die beiden kleinsten 1,36 X 0,86 m und 
1,32 X 0,91 m. 

Die Mensa des Altares der Wipertikrypta zu Quedlinburg hat, um auch einige 
Beispiele aus Deutschland zu erwahnen, eine Breite von 1,26 m bei einer Tiefe von 
97 cm, die des Altares der Allerheiligenkapelle am Kreuzgang des Domes zu Regens- 
burg ist 1,21 m breit und 95 cm tief. Die Mensen der beiden romanischen Altare der 
Turmkapellen von St. Gereon zu K6ln messen 1,24 X 0,74 m, die der Altare in den 
beiden Nebenapsiden von St. Kunibert daselbst 1,95 X 0,80 m, diejenigen der zwei 
Nebenaltare in der Krypta der Werdener Abteikirche 1,57 X 0,91 m und 1,34 X 0,95 m. 
Bei den zwei Tischaltaren in der Krypta des Domes zu Gurk ist die Mensa 1,33 X 0,85, 
bzw. 1,55 X 0,88 m grob, beim Altar im nérdlichen Querarm des Domes zu Magde- 
burg 1,56 X 0,90 m, beim Altar im nérdlichen Seitenchérchen des Domes zu Limburg 
a. d. Lahn 1,14 X 1,20 m, beim Altar im nordlichen Querschiffe der Stiftskirche zu 
Gerresheim bei Diisseldorf nur 1,50 < 0,77 m. Die Mensa eines Seitenaltares im 
Querschiffe des Domes zu Lund hat 1,56 X 0,93 m, die eines zweiten Seitenaltares 
daselbst 1,43 X 1,08 m, die des romanischen Altares in der Sakristei des Domes zu 
Halberstadt 1,39 X 0,92 m. Gute Beispiele sind auch die Mensen der vier Altare der 
Krypta des Domes zu Speier, die allerdings ihrer Ausladung beraubt zu sein 
scheinen; sie messen 1,26 X 1,23 m, 1,26 X 1,22 m, 1,28 X 1,19 m und 1,25 X 1,20. 

Freilich kamen auch schon in romanischer Zeit Nebenaitare vor, deren Mensa 
betrachtlichere Abmessungen aufwiesen, wie die beiden Seitenaltare im Querschiffe 


10 L. II, c. 9 bei A. Lop. Fereiro, Historia de 
la S. Iglesia de Santiago de Compostela III 
(Santiago 1900) 16. Der Verfasser des sog. 
Codex Calixti II. fiigt seiner Angabe hinzu: 
Sic propriis manibus ego mensuravi. Fir die- 


jenigen, welche ein linnenes Altartuch oder 
eine Altardecke zu Ehren des hl. Jakobus stif- 
ten wollten, bemerkt er, daf jenes 9 palmi 
breit und 21 palmi lang, dieses 7 palmi breit 
und 13 palmi lang sein misse. 
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der Abteikirche zu Werden (2,30 X 1,30 m), der Altar der Krypta im Dom zu Lund 
(2,03 X 1,23 m), die Seitenaltare in der ehemaligen Stiftskirche zu Gelnhausen 
(2,10 X 1,42 m und 2,37 X 1,20 m) u. a. Jedoch werden derartige Nebenaltare erst 
in der Zeit des spatromanischen und des Ubergangsstiles haufiger. 


Sehr bedeutsam wurde fiir die Zunahme der MaBverhaltnisse des Altares 
und damit auch der Mensa derselben die Zeit der Hoch- und Spat- 
cotik, die zweite Halfte des 13., das 14. und das 15. Jahrhundert. Selbst in 
kleineren Kirchen erhielt die Mensa des Hochaltares nunmehr, falls nur die 
Umstiinde das méglich machten, eine Breite von mindestens 2 m. In Kirchen 
mittlerer GréBe zeigte der Hochaltar, wie ihn das spatere Mittelalter schuf, 
durchweg eine Mensabreite von 2,50—2,80 m. In hervorragenderen Stifts- 
und Klosterkirchen sowie in andern bedeutenderen Kirchen aber gab man 
jetzt der Mensa des Hochaltares mit Vorliebe eine Breite von 3 m und dariiber. 
Und so geschah es nicht blo8 hier und da, sondern allgemein und in allen 
Teilen des Abendlandes, in Italien wie in Spanien, in Deutsch- 
land wie in Frankreich und England. 


Hier einige Beispiele von gréferen Mensen aus dem spateren Mittelalter. Die 
Mensa des Hochaltares im Dom zu Piacenza ist 3,49 m breit und 2,19 m tief, die- 
jenige des Hochaltares in der Unterkirche von S. Francesco zu Assisi 3,72 m breit und 
1,77 m tief. Im Dom zu Como miSt die Hochaltarmensa 3,02 X< 1,78 m, in S. Agostino 
zu Cremona 3,54 2,20 m, in der Kathedraie zu Barcelona 3,07 X 1,67 m, in Santiago 
zu Logrono 3,48 X 1,75 m, in der Kathedrale zu Tarazona 3,50 X 1,50 m, in der 
Kapelle des Bischofspalastes zu Tortosa 3,07 X 1,44m, in der Kathedrale zu Tortosa 
3,50 X 1,50 m, in der Kathedrale zu Tarragona (nach der VergréBerung) 3,03 X 1,71 m. 
in der Kathedrale zu Huesca gar 4 m X 1,30 m. Die Mensa des Hochaltares in der 
Kirche zu Ashby in England, die unter Elisabeth zerstért wurde, hatie nach gleich- 
zeitiger Aufzeichnung eine Breite von 3,60 m und eine Tiefe von 1,20 m*; bei der 
noch heute vorhandenen Hochaltarmensa zu Arundel belauft sich die Breite auf 
3,81 m, die Tiefe auf 1,22 m, die gleichfalls noch erhaltene Mensa des ehemaligen 
Hochaltares der Kathedrale zu Limerick in Irland ist 4,47 m breit, aber nur 82 cm 
tief??. 

In der Johanniskirche zu Osnabriick hat die Mensa des Hochaltares 3,36 X 1,76 m, 
in der Wiesenkirche zu Soest 3,42 m X 1,23 m, in der Blasiuskirche zu Minden (Han- 
nover) 3,94 X 1,90 m, in der Stiftskirche zu Oberwesel 3,54 X 1,50 m, in St. Severin 
zu Koln 3,15 X 1,70 m, in St. Ursula zu K6ln 3,43 m X 1,76 m, in der ehemaligen 
Abteikirche zu Maulbronn 3,90 X 1,38 m, im Dom zu Frankfurt 3,60 X 1,77 m, im 
Dom zu Xanten 3,58 X 1,96 m. Riesig ist die aus grauem, rotgeflecktem Marmor 
bestehende Hochaltarmensa im Dom zu Magdeburg, welche bei einer Tiefe von 1,97 m 
eine Breite von nicht weniger denn 4,40 m aufweist. Und doch wird dieselbe noch 
tibertroffen von der Mensa des Hochaltares des Kélner Domes, einer herrlichen Platte 
schwarzen polierten Marmors von 4,54 m Breite und 2,13 m Tiefe. 


Die gewaltigste aller mittelalterlichen Altarmensen ist, soweit wenigstens meine 
Beobachtungen reichen, die Mensa einer Seitenkapelle des Chores von Notre-Dame- 
de-Brou bei Bourg (Ain), eine graue Marmorplatte, die bei gleicher Tiefe die Mensa 
des Hochaltares im Dom zu K6ln in die Breite noch um 13 cm ibertrifft. Die noch 
erhaltene Mensa des Altares der ehemaligen Kapelle des papstlichen Palastes zu 
Avignon, mift etwa 4 m X 2 m, eine Mensa, die hinter den letztgenannten aller- 
dings an GréBe etwas zuriicktritt, aber auch so noch immer als ungewohnlich machtig 
bezeichnet werden muf. Die marmorne Mensa des ehemaligen Hochaltares der 


14 Archaeologia XLII (1871) 241. 12 Roh. I, 226. 
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Kathedrale zu Amiens war 4,54 m breit, jedoch auffallend schmal, da ihre Tiefe nur 
66 cm betrug. Sie stammte aus dem Jahre 1413%°. 


_Begegnet uns in Kirchen, die im spaten Mittelalter erbaut wurden, eine 
Hochaltarmensa von geringerer Breite als 2 m, so ist das eine Ausnahme von . 
dem allgemeinen Brauch. Sie hatte ihren Grund meist entweder in der 
Schwierigkeit, eine geniigend groBe Altarplatte zu beschaffen, ein Umstand, 
der auch wohl dazu fiihrte, die Mensa aus zwei oder mehreren Stiicken zu- 
sammenzusetzen, oder aber in der Enge des Chorraumes, welche Altaire von 
den gewohnlichen Mafen nicht zu errichten gestattete, wie das namentlich in 
kleinen Dorfkirchen und Kapellen vorkommen konnte. 


Diese letzte Ursache war es auch zweifellos, welche noch im ausgehenden 
Mittelalter selbst in groBeren Kirchen bisweilen AnlaS wurde, der Mensa der 
Nebenaltare auffallend geringe Abmessungen zu geben. So verhalt es sich z. B. 
bei den Altéaren im Chorumgang des Domes zu Halberstadt. Denn bei einem ist die 
Mensa nur 1,32 m, bei andern aber blo 1,29 m, 1,22 m oder gar 1,18 m breit. Hatten 
dieselben eine Mensa von groBerer Breite bekommen, so waren sie zu weit in den’ 
Umgang hineingetreten und dadurch hinderlich geworden. Unter den vielen Neben- 
altaren des Magdeburger Domes gibt es lediglich zwei, bei denen die Mensa hinsicht- 
lich der Breite unter 1,50 m bleibt, ein Altar an der Westwand des linken Querschiffes 
und der Altar der kleinen halbrunden Nische im Scheitel der Chorempore, in welch 
letzterem Falle die MaBe der Mensa durch die geringe Breite der Nische gefordert 
waren. Im Dom zu Hildesheim ist von den zahlreichen spatmittelalterlichen Altaren 
keiner unter 1,50 m, die Mehrzahl aber sogar tiber 1,70 m breit. Nicht anders ver- 
halt es sich im Dom zu Regensburg, Koln, Trier und Libeck, in St. Kunibert und 
St. Severin zu K6ln, im Dom zu Xanten, im Dom zu Minden, im Minster zu Freiburg 
und Konstanz, in St. Michael zu Schwabisch Hall, in der Abteikirche zu Altenberg 
u. a., und um einige auBerdeutsche Beispiele zu nennen, in der Pfarrkirche zu Mont- 
favet bei Avignon, in Notre-Dame-de-Brou bei Bourg, in der ehemaligen Kathedrale 
zu Elne, in der Certosa zu Pavia, in S. Francesco und S. Chiara zu Assisi. 

Bei den Nebenaltaren des ausgehenden Mittelalters belief sich die Breite 
der Mensa, von vereinzelten, in den besonderen Umstanden begriindeten Fallen ab- 
gesehen, im MindestmaB auf etwa 1,40 bis 1,50 m, gewohnlich aber auf 1,60 bis 1,70 m, 
im HoéchstmaB auf etwa 2,20 m. Sehr verschieden war hei ihnen die Tiefe der Mensa. 
‘Sie war zu sehr von den jeweiligen Verhaltnissen bedingt; namentlich aber hing sie 
davon ab, ob das Retabel, mit dem man den Altar versehen wollte, auf der Mensa selbst 
oder auf einem Hinterbau seinen Platz haben sollte, sowie tiberhaupt von der Summe 
alles dessen, was man auf dem Altar aufzustellen beabsichtigte. Wir finden darum neben 
Mensen von nur 50 cm Tiefe auch solche, die 1 m, 1,20 m, ja noch mehr tief sind. 

Bei den Hochaltaren des spaten Mittelalters wechselt die Tiefe der 
Mensa nicht in dem Grade wie bei den Nebenaltaren, weil bei ihnen nicht so sehr 
praktische Riicksichten, wie geringe Tiefe des verfigbaren Raumes, geringe Mittel 
und Ahnliches fiir das MaB8 der Tiefe der Mensa bestimmend waren, als vielmehr ihre 
hervorragende Bedeutung als Hochaltar, die zu ihrer gréBeren Breite auch eine ent- 
sprechende Tiefe verlangte. Auferdem waren die Hochaltare bereits im 14. Jahr- 
hundert haufig mit einem Retabel ausgestattet, wahrend die Nebenaltare zum groBten 
Teil bis tief ins 15. ohne solches blieben. Fiir diese letzteren beginnt die goldene Zeit 
der Retabeln erst seit der Mitte des 15. Jahrhunderts. Es liegt aber auf der Hand, 
daB die Mensa bei Nebenaltaren, die ein Retabel erhalten sollte, tiefer sein muBte 
als etwa bei jenen, iiber denen man nur ein Bild der Wand aufmalen oder einen 
Behang anbringen wollte. 


13 Viollet, Dict. rais. II, 52. 
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Vergleicht man die Altare aus dem Ende des Mittelalters mit denen der 
letzten Jahrhunderte der altchristlichen Zeit und des friiheren Mittelalters 
hinsichtlich der MaBe der Mensa, so kann man die Zunahme, welche diese im 
Laufe der Zeit erfuhr, in die Formel bringen: die Hochaltarmensa war bis 
zum spiten Mittelalter um etwa die Halfte, vielfach sogar auf das Doppelte 
ihrer urspriinglichen Breite gewachsen, die Mensa der Nebenaltare aber hatte 
sich bis dahin zu jener Breite entwickelt, welche in der Alteren Zeit der Mensa 


des Hochaltares eigen zu sein pflegte. 
Die Neuzeit hat, wie friiher schon gesagt wurde, in bezug auf die MaBe 


des Altares das Erbe des ausgehenden Mittelalters iibernommen, ohne weiter- 
hin im wesentlichen etwas daran zu andern. Auch heute sind die MaBverhalt- 
nisse der Mensa des Hochaltares und der Nebenaltare noch die gleichen wie 


zu Beginn des 16. Jahrhunderts. 
Fragt man nach der Ursache der Zunahme der Mafverhaltnisse der 


Altarmensa, so wird man dieselbe nicht in einer inneren Entwicklung der 
Liturgie und der liturgischen Funktionen zu suchen haben; denn was auch 
immer mit diesen im Lauf der Zeit vorging, war nicht derart, daB es gréBere 
Altare, als sie vordem gebrauchlich waren, erheischt hatte. Es waren vielmehr 
4uBere Griinde, welche die Zunahme der MaBe veranlaBten. | 


In alterer Zeit war es nicht Brauch, awf dem Altare ReliquiengefaBe, Reliquien- 
schreine und Kerzenleuchter, ja nicht einmal das Kreuz aufzustellen. Noch weniger 
aber kannte man die Retabeln der spateren Zeit, selbst nicht in Form einfacher 
Bildertafeln. Nur Kelch, Patene, Pyxis mit dem Allerheiligsten und Evangeliar durften 
auf der Mensa stehen. Der Brauch, Reliquiare auf sie zu setzen, hub in der Karo- 
lingerzeit an; weitere Verbreitung fand er jedoch erst seit etwa der Wende des 
ersten Jahrtausends. Reliquienschreine, die zu gro8 waren, als daB sie auf der Mensa 
ganz Platz hatten finden kénnen, stellte man hinter dem Altare auf, jedoch so, dab 
man sie mit der vorderen Kopfseite, sei es auf die Mensa selbst oder auf einem auf 
derselben angebrachten Unterbau ruhen lieB. 

Mit einem Retabel wird die Mensa vereinzelt schon in der Frihe des zweiten 
Jahrtausends versehen, eine haufigere Erscheinung wird jedoch dasselbe auf ihr 
erst seit dem spaten 13. Jahrhundert, Lange Zeit eine niedrige Bildertafel von maBiger - 
Breite und geringer Tiefe, beanspruchte es nur wenig Platz und hatte deshalb auch 
zunachst eine VergréSerung der Mensa des Altares weder zur Voraussetzung noch 
zur Folge. Die Sache gestaltete sich indessen seit dem Ausgang des 13. Jahrhunderts 
bald anders. Das Retabel wird nun groBer, entwickelt sich immer mehr wie in der 
Hohe, so auch in der Breite und Tiefe, so daB die bisherigen Breiten- und Tiefenmafe 
der Altarmensen ihm nicht mehr entsprechen, nicht mehr geniigen. Damit die 
Mensa ein Retabel aufnehmen kann, wie es nun dem Geschmack der Zeit entspricht 
und von den Kinstlern geschaffen wird, mu8 man jhr eine entsprechend gréBere 
Breite wie Tiefe geben. Es ist sonach nicht ohne Grund und kein Zufall, wenn das 
Retabel im spaten Mittelalter eine so erhebliche Verbreiterung und so reiche machtige 
Ausgestaltung erfahrt, die Altarmensa aber zur gleichen Zeit in geradezu auffallen- 
dem MaBe an Gréfe zunimmt. Zwischen beiden Erscheinungen besteht vielmebr ein 
innerer Zusammenhang. 

Eine andere auBere Ursache, ein Moment von mehr allgemeiner Art war der 
gewaltige Aufschwung, welchen die kirchliche Architektur seit dem Ausgang des 
11. Jahrhunderts allenthalben im christlichen Abendlande nahm. Mit neuem Leben 
und Streben erfillt, von neuen Ideen und Zielen getragen, entfaltet dieselbe seitdem 
vier Jahrhunderte hindurch eine schépferische Tatigkeit, wie sie das erste Jahr- 
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tausend zu keiner Zeit gekannt hatte. Es beginnt die Zeit der groBen Kirchenbauten. 
Uberall entsteigen dem Boden und wélben sich die weiten und hohen Hallen von 
Kathedralen, Stiftskirchen und Klosterkirchen, denen sich im spaten Mittelalter, in 
edlem Wetteifer und als lebendiger Ausdruck des SelbstbewuBtseins, der Macht und 
des Reichtums des aufsteigenden Biirgertumes in den Stadten die grofSen Pfarr- 
kirchen ebenbirtig zugesellen. Es liegt aber auf der Hand, dab diese gewaltige 
Entfaltung der kirchlichen Architektur nicht auf die Bauten als solche beschrankt 
bleiben konnte, sondern auch in einer entsprechenden Ausgestaltung der ganzen 
inneren Kircheneinrichtung, vor allem auch des Altares sich geltend machen und 
zum Ausdruck kommen muBte. In den machtigen Kirchen, wie sie das 12. und 
die nachstfolgenden Jahrhunderte in so auBerordentlich grofer Anzahl schufen, 
waren die kleinen, bescheidenen Altare der alteren Zeit ein Anachronismus und nicht 
mehr an ihrem Platz gewesen, weil nicht im Einklang, ja geradezu im Widerstreit 
mit der GroBe und der Geraumigkeit ihrer Umgebung. Darum begegnet uns auch im 
spateren Mittelalter eine Zunahme der MaBverhaltnisse der Altarmensa allenthalben, 
selbst dort, wo man sich keiner reichen Reliquienschreine erfreute, die man auf dem 
Altar aufstellen konnte und ebenso selbst dort, wo man, im Festhalten an der alten 
Weise, hinter dem Altar die Wand oder die Apsis mit Malereien schmickte, statt 
auf ihm ein Retabel zu errichten. 


> 


IV. MENSEN MIT VERTIEFUNG 


Schon wiederholt sind uns bei der Beschreibung von Altaren aus 4lterer 
Zeit Mensen begegnet, welche auf der Oberflache eine Vertiefung auf- 
wiesen. Wir miissen diese fiir unseren heutigen Brauch, der nur eine ganz 
ebene Mensa kennt, befremdende Erscheinung hier eingehender und zusam- 
menfassend behandeln. 


Die Mensa wurde mit ihrer Vertiefung versehen, indem man sie oben um 
den Rand herum mit einer Leiste ausstattete. Je nach der gr6é8eren oder 
geringeren Hohe derselben war die Vertiefung bedeutender oder geringer. In 
den einfachsten Fallen bestand die Leiste, die fiir gew6hnlich nur eine maBige 
Breite hatte — abgesehen von einer Sondergruppe, die wir fiir sich betrach- 
ten miissen —, nur aus einer flachen Platte, die in rechtem Winkel zur Vertie- 
fung abfiel. Eine weitere Ausbildung der Leiste war es, wenn man sie in eine 
doppelte Platte gliederte, in eine hohere, 4uBere, und eine etwas tiefere, innere, 
oder durch einen Karnies, eine einfache oder verdoppelte Kehle, einen Wulst, 
oder einen Stab eine Uberleitung zwischen Platte und Vertiefung schuf. Setzte 
sie sich aus zwei Platten zusammen, so wurde auch wohl in den von den- 
selben miteinander gebildeten Einsprung ein Stabchen eingefiigt. Eine orna- 
mentale Behandlung erfahrt die Leiste nur selten, das Ornament bestand in 
solchen Fallen vornehmlich in einem Perlstab, einem Rankenfries oder einem 
Blattfries. 


Beziiglich des Laufes ihrer Seiten folgte die Vertiefung in der Regel dem 
Rand der Mensa, doch kommen Ausnahmen vor, bei denen sie in der Mitie 
der beiden Langseiten mit rechteckigen Ausbuchtungen versehen ist, doch 
muBte in solchen Fallen der Rahmen natiirlich eine bedeutendere Breite 
haben. Die eben erwahnte Sondergruppe ist durch eine eigenartige, reiche 
Bildung des Rahmens der Vertiefung charakterisiert, bei der dieser an seiner 
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Innenseite von einem aus Rundbogen sich zusammensetzenden Fries beglei- 


tet wird. 

Von den Bildwerken konnen wir iiber den Brauch, die Mensa oben mit 
einem vertieften Felde zu versehen, begreiflicherweise schon deshalb wenig Auf- 
schluS erwarten, weil der Altar auf ihnen fast immer mit Altartiichern verhullt 
erscheint. Nur zwei Darstellungen sind mir bekannt geworden, auf denen die Mensa 
jene Vertiefung zeigt. Die eine ist der auf Tafel 7 wiedergegebene Altar auf dem 
Kuppelmosaik der Taufkirche von S. Urso zu Ravenna, das von Bischof Neon (499 
bis 452) geschaffen wurde. Klar und deutlich ist oben auf der Mensa des Altares 
die héhere Leistenumrahmung und die von ihr eingeschlossene tiefere Flache zu 
erkennen. Die Darstellung ist von ganz besonderem Wert, weil auch sie beweist, daB 
der fragliche Brauch schon frih im 5. Jahrhundert bestand, und sie somit eine 
wichtige Erganzung zu der mit Vertiefung versehenen Mensa des hl. Rustikus zu 
Minerva, von der spater naher die Rede sein wird, bildet. Die zweite Darstellung 
ist die S. 128 erwahnte Miniatur der Apokalypse der Real Academia zu Madrid aus 
dem 10. Jahrhundert. 


Betrachtlich ist die Zahl der mit Vertiefung versehenen Mensen, die sich 
bis zur Stunde erhalten haben. Sie finden sich vor alemimStdenFrank- 
reichs und in Italien, anderswo begegnen sie uns seltener. Auf de u t- 
sc hem oder doch einst deutschem Boden sind drei solcher Mensen bekannt- 
geworden bei den Ausgrabungen in der altchristlichen Zémeterialkirche von 
Teurnia bei St. Peter im Holz, je eine zu Mettlach und zu Metz. 


Die Mensen zu St. Peter im Holz entstanden vor Ende des 6. Jahrhunderts. Die 
Rahmenleiste der Hochaltarmensa der Basilika, von der sich nur ein Stiick von 
33 cm Breite und 52 cm Lange erhalten hat, war 8 cm breit, 1% cm hoch und nach 
innen zu mit einer Kehle und einem Plattchen profiliert. Die 11 cm breite, 2% cm 
hohe Umrahmung der Mensa der rechten Seitenkapelle, die noch vollstandig vor- 
handen ist, zeigt als Profil nach innen eine Rinne, eine Kehle und ein Plattchen, 
(Bild S. 132), die Leiste der Mensa der linken Seitenkapelle, von der zwei groBe Stiicke 
aufgefunden wurden und die urspriinglich bei einer Tiefe von 0,82 m etwa 1,40 m breit 
war, war 1% cm hoch, an den Schmalseiten 7 cm, an den Breitseiten 6 cm breit und 
mit Rinne und Kehle profiliert*. Die Mensa zu Mettlach gehért zu der spater zu 
behandelnden Sondergruppe. Die friiher schon erwahnte karolingische Mensa im Dom 
zu Metz hat bei einer Breite von 1,11 m eine Tiefe von 83 cm und eine Dicke von 8 cm. 
Der sie oben umrahmenden, ca. 8 cm breiten Leiste ist aufen als Verzierung ein 
Perlstab eingefiigt. Von den vier Kanten der Mensa sind die vordere und die beiden 
seitlichen mit einer schmalen Vertiefung belebt, die hintere ist dagegen unbearbeitet 
gelassen, vielleicht, weil der Altar einer Wand vorgebaut war. In der Mitte der 
Mensa ist noch das Sepulcrum zu erkennen, dessen Boden freilich in spaterer Zeit 
durchbrochen wurde’. 


Ein vereinzeltes Beispiel aus Afrika, das auch noch dem 6. Jahrhundert ent- 
stammt, ist die Mensa, welche in den Ruinen der altchristlichen Basilika zu Henschir- 
el-Begueur gefunden wurde. Das Mittelfeld miBt bei ihr 80 cm im Geviert; die flache 
Umrahmung ist 20 cm breit, aber nur 1 cm hoch und mit einem doppelten Fries 
geschmickt, einem schmalen Rauten- und einem breiten Rosettenfries. Rauten und 
Rosetten sind in Rechtecken bzw. Quadraten eingeschlossen (Bild S. 249). 


In Italien haben sich Mensen mit vertiefter Oberseite erhalten zu Rom, 
Ravenna, Bagnocavallo, Perugia, Modena, Bologna und Aquileja. Andere 


* Rud. Egger, Frihchristl. Kirchenbauten im 2 Abb. i 
sidlichen Noricum (Wien 1916), 15f., 27f. 32. Tf. 4. ion, Penner. Hepa Rate 
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wurden bei Ausgrabungen, die in jiingerer Zeit stattfanden, aufgefunden in 
der Felizitasbasilika zu Pola, zu Val di Sudiga bei Pola, zu Grado und in der 
Marienbasilika auf der istrischen Insel Brioni grande. Die Mensen zu Rom, 
Ravenna und Bagnocavallo sowie die drei letztgenannten entstammen alt- 
christlicher Zeit, die andern sind jiingeren Datums. 


Die Leiste der Mensa in SS. Apostoli zu Rom besteht aus Platte und Karnies. 
Dasselbe ist der Fall bei der Mensa in S. Angelo zu Perugia (Tafel 8)°. Der Rahmen 
ist bei dieser 12 cm breit, von denen 
5,5 cm auf die Platte fallen, und 2,5 cm ULE 
hoch. Die Bologneser Mensa gehért dem 
Hochaltar in S. Pietro Vecchio an. Sie ist 
mit einer mittels Schrauben befestigten 
Holzplatte bedeckt, die eine nahere 
Untersuchung nicht zulieB, doch schien 
mir, als sei auch hier die Leiste mit 
einem Karnies ausgestattet. Die Mode- 
neser Mensa bildet die Altarplatte des 
Hochaltares des Domes. Auch hier war 
aus ahnlichem Grunde eine genauere 
Prifung untunlich. Soweit ich indessen 
sehen konnte, ist die Leiste der Mensa 
mit Karnies und Kehle, die durch ein 
Plattchen getrennt sind, profiliert. In 
den Ecken tritt in die Vertiefung ein 
abgerundeter Vorsprung hinein. 

Uber die Leiste der Mensen in 
S. Giovanni Evangelista und S. Vitale 
zu Ravenna wurde bereits gesprochen. Bei der Leiste der Mensa des Hochaltares 
in S. Vitale fallt die grofe Breite, die sich auf 17,5 cm belauft, die nur 1 cm betra- 
gende Hohe und das flache, kraftlose, ca. 10 cm breite Karniesprofil auf. Die 15 cm 
breite Umrahmung der Mensa des Altares zu Bagnocavallo besteht aus zwei Platten 
von 8 und 7 cm Breite und leichtem Stabchen als Fullung des zwischen beiden 
Platten liegenden Einsprungs. Auch hier betragt 
die Hohe der Leiste kaum einen Centimeter. Beim 
Hochaltar im Dom zu Aquileja umzieht die Vertie- 
fung ein aus 4 cm breiter Platte und ungefahr 3 cm 
breiter steiler Schrage bestehender Rahmen. Die 
2,72 m lange und 1,50 m tiefe Mensa entstammt 
dem Bau des Erzbischofs Poppo, nicht dem ersten 


Altarmensa. Rom, SS. Apostoli 


Altarm 
(Querschnitt der Uae und Bau und sonach dem Beginn des 11. Jahrhunderts, 
des Profils der Seiten). wahrend die Mensen zu Modena und Bologna erst 
Ravenna, S. Giovanni Ev. dem 12. Jahrhundert angehoéren diirften. 


Die Rahmenleiste der zu Val di Sudiga ge- 
fundénen Mensa ist oben mit einer Rinne belebt, nach innen zu mit einem Ein- 
sprung und einer Kehle profiliert. Die Leiste der leider nur in Bruchstiicken 
erhaltenen Mensa des ehemaligen Hochaltares der Felizitasbasilika bei Pola hatte 
als Profil einen breiten, flachen Karnies, an den Seiten wies die Mensa zwei 
parallele Langsrinnen als Verzierung auf*, Die Leiste der 1,20 m breiten, 0,60 m tiefen 
Mensa in der Marienkirche auf Brioni grande hatte als Profilierung einen Einsprung 


: ‘ Jahrbuch des kunsthist. Instituts der k. k. 
_ > Wegen der Datierung des Altares zu Peru- 7 tralkommission V (1911) Beiblatt 19 und 
gia vgl. oben S. 131. Fig. 14; 23 und Fig. 25. 
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und eine flache Kehle’, die der Mensa zu Grado einen oben und unten mit einem 
Plattchen absetzenden Karnies’. 

Ob auch die im vorderen Joch des linken Nebenchorchens in S. Pudenziana zu 
Rom in die rechte Wand eingelassene, mit Vertiefung versehene Platte eine ehemalige 
Mensa ist, wie Rohault de Fleury meint’, scheint mir zweifelhaft. Eine gleichartige 
Platte ist in S. Prassede im rechten Seitenschiff auswendig an der Zenokapelle an- 
gebracht, die jedoch sicher nicht Mensa war. Denn bei ihr bilden die untere und 
die obere Leiste getrennte Stiicke. Die Platte in S. Pudenziana ist 1,32 m lang und 
1,27 m tief. Die Umrahmung besteht aus einer auffallend schmalen Platte und 
einem kraftigen Karnies und ist im ganzen 10 cm breit. Mitten in der Vertiefung 
befindet sich ein rundes Loch von 9 cm Durchmesser; ein anderes halbrundes von 
6,5 cm Durchmesser ist in der Mitte einer Seite hart an der Randleiste angebracht. 
Rohault meint, die Locher seien vielleicht eingehauen worden, um als AbfluBkanale 
des Wassers beim Waschen des Altares zu dienen. Allein sonst sind derartige 
Locher in den Mensen nie angebracht, wie man ja auch ihrer nicht im geringsten 
bedurfte, wenn der Altar gewaschen werden sollte. Gerade die Locher sprechen 
darum auch durchaus gegen die Auffassung Rohaults de Fleury, vorausgesetzt 
natiirlich, daB sie urspriinglich sind. Ob iibrigens die Platte nicht der Verschluf des 
in der Kirche befindlichen Schachtes war, den man im Mittelalter als Zugang zu 
Katakomben ansah? Die Locher kénnten in diesem Falle dazu gedient haben, die 
auf der Platte niedergelegten Gegenstande in Verbindung zu bringen mit der heiligen 
Statte unter der Erde. 

Der Altar in der Unterkirche von SS. Cosma e Damiano hat, wie friher gesagt 
‘wurde’, jetzt zwei Mensen, eine kleinere untere und eine gréBere obere, die zudem 
von verschiedenem Material sind. Es liegt die Vermutung nahe, daB die untere 
mit einer Vertiefung versehen ist, wie die Mensa in SS. Apostoli, und da8 man 
eben deshalb spater die obere hinzufiigte. So geschah es ja auch im 12. Jahrhundert 
beim Hochaltar in S. Maria Maggiore. Denn als man 1747 diesen abbrach, um 
einen neuen zu errichten, fand man unter der oberen Mensa eine zweite, die mit 
Vertiefung versehen war. Jene staramte aus dem Ende des 12. Jahrhunderts. Sie 
wurde bei Gelegenheit einer Neuweihe der Basilika durch Klemens III. (1187—1191) 
auf den Altar gelegt, und zwar wohl nicht bloB, weil die untere Mensa als zu klein 
erschien, sondern auch, weil sie wegen ihrer Vertiefung als unbequem angesehen 
wurde und weil vertiefte Mensen damals nicht mehr dem rémischen Brauch ent- 
sprachen. Denn alle Mensen, die sich aus dem 12. Jahrhundert zu Rom erhalten 
haben, entbehren der Vertiefung. Die vertiefte untere Mensa war zweifellos ein 
Uberrest des Altares, den Paschalis I. (817—824) errichtet hatte, wie der Reliquien- 
behalter im FuBboden unter dem Altar, der auf seinen vier Seiten die Widmungs- 
inschrift dieses Papstes trug und durch sie ausdriicklich als Uberbleibsel des von 
ihm gestifteten Altares bezeugt war. Wo diese Altere mit Leiste und Vertiefuny 
versehene Mensa gegenwartig aufbewahrt wird, und ob sie tiberhaupt noch vor- 
handen ist, kann ich nicht sagen®. 

Von spanischen Altarmensen, welche die Vertiefung aufweisen, ist am 
altesten die Mensa von Salpensa (Tafel 42)*°. Die den Rand der Oberflache umgebende 
Leiste bestand aus Platte und Kehle. Jene war mit einem Rankenfries verziert, 
diese in den vier Ecken mit einem herzférmigen Blatt geschmiickt. Etwa zwei 
Jahrhunderte jiinger als diese laut Inschrift aus dem Jahre 642 stammende Mensa 
ist die nur in Stiicken erhaltene Mensa des Altares in S. Maria de Naranco bei 
Oviedo. Die noch nicht 1 cm hohe Umrahmung besteht hier bloB aus einer un- 
profilierten Platte, die aber, wie die Mensa von Salpensa, mit einem Rankenfries 


: nes fiir Altertumskunde V (1911) 85. 8 Vgl. oben S. 194. 
ahreshefte des ésterreichischen archdolog. * Fr, Liverani, Del nome di S. Maria ad 
Instituts IX (1906) Beibl. 22, Fig. 13. Praesepe (Roma 1854) 82 f. ' ya 
? La messe I, 112. 10 Vel. oben S. 254. 
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verziert erscheint*. Die Mensa ist nur 1,04 m breit bei einer Tiefe von 70 cm 
und einer Dicke von 18 cm. 

Zwei Altarmensen mit Vertiefung auf der Oberseite gibt es zu Tarrasa hei 
Barcelona. Die eine befindet sich auf dem Hochaltar von S. Maria, die andere 
auf dem von S. Pedro. Welcher Zeit sie angeh6ren, ist nicht mit Sicherheit zu 
bestimmen, zumal auch das Datum der Erbauung beider Kirchen nicht gentigend 
feststeht. Immerhin werden sie spatestens in das 10. Jahrhundert zu setzen sein. 
Beide bestehen aus weifem Marmor. Die Leiste der Mensa in Santa Maria ist 3 cm 
hoch, 8,5 cm breit und setzt sich aus einer Platte von 3 cm Breite und 5,5 cm breitem 
Karnies zusammen. Bei der Mensa in S. Pedro besteht sie dagegen aus einer 7 cm 
breiten auBeren und einer 5 cm inneren Platte und ist im ganzen 2,2 cm hoch. 
Ein zweites Beispiel in S. Maria ist nur noch in zwei kleinen Fragmenten erhalten, 
die als Belag der Chorstufen verwendet sind, eine der vier Ecken und ein Stick 
von einer der Seiten. Die Mensa war aus herrlichem schwarzweifen Jaspismarmor 
gemacht. Die blof 1 cm hohe, 9 cm breite Leiste wurde lediglich von einer 
Platte gehildet. 

Sehr reich und eines der glanzendsten Beispiele des Typus ist die Mensa 
des Hochaltares der Kathedrale zu Gerona. Sie gehért zu der vorhin genannten 
Sondergruppe, weshalb es am zweckmaBigsten ist, sie mit dieser zusammen zu 
behandeln. 

' Ein letztes Beispiel aus Spanien ist die sog. Mensa des Jakobusaltares in 
S. Payo zu Santiago, urspriinglich freilich nicht eine Mensa, sondern eine Grab- 
platte, die aber, weil sie spdter in eine Altarmensa umgewandelt wurde, gleich- 
falls hier genannt werden mu$. Die Umrahmung der Vertiefung wird bei ihr 
von einer 10 cm breiten, 1 cm hohen Platte gebildet”. 

Ungemein reich an alten Altarmensen, welche oben ausgetieft sind, ist 
der Sitiden Frankreichs. Aus vorkarolingischer Zeit stammen die 
Mensa zu Minerve, die aus St-Victor zu Marseille kommende Mensa im Mu- 
seum Borély daselbst, die Mensa von Auriol, eine Mensa in der Kathedrale zu 
Vaison, eine Mensa im Museum zu St-Germain-en-Laye, die Mensen von Le 
‘Ham, Cavaillon und Vouneuil-sous-Biard. 

Die Mensa zu Minerve bei St-Pons (Hérault), von der heute nur die Front und 
die Oberflache sichtbar sind, wurde laut Inschrift vom hl. Rustikus, Bischof von 
Perpignan, gestiftet. Aus dem Jahre 456 stammend, ist sie die Alteste ihrer 
Art, die sich tiberhaupt erhalten hat. Sie ist 1,43 m lang, 68 cm breit und 
ganz mit Namen von Pilgern bedeckt, die dadurch, daB sie ihre Namen in sie 
einritzten, sich dauernd dem Schutz des Heiligen empfehlen wollten. Die Inschriften 
reichen zum groBten Teil in die karolingische Zeit zuriick. Der Rahmen der 
Oberseite besteht aus Platte und flachem Karnies und ist 11,5 cm breit. Nach 
einer Beschreibung der Mensa aus dem Jahre 1630 in der Pariser Nationalbibliothek*® 
ruhte dieselbe frither auf drei Pfeilern. Ob das die urspriingliche Anordnung war, 
muB jedoch dahingestellt bleiben** (Abb. auf der nachsten Seite). 


nach Gudiol auch zu Miquel del Fay, einer 


11 Die auch durch die an den Seiten ange- 
brachte Inschrift sehr interessante Mensa ist 
jetzt zwar wieder auf einem Stipes ange- 
bracht, dient aber nicht mehr als Altarmensa, 
was ja auch durch ihren Zustand ausgeschlos- 
sen ist. Leider hat man sie unter dem heutigen 
Hochaltar, einem bloBen Holzgerist, so auf- 
gestellt, daB ihr Studium sehr erschwert, eine 
photographische Aufnahme aber ganz unmog- 
lich gemacht ist. 

12 Vgl. auch oben S. 62. Eine Mensa von der 
Art der Mensa in S. Maria zu Tarrasa soll sich 


Einsiedelei in Katalonien, befinden. Da ich sie 
nicht selbst gesehen habe und Genaueres. nicht 
tiber sie angeben kann, mu8 ich mich darauf 
beschranken, auf sie aufmerksam zu machen 
(Gudiol 333). 

13 Pap. des Fréres de St-Marthe, f. St-Mag- 
loire I, 28, f. 5. 

14 Vgl. tiber die Mensa von Minerve beson- 
ders Le Blant, Inscript. IJ, n. 609 und die hier 


-verzeichnete Literatur sowie Roh. I, 124 und 


Tfl. 43 mit willkirlicher Rekonstruktion: des Altares. 
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Etwa ein halbes Jahrhundert jiinger als die Mensa zu Minerve ist die leider 
stark beschadigte Mensa im Museum Borély zu Marseille (Tafel 41). Die Leiste 
ist bei ihr 12 cm breit, 5,5 cm hoch und aus Platte und Karnies zusammengesetzt. 
Die Platte ist mit einem zierlichen Rankenfries geschmickt, Weinranken, die in 
den Ecken aus einer Vase herauswachsen. Von der Behandlung der Seiten der 
Mensa und der an einer Seite angebrachten Inschrift wird spater die Rede sein, 
desgleichen yon den eigenartigen Léchern in den Ecken der Mensa, einem Unikum 
ihrer Art*. 

Vortrefflich erhalten ist die bekannte Mensa von Auriol (Tafel 41). Sie. zeigt 
groSe Verwandtschaft mit der Mensa von St-Victor, ist aber viel kleiner, einfacher 
ornamentiert und auch wohl etwas jiinger. Der 3 cm hohe Rahmen der Vertiefung 
wird bei ihr von einer 3 cm breiten Platte und einem 7,5 cm breiten Karnies 
gebildet. Die Starke der Mensa betragt 11 cm. 


at laa i 
! y is 


if il 


Altarmensa. Minerve bei St-Pons (Hérault) 


Die Mensa von Auriol wird gewohnlich dem Ende des 5. oder dem Anfang 
des 6. Jahrhunderts zugeschrieben; eine Schépfung aus dem Ende des letzteren 
ist die prachtige Mensa in der ehemaligen Kathedrale zu Vaison (Vaucluse). Sie 
hat eine Lange von 1,78 m und eine Tiefe von 90 cm. Die Leiste der Vertiefung 
gliedert sich bei ihr in eine 4 cm breite, in der Mitte mit einer Rinne versehene, 
an der Auferen Kante aber mit einem Perlstab eingefaSte Platte und in eine 
8 cm breite Kehle, die mit einem schonen Herzblattfries ausgestattet ist. Die 
Hohe der Leiste, also auch die Tiefe des von ihr eingeschlossenen Feldes, belauft 
sich auf nicht weniger denn 6 cm, eine Hohe bzw. Tiefe, die nur von der Mensa 
in der Kathedrale zu Gerona und Rodez tbertroffen wird**. 


Gleichaltrig mit der Mensa zu Vaison, vielleicht sogar noch etwas Alter, ist 
die Altarplatte mit Vertiefung im Museum zu St-Germain-en-Laye. Sie stammt aus 
St-Marcel (Ardéche) und zeigt, wie die Mensa von Auriol, Verwandtschaft mit 
derjenigen von St-Victor im Museum Borély. Leider fehlt ein groBes Stiick. 
Die 14 cm breite Umrahmung der Vertiefung setzt sich bei ihr aus einer mit 
einem Rankenfries geschmiickten Platte, einem Karnies und einem Stabchen 
zusammen; letzteres ein Mehr gegentiber der Leiste der Marseiller Mensa’. 


_ Aus dem Beginn des letzten Viertels des 7. Jahrhunderts datiert die durch 
ihre Inschriften und ihre Kreuze besonders bemerkenswerte Mensa aus Le Ham 
in der Bibliothek zu Valognes (Manche). Die Leiste besteht bei ihr aus einer 
8 cm breiten, nur schwach vortretenden Platte, tiber die eine auf die Stiftung 
und Weihe von Kirche und Altar sich beziehende Inschrift hinlauft. Mit den 
bisher genannten und den noch weiter zu nennenden Beispielen aus Frankreich 
hat die Mensa von Le Ham keine Verwandtschaft. Sie steht fir sich allein da’®. 


‘5 Le Blant, Inscript. II, n. 547. vierstiitzigen Tischaltares unter Benutzung der 
1¢ Eine gute Kopie in, Gips itl Museu yu ™ Hoes gefundenen Pfosten ist willkirlich 
Montpellier; Abb. bei Roh. I, Tfl. 49. ung durch nichts begrindet. 


nate ; 8 Uber die Mensa von Le Ham vgl. nament- 
Die Rekonstruktion des Altares bei Rohault lich Le Blant, Inscript. I, n. 91 und .Tfl. 14, 


de Fleury (La messe Tfl. 48) in Form eines r. 61; vgl. auch Roh. J, 157 und Tfl. 45. 
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Die Mensa zu Cayaillon (Vaucluse) stammt wohl erst aus der spateren 
Merowingerzeit. Die dekorative Behandlung der Seiten erinnert an die der Mensen 
von Auriol, Marseille, Vaison, ist aber iberaus roh. Wir werden spater auf sie 
zurickkommen. Hier interessiert uns nur die Umrahmung der Oberflache, die 
nur zum geringen Teil erhalten ist, wenngleich genitigend, um uns ein Bild ihrer 
Beschaffenheit zu vermitteln. Sie bestand aus einer schmalen, nur mabig vor- 
tretenden unprofilierten Platte und einem den Innenrand derselben begleitenden, 
von rundlichen Blattern gebildeten Zackenfries. Die Mensa ist nur 92 cm breit 
und 76 cm tief?®. 

Die Mensa von Vouneuil-sous-Biard steht heute im Museum von St-Jean zu 
Poitiers. Rohault de Fleury schreibt sie dem 6. Jahrhundert zu, doch ohne hin- 
reichenden Grund. Insbesondere berechtigen die in sie eingeritzten Namen nicht 
zu einer so weit zuriickgehenden Datierung. Die Mensa ist vorkarolingisch, fir 
eine nahere Datierung bietet sie aber keine geniigenden Anhaltspunkte. Der 
12% cm breite Rahmen, der die Oberseite umzieht, wird von einer 3 cm breiten Platte 
gebildet, hat als Profilierung zwei 
4/2 bzw. 3'/2 cm weite flache Keh- 
len, die durch einen 11/2 cm breiten 
Einschnitt von der Platte geschie- 
den sind, und ragt 2 cm tber den 
Grund der Vertiefung hervor. An 
der heutigen Front der Mensa ist 
in der Mitte ein minimales, nur 
3 cm im Geviert haltendes Sepul- 
crum angebracht, das aber wohl 
ebensowenig urspriinglich ist, wie 
die finf Kreuze in der Vertiefung, 
eines in der Mitte, und je ein wei- 
teres in jeder der vier Ecken. Altarmensa aus Vouneuil-sous-Biard. 
Kreuzchen und Sepulcrum sind, Poitiers, Museum von St-Jean 
ihrer Beschaffenheit nach zu ur- 
teilen, wohl das Werk einer spateren Neukonsekration der Mensa, 

Eine Mensa zu Vaugines (Vaucluse) wird erst aus karolingischer Zeit 
stammen. Allerdings hat man sie wegen des Ornaments, das ihre Seiten schmiickt 
und dessen Motive dem Dekor der Seiten der Mensen von Marseille, Auriol, Vaison 
und St-Germain-en-Laye verwandt erscheinen, dem 6. oder 7. Jahrhundert zuweisen 
wollen, doch diirfte die Profilierung, welche die untere Kante der Seiten erfahren 
hat — ein Karnies zwischen zwei Plattchen — eine solche Datierung nicht zulassen. 
Denn hei allen nachweisbar vorkarolingischen Mensen fehlt an den Seiten noch 
eine solche Profilierung. Man darf sogar angesichts der reichen Bildung des Profils 
fragen, ob die Mensa nicht eher dem 10. als dem 9. Jahrhundert zuzuschreiben ist. 
DaB in dem Ornament ihrer Seiten noch Motive auftreten, die uns bei jenen Alterer 
Mensen hegegnen, beweist nur das lange Fortleben derselben. Die ca. 2 cm hohe 
Randleiste der Vertiefung setzt sich wie gewohnlich aus Platte und Karnies 
zusammen, doch zeigt hier die Platte als Belebung zwei Langsrillen. Die Ab- 
messungen der Mensa sind gering; betragt doch ihre Breite nur 81 cm, ihre Tiefe 
bloB 56 crn. Eine 30X32 cm grofSe Aushéhlung in der Mitte ihrer Unterseite 
bekundet, da sie als Stiitze einen cippusartigen Pfeiler hatte”. 

Eine Mensa in dem von Vaugines nicht weit entfernten Buoux (Vaucluse), 
welche 1843 aufgefunden wurde und heute als Weihbecken dient, ist etwas gréfer 


19 Bullet. mon. XXXIV (1868), 529; Roh. I, 172 
nebst Abb. Tfl. 56 und Bullet. archéol. 1910, 15 2° Bullet. archéol. 1911 II, 225 f. mit Abb. auf 
und Tfl. 2. Uber die Mensa zu Poitiers vgl. Tf. XVIII. 
auch Roh. I, 147 und Tfl. 44. 
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als die Mensa zu Vaugines; auch fehlen auf der Platte ihres Rahmens die Rillen. 
Im tbrigen aber sind beide Mensen so 4hnlich, dafS man fiir sie, wenn nicht die 
gleiche Herkunft, so doch wohl die gleiche Entstehungszeit anzunehmen hat*. 

Aus nachkarolingischer Zeit haben sich mit Vertiefung versehene 
Mensen in Siidfrankreich unter anderem erhalten zu Vaison, Avignon, Maguelonne, 
Corneilhan, St-Pierre-du-Rhédes, Espondeilhan, Vaucluse, Montverdun, Chalain- 
d’Uzore, Pommiers, Baroille, Ste-Foy, St-Jean-Soleymieux, Venasque, Les Aires, 
St-Guillem-le-Désert, Valcabrére, nicht eingerechnet eine Anzahl von Mensen, die 
zu der friher erwahnten Sondergruppe gehéren. Alle stammen aus dem 11. und 
12. Jahrhundert. 

Bei der Mensa in der Pfarrkirche zu Vaucluse besteht die 2,5 cm hohe Leiste 
der Oberseite aus 7 cm breiter Platte und 6 cm breitem Karnies. In der ehemaligen 
Kathedrale zu Vaison ist auBer der friiher genannten Mensa”? auch noch die des 
Hochaltares ausgetieft. Die 13 cm breite Umrahmung der Vertiefung derselben 
setzt sich hier gleichfalls aus Platte und flachem Karnies zusammen. Beide Mensen 
entstanden, wie es scheint, in der Friihe des 12. oder in der zweiten Halite des 
11. Jahrhunderts”*. 

Die Mensa in Notre-Dame-des-Doms zu Avignon zeigt an der Leiste als Profil 
statt des gewohnlichen fallenden Karnies die seltenere und ausdruckslosere Form 
des verkehrt fallenden. Sie mag gleichfalls am Schlu8 des 11. oder zu Beginn des 
12. Jahrhunderts, der Erbauungszeit der Kirche, geschaffen worden sein. 

“In ‘der altehrwiirdigen Kathedrale zu Maguelonne 
“finden sich nicht weniger als drei Beispiele. Eine 
der Mensen ist allerdings mangelhaft erhalten, da 
sie an der hinteren Halfte ihrer Oberseite in spa- 
terer Zeit, und zwar -anscheinend einem Retabel 
'zuliebe, glatt behauen und ihrer Leiste beraubt 
wurde. Bei allen drei ist die Vertiefung nur gering. 
Sie gehoren einer Zeit an, da die Vertiefung auSer 
Gebrauch zu kommen begann und auf ein Mini- 


(Querschnitt a ee ed mum beschrankt wurde. Bei zwei Mensen, die 
des Profils der Seiten). beide aus prachtigem schwarzen Marmor ge- 
Maguelonne, Kathedrale macht sind, besteht die Umrahmung aus einer 


13 cm _ breiten; 1,3 cm hohen Platte und 
nur 3 cm breitem, verkehrt fallendem Karnies, der von der Platte durch einen 
leichten Einschnitt getrennt ist, wie bei der Mensa von Vouneuil-sous-Biard. Die 
Mensen haben eine Lange von 1,52 m bei einer Tiefe von 86 cm. Ihre Starke 
betragt 17 cm. Bei der nur mehr zur HAlfte unverletzten dritten Mensa fallt die 
grobe Breite der Umrahmung (21 cm) auf, gegen welche deren Hohe fast ver- 
schwindet. Die 11 cm breite Profilierung des Rahmens setzt sich aus einer 
ganzen Folge von Profilgliedern zusammen, Wulst, flacher Kehle, Stabchen, 
Glockenleiste und Schmiegen. Die Mensa ist aus weifem Marmor angefertigt, 
86 cm tief, aber nur 1,15 m breit. Den unten mit einem Karnies profilierten Seiten 
‘der Mensa waren in schénen, aber nur eben sichtbaren Kapitalen die Namen 
der Evangelisten eingraviert, von denen sich jedoch heute nur zwei ,,Lucas‘* und 
»Marcos“ (sic) erhalten haben. 


Die 7,5 cm breite Leiste der Mensa zu Corneilhan (Hérault), die gelegentlich 
des Abbruches der alten Kirche gefunden wurde, charakterisiert sich nicht bloB 


** Bullet. archéol. 1910, 15f. mit Abb. auf Vertiefung las man eingeritzt: + Martinus pbr. 
Tfl. 1. Revoil erwahnt auch eine ausgetiefte Elenpurcus — boldus Joannes prt., Namen, die 
Mensa zu Jonquiéres (Gard), die aus einer dem 9.—11. Jahrhundert angehéren (L’archit. ~ 
alten Kapelle zu St-Vincent-de-Cannois her- romane au midi de la France III (Paris 1873) 21 
stammte, ohne jedoch eine nahere Beschrei- 22 Vgl. oben S. 264. poly 
bung von ihr zu geben. Auf dem Rahmen der * Abb. beider Mensen bei Roh. Tfl. 71. 
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dadurch, daB sie sich aus Platte und Kehle zusammensetzt, sondern auch dadurch, 
daB erstere der Lange nach mit einem in einer Rinne liegenden Perlstab belebt 
ist. In den Ecken des Rahmens ist die Naht, unter der die Kehlen dort zusammen- 
treffen, mit einem schmalen Blattchen abgedeckt. Durch den Perlstabfries der 
Leiste beriihrt sich die 1,07 m lange, 60 cm tiefe Mensa mit den Mensen der 
Sondergruppe, bei welchen uns fast regelmaBig ein Perlstabfries als Verzierung 
der Platte der Umrahmung begegnet*. 


Die Mensa zu St-Pierre-de-Rhédes (Hérault) ist nur ein Fragment. Der 
Rahmen der Vertiefung besteht aus Platte und Kehle. Aus den Ecken der Um- 
rahmung sprang ein lilienfoérmiges Ornament in die Flache der Vertiefung hinein”’. 
Die Leiste der 1 m breiten, 75 cm tiefen Mensa zu Espondeilhan (Hérault) wird 
ebenfalls von einer Platte und einer Kehle gebildet”®. 


Die Mensa des Altares im Baptisterium zu Venasque (Vaucluse) lag lange 
Zeit im FuBboden, wurde aber in jiingerer Zeit aus ihm erhoben und auf dein 
noch vorhandenen urspriinglichen Pfeiler wieder aufgesteilt. Sie ist 1,66 m breit 
und 1 m tief. Die Leiste der Vertie- 
fung zeigt als Profilierung einen 
Karnies*’. Uber die Mensen zu Mont- 
verdun, Chalain-d’Uzore, Pommiers, 
Ste-Foy, Baroille und St-Jean-Soly- 
mieux erhalten wir durch die auf 
sie beziiglichen Mitteilungen auf der 
52. Tagung des Congrés Archéologi- 
que de France einige Auskunft”. 
Zu Montverdun (Loire) befinden 
sich noch drei der hierher gehoren- 
den Mensen, von denen eine freilich 
nur mehr Fragment ist. Eine bildet Altarmensa. Montverdun, Plarrkirche 


den VerschiuB des Sarkophages, welcher 
die Gebeine des hl. Porcarius enthielt. 
Sie besteht aus Granit, ist 1,02 m breit 
und 64 cm tief. Die breite, aber nur 
schwach tber die Vertiefung vortretende 
Umrahmung wird aus Platte und dop- 
peltem Wulst gebildet. Das Mensafrag- 
ment, etwa ein Drittel der urspring- 
lichen Platte, mibt 90 cm in die Tiefe. 
Es wurde zur Beplattung des Fuf- 
bodens hinter dem Hochaltar  ver- 
wendet. Der Rahmen besteht bei ihm 
Altarmensa. Chalain-d’Uzore, Pfarrkirche aus Platte und drei Wulsten. Die dritte 
Mensa ist in den FuBboden des nérd- 
lichen Querschiffes eingelassen, noch ganz erhalten, 1,55 m breit, 92 cm tief und in 
der Mitte mit einem Sepulcrum von 10X15 cm versehen. Die Leiste der Vertiefung 
ist bei ihr einfacher als bei den beiden anderen; denn sie gliedert sich bloS in Platte 
und Wulst. 
Die Mensa zu Chalain-d’Uzore (Loire) ist aus Granit gemacht, ihre 
Breite betragt 1,36 m, ihre Tiefe 83 cm. Wie bei dem Fragment zu Montverdun 


24 Abb. bei Roh. Tfl. 73..Vgl. iber die Mensa 27 Abb. bei Roh. Tfl. 70; vgl. I, 218. 
auch Bullet. mon. XXXVII (1871) 139. 28 Congrés archéol. de France LII (1885 

25 Bullet. mon. XXXVII (1871) 137 mit Abb. 134 f. 

26 Ebend. 138. 


268 Zweiter Abschnitt. Das altare fixum 


setzt sich auch bei ihr der Rahmen aus Platte und drei Wulsten zusammen, 
doch stoBen diese letzteren in den Ecken hier nicht nur unter einem rechten 
Winkel zusammen, vielmehr laufen sie in eine feine, in die Platte der Leiste 
einspringende Spitze aus. Das Sepulcrum in der Mitte der Platte mift 15 X 12 cm. 
Auch diese Mensa war zum FuBbodenbelag erniedrigt worden. Die Mensa in der 
einstigen Prioratskirche zu Pommiers (Loire), wurde zu einer Stufe vor dein 
Hauptportal entwirdigt. Uber ihre Umrahmung erfahren wir nichts Naheres, ver- 
mutlich, weil ihre Bildung nicht mehr geniigend festgestellt werden konnte. Wir 
héren blof, daB sie wenig hoch war. 

Zu Ste-Foy (Loire) gibt es noch zwei ausgetiefte Mensen, die beide gleichfalls 
eine durchaus ungeziemende Verwendung gefunden haben. Die eine liegt vor dem 
Hauptportal der Kirche, die andere 
vor der Tire der Pfarrwohnung. 
Jene ist 2,02 m lang und 1,06 m 
tief, diese 1,46 m lang und 72 cm 
tief. Wir werden wohl nicht fehl- 
gehen, wenn wir in ersterer die 
Mensa eines Hochaltares sehen. 
Die Leiste der Vertiefung ist bei 
ihr aus Platte und Karnies, die der 
zweiten kleineren aus Platte und 
zwei Wulsten zusammengesetzt. 

Altarmensa. Ste-Foy Die blo® zur Halfte erhaltene 

Mensa in der Kapelle zu Baroille 

ist 69 cm tief. Ihre urspriingliche Breite mochte sich auf etwa 1,20 m belaufen. Die 

Vertiefung hat bei ihr die frither erwahnte Eigentiimlichkeit, daB sie in der 

Mitte mit rechteckigen Ausbuchtungen versehen ist, so daB sie Kreuzform hat; 

derg;Rahmen gliedert sich in Platte 
und derben Wulst. 


Altarmensa (Querschnitt der Rahmen- 
leiste und des Profils der Seiten). 
Altarmensa. St-Jean-Soleymieux Les Aires 


Ein zweites Beispiel einer Mensa mit kreuzformiger Vertiefung bietet eine jetzt 
als Deckel eines Brunnens dienende Altarplatte zu St-Jean-Soleymieux (Loire). Die 
Umrahmung besteht hier aus doppelter Platte, einer hdheren Auferen und 
einer niedrigen inneren; dem rechtwinkligen Einsprung, den diese miteinander 
machen, ist ein Wulst als Uberleitung eingefiigt. Die Breite der Mensa betragt 1,60 m, 
ihre Tiefe 84 cm. Reich ausgebildet ist die Umrahmung der Vertiefung bei der 
Mensa zu Les Aires (Hérault). Sie ist 16 em breit, von denen 6 cm auf die Platte, 
10 cm auf das Profil fallen. Letzteres setzt sich aus einer Kehle, einer Schmiege, 
einem quergerippten Wulst und einem Plattchen zusammen. Die Naht, in der die 
Profile an den Ecken zusammenstoBen, ist durch eine facherartige Blume verdeckt. 

Der Altar zu St-Guillem-le-Désert wurde 113829 gelegentlich einer Erhebung der 
Gebeine des hl. Wilhelm errichtet. Von der herrlichen Verzierung seines Stipes wird 


#9 AA. SS. 28. Maii; VI, 816. 
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Altarmensa 
(Querschnitt der Rahmenleiste und 
des Profils der Seiten). 
St-Guillem-le-Désert 
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an anderer Stelle die Rede sein. Hier interessiert 
uns nur die Oberseite der Mensa. Die Umrah- 
mung ihrer Vertiefung ist 17cm breit, aber kaum 
1,5 cm hoch, eine Erscheinung, die wir bei vielen 
der jiingeren Mensen dieser Art wahrnehmen 
koénnen, und besteht aus Platte und verkehrt 
fallendem Karnies, welcher von der Platte durch 
eine Rinne, von der Flache der Vertiefung durch 
schmale Schrage und Ablauf geschieden wird. Ein 
sehr einfaches Beispiel ist die Mensa des Hochaltares 
der Pfarrkirche zu Valcabrére (Haute-Garonne). Sie 
ist 1,94 m lang und 19 cm breit, die Leiste der 


Vertiefung besteht bei ihr aus niedriger schmuckloser, an der Innenseite lediglich 
mit Kehle versehener Platte®. Bei einer 1886 vorgenommenen Untersuchung des 
Altares fand sich in dem unter der Mensa im Stipes angelegten Sepulcrum ein Per- 
gamentzettel, der die Weiheurkunde enthielt und bekundete, daS8 der Altar im 


Jahre 1200 geweiht worden war. 


Mog- 


lich, daB die Mensa erst damals entstand; 
wahrscheinlicher wurde sie jedoch einem 
alteren Altar entnommen, da man um 
1200 kaum mehr ausgetiefte Mensen neu 
geschaffen haben diirfte*. 


Es eriibrigt noch, die wiederholt er- 
wahnte Sondergruppe ausgetiefter Men- 
sen zu besprechen. Drei durch ihre 
Form merkwiirdige Mensen, die ihr an- 
gehoren, sind uns schon begegnet, die 
Mensen zu Besancon und Mettlach und 
desAltaresimMuseum zuVienne. Andere 
gibt bzw. gab es zu Béziers, im Kloster 
Mons Oliveti (Diéz. Carcassone), zu Ro- 
dez, Gerona, Elne. Soréde, Toulouse, 
Cluny, Sauvian, Quarante und Peilhan. 


Das Alteste Beispiel ist die aus Cape- 
stang, einem 13 km von Béziers ent- 


ferrten Ort, stammende Mensa im Kreuzgang von St-Nazaire zu Béziers. 


Blockaltar mit vertiefter Mensa und Sepulcrum 
(Querschnitt). Valcabrére 


Sie ist in 


recht tiblem Zustande, zum Teil véllig abgeschlissen oder abgehauen. Sie zeigt den 


3 Bullet. mon. LII (1886), 501 mit Abb. 

31. Nogier macht in Bull. mon. XXXVII 
(1871), 138 auch noch auf ausgetiefte Mensen 
zu Valmagne (Hérault) und Villemagne 
(Hérault), aufmerksam, ohne jedoch nahere An- 
gaben itber die Bildung der Leiste derselben 
zu machen. Die letztere hatte man, wie er 
sagt, in ein Weihwasserbecken verwandelt. 
Ebenso soll sich noch zu St-Benoit-de-Castres 
bei Montricoux (Tarn-et-Garonne) ein Beispiel 
einer mit Vertiefung versehenen Mensa finden. 
Der Rahmen besteht bei ihr, nach freund- 
licher Mitteilung des Erzpriesters der Kathe- 
drale zu Montauban, F. Pottier, aus Platte und 
Karnies. Nach Viollet-le-Duc hat sich auch zu 
Montréal bei Avallon (Yonne) ein Altar mit 
ausgetiefter Mensa erhalten; doch unterlaBt 


derselbe es, beizufiigen, wie die Leiste der 
Vertiefung beschaffen war (Dict. raison. II, 19 
nebst Skizze). Die Mensa hat in der Mitte ein 
kleines Loch, das Viollet-le-Duc irrig als Off- 
nung zum Ablassen des Wassers_ bezeichnet, 
mit dem man den Altar gewaschen habe. Eine 
zweite mit Randleiste ausgestellte Mensa, die 
sich auBer der friiher erwahnten (vgl. oben 
S. 264) bis in das vorige Jahrhundert hinein zu 
Auriol erhalten hatte, aber nicht wie diese der 
altchristlichen, sondern erst der romanischen 
Zeit entstammte, ist heute zerstért. Als Profil 
zeigte die Leiste bei ihr eine Kehle. An den 
Seiten war die Mensa mit romanischem Blatt- 
ornament verziert (J. T. L. Bargés, Notice sur 
quelques autels chrét. du moyen age (Paris 
1890) 68 f. nebst Skizze. Vgl. auch Cabrol I, 3154. 


270 Zweiter Abschnitt. Das altare fixum 


Sondertypus im Anfang seiner Entwicklung. An den Innenrand der 9,5 cm breiten, 
der Lange nach in zwei Zonen gegliederten Platte, welche ihre Oberseite umrahmt, 
ist ein etwas niedrigerer, aber gleichfalls 9,5 cm breiter Rundbogenfries angefigt. 
Die Zwickel der Bogen desselben sind mit einem primitiven dreiteiligen Blatt aus- 
gefiillt. Von den beiden Zonen der Platte ist die innere 3,5 cm breit; die AuBere, 
welche eine Breite von 6 cm hat, enthalt eine Inschrift, die zwar nicht mehr voll- 
standig vorhanden ist, jedoch sich glicklicherweise wenigstens in den fir die 
Datierung der Mensa wichtigen Partien erhalten hat. Sie lautet: Regnante Carolo 
post hobitum Oddoni regis + Cesarius presbit . . . ector prst qui in onore sti 
Fructuosi mart .. . XPI jussit facere aram princ . . . Die Mensa stammt hiernach 
aus der Zeit, da Kénig Karl (der Einfaltige) nach dem Tode seines Mitregenten Odo 
allein regierte, entstand also zwischen 898 und 923, und zwar wegen des Zusatzes 
post hobitum Oddoni wohl nicht allzulange nach 898. Aus grauem Marmor gemacht, 
ist sie 10 cm dick; ihre Lange betragt 1,30 m, ihre Tiefe 99 cm. 

Ebenfalls datiert war die Mensa zu Mons Oliveti (Montolieu), die leider zugrunde 
gegangen ist, und die wir bloS durch eine sehr unvollkommene Abbildung in Mabillons 
Annales Ordinis S. Benedicti kennen®. Die Wiedergabe ist so mangelhaft und naiv, 
daB sie nur im Lichte der noch erhaltenen Mensen gleicher Art verstanden werden kann. 
Den Rand der 7% palmae (— ca. 1,65 m) breiten und 4% palmae (= Ca. 99 cm) 
tiefen Mensa entlang zog sich eine aus Platte und Kehle bestehende Leiste. Die 
Platte war mit einem flachen Perlstab oder mit einem flachen Rautenmuster ver- 
ziert, in dem Winkel, in dem die Kehlen zusammenstieBen, aber war ein Blatt an- 
gebracht, welches die Ecknaht verdecken sollte. An den inneren Rand der Kehle 
schloB sich der Bogenfries an, der in den Ecken mit einer Rosette geschmiickt war. 
Er zeigte an den Langseiten zehn, an den Schmalseiten fiinf Bogen. In dem von 
dem Bogenfries begrenzten Felde lief hart den Fries entlang ringsum die Inschrift: 
+ Tresmiru gra Dei abba edificavit hanc domum et jussit dedicare in honore sae 
Trinitatis id est Patris et Filii et Spus sci. Deo gras. In den vier Ecken der Ver- 
tiefung waren in groBen Rundscheiben die Evangeliensymbole angebracht, ob ein- 
graviert oder in Relief, laBt sich der Zeichnung nicht entnehmen. Die Einfassung 
der Medaillons enthielt einen auf die Symbole beziiglichen Spruch, zwischen den 
beiden Scheiben aber las man links parallel den Langseiten: Amelius nutu, rechts: 
Dei vicecomes. In der Mitte des vertieften Feldes war eine kleinere,‘stehend recht- 
eckige Vertiefung eingehauen, die etwa die Breite von vier Bogen des Frieses hatte 
und das tiefste Niveau der Mensa sowie den Platz zur Aufstellung der heiligen 
GefaBe darstellte. Tresmirus war Abt des Klosters Mons Oliveti in der Diézese 
Carcassone und lebte um 948, da er in diesem Jahre von Papst Agapet II. eine Bulle 
erlangte, in der dieser das Kloster in den Schutz des Apostolischen Stuhles nahm. 
Schade, da die Mensa, eine der interessantesten ihrer Art, zugrunde ging. 

Der Mensa des Abtes Tresmirus ist die prachtige Mensa ungefahr gleichzeitig, 
die sich in der Kathedrale zu Rodez erhalten hat, jedoch heute nicht mehr ihrem 
urspriinglichen Zwecke dient. In der Zeit der Renaissance wurde sie in ein Retabel 
umgewandelt und zu dem Ende mit den jetzt noch auf ihr vorhandenen Darstellungen, 
Maria mit dem Jesuskind im Strahlenkranz zwischen zwei knienden Engeln, bemalt. 
Gegenwartig aber hangt sie an der linken Seitenwand der Muttergotteskapelle der 
Kathedrale iiber einem Bischofsgrabe. DaS die Mensa dem 10. Jahrhundert ange- 
hort, bezeugt die auf die Mitte der vier Seiten des Rahmens verteilte Inschrift: Hanc 
aram Deusdedit eps indignus fieri jussit. Denn der in ihr genannte Bischof Deusdedit 
von Rodez kann nur Deusdedit II. (922—933) oder Deusdedit III. (975986) sein. Nicht 
Deusdedit I. (vor 599), wie man irrtimlich allerdings gemeint hat, da die Mensa 
nach Ausweis des Charakters ihres Ornaments unmdoglich dem 6. Jahrhundert ent- 
stammt. Nicht ein spaterer Deusdedit, da Deusdedit III. als letzter Bischof dieses. 


32 Ann. III, 461. 
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Namens auf dem Stuhl von Rodez sa. Die Mensa ist 2,34 m breit, 1,42 m tief, 
die gréBte der Gruppe (Tafel 43). Die Umrahmung hat eine Breite von 25 cm, eine 
Hohe von 6,5 cm und ist sehr reich gegliedert. Den auBeren AbschluB bildet eine 
Platte, die mit einem in eine Rinne eingesenkten flachen Perlstab verziert ist. Dann 
folgen nach innen zu zwei Kehlen. Die erste ist leer geblieben, die zweite aber mit 
einem Stab gefiillt, der in Absatzen von etwa 12 cm abwechselnd bald glatt und bald 
mit Blattwerk besetzt ist. An die Kehle mit Stab setzt sich der Bogenfries an, 
dessen Zwickel tiberaus zierliches Rankenwerk fillt, das an ornamentierte arabische 
Buchstaben erinnert. Den inneren Abschlu8 der Umrahmung bildet ein doppelter 
kraftiger Einsprung. In den Ecken, unter denen die Einspriinge zusammenstoBen, 
liegt. ein schmales Blatt; wie es uns dort auch schon bei andern Mensen begegnete, 
liber die Ecken des Rahmens aber ist da, wo das Kehlenpaar aneinanderst6Bt, eine 
langstengelige Lilie gelagert, die sich bis zum Bogenfries erstreckt. 

Ein genaues Gegenstiick zur Mensa der Kathedrale zu Rodez ist die des Hoch- 
altares der Kathedrale zu Gerona, die zudem fast dieselben Mafe zeigte. Nament- 
lich sind Hohe und Breite der Umrahmung bei 
beiden die gleichen, da auch bei der Mensa zu 
Gerona jene 6,5 cm, diese aber 25 cm betragt. 
Geradezu tiberraschend ist die Ubereinstimmung 
in der Gliederung des Rahmens und in der Art wie 
dem Charakter des ornamentalen Dekors. Es ist 
ganz das gleiche zarte, eigenartig gebildete, an 
arabische Buchstaben anklingende Rankenwerk, 
welches bei beiden Mensen die Zwickel des Bo- 
genfrieses fillt, ganz die gleiche dekorative Be- 
handlung des Stabes, der bald glatt, bald mit 
einem Blatterkleid umgeben ist, welche uns 
hier ‘wie dort begegnet. Die einzigen Abweichungen sind, daB der Perlstab der 
auBeren Platte des Rahmens nicht in der Mitte derselben, sondern naher dem Innen- 
rand zu angebracht ist; dann, daB die erste Kehle des Profils zu Gerona durch eine 
tiefe Rinne ersetzt ist, die zweite aber durch ein die Rinne nach innen zu begrenzen- 
des Leistchen, auf dem statt in einer Kehle der Stab ruht. Ubrigens sind die Ab- 
weichungen so wenig auffallig, daB man sie erst bei genauerem Zusehen bemerkt*. 

Ein Datum liegt fir die Mensa des Hochaltares zu Gerona, die, wenn auch mit 
Holz ausgefiillt, noch heute ihrem urspriinglichen Zwecke dient, nicht vor. Wir wissen 
nur, daB die Vorgangerin der heutigen Kathedrale, aus welcher die Mensa in den jetzi- 
gen gotischen Bau heribergenommen wurde, 1038 geweiht wurde, nachdem mit den 
Arbeiten an derselben 1015 begonnen worden war. Entstand erst damals die Mensa, 
so ist sie jiinger als ihr Gegensttick in der Kathedrale zu Rodez, die Mensa zu 
Rodez aber wird man bei ihrer Ubereinstimmung mit derjenigen zu Gerona in diesem 
Falle nicht Deusdedit II., sondern Deusdedit III. zuzuweisen haben. Indessen liegt 
die Moglichkeit vor, daB die Mensa des Hochaltares zu Gerona sich schon in dem 
Bau befand, welcher der 1038 konsekrierten Kirche vorausging. Denn bei den 1015 
begonnenen Bauarbeiten handelte es sich nicht um einen volligen Neubau, sondern 
nur um einen Erweiterungsbau, der freilich durchgreifender Art gewesen zu sein 
scheint™. Auf alle Falle datiert die Mensa zu Gerona wie ihr Gegenstiick zu Rodez 
erst aus dem 10. Jahrhundert®. 


Altarmensa (Querschnitt der Rahmen- 
leiste und des Profils der Seiten). 
Gerona, Kathedrale 


88 Ein Stab, der in Absatzen bald glatt, bald 
ringsum mit Blattwerk besetzt ist, kommt auch 
in der Umrahmung einer Elfenbeinplatte der 
Kathedrale zur Narbonne vor, die Christus am 
Kreuze als Hauptbild und Passionsszenen als 
Nebendarstellungen enthalt (Abb. in Revue, LXII 
(1912) 37. Ebenso begegnet uns ein in dieser 
Weise ornamentierter Stab auf der Mensa in 


St-Sernin zu Toulouse, von der spater die 
Rede sein wird. Das Narbonner Elfenbein wird 
gewohnlich in das 11.—12. Jahrhundert ge- 
setzt; die Toulouser Mensa datiert wohl aus 
dem Ende des 11. Jahrhunderts. 

84 Florez XLV, 2f.; vgl. die Weiheurkunde 
von 1038 bei Florez XLIII, 432. 

35 Die Mensa des Hochaltares zu Gerona ist 
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Genau datiert ist die ehemalige Mensa des Hochaltares der Kathedrale Atl 
Elne (Tafel 45). Es haben sich namlich auBer ihr noch zwei Platten vom Stipes des 
urspriinglichen Altares erhalten, die eine auf die Stifter beziigliche Inschrift auf- 
weisen, nach welcher der Altar 1068 geschaffen wurde. Die Mensa ist heute nicht 
mehr an ihrem alten Platz. Als 1724 der alte Hochaltar abgebrochen und der jetzige 
errichtet wurde, benutzte man sie zur Bekleidung der Vorderseite des Stipes. Sie 
ist auch nicht mehr véllig unversehrt. Denn es fehlt gegenwartig die auBere Platte 
des Rahmens, die wohl gelegentlich der Versetzung der Mensa abgehauen wurde. 
Auch steckt die Mensa heute unten bis zum Perlstabfries im FuBboden. Zur Zeit 
besteht die Umrahmung der Vertiefung nur noch aus einer Kehle, die auch hier in den 
Ecken ein schmales, die Naht verdeckendes Blatt aufweist, einem an die Kehle sich 
anschlieBenden Perlstab, dem Bogenfries, dessen Zwickel ein einfaches derbes drei- 
teiliges Blatt fullt, und einer inneren Platte, von der ein dreifacher Einsprung zum 
Boden der Vertiefung fiihrt. Die heute in dieser angebrachte Inschrift preist die 
Umgestaltung des Altares im Jahre 1724. Die Lange der Mensa betragt heute noch 
1,77 m, die Tiefe 1 m. 

Gut erhalten ist die Mensa in St-André zu Soréde, einem Ort nicht weit von 
Elne, wie sie denn auch noch heuie ihrem urspriinglichem Zwecke dient. Sie ist 
2,12 m breit, 1,21 m tief und 18 cm dick. Die 26 cm breite Umrahmung der Ober- 
seite gliedert sich in eine héhere aufere Platte, den Bogenfries und eine niedrigere 
innere Platte. Die AuBere ist in der Mitte mit einem Perlstab verziert, in den 
Zwickeln des Bogenfrieses ist Blattwerk als Fillung angebracht. St-André wurde 
1121 eingeweiht, die Mensa entstammt sonach dem ersten Viertel des 12. Jahrhunderts, 
eine Entstehungszeit, auf die auch ihre Beschaffenheit hinweist. 

Die Mensa in St. Sernin zu Toulouse (Tafel 43) gehért dem Ende des 11. Jahr- 
hunderts an. Friher auf dem Hochaltar der Kirche befindlich' und laut ihrer In- 
schrift zu Ehren des hl. Saturnin geschaffen, stammt sie zweifellos von dem 
Altar, den Papst Urban II. konsekrierte, als er 1096 den damals fertiggestellten Chor 
von St-Sernin weihte**. Ihre Breite belauft sich auf 2,27, ihre Tiefe auf 1,41 m. Der 
Rahmen der Oberseite ist 28 cm breit und scheidet sich in eine A4uBere Platte, welche 
die vorhin erwahnte Inschrift aufweist, eine breite Kehle, die mit vereinzelten derben 
Rosetten ausgestattet ist, eine schmale Kehle, die mit einem Stab von der Art des 
Stabes des Rahmens der Mensen von Rodez und Gerona ausgefiullt, den Rundbogen- 
fries, der in den Eckpassen sowie in einigen der Seiten ein Knaufchen als Verzierung 
enthalt und die mit einem Wulst als Uberleitung zur Vertiefung besetzte innere Platte. 
Die Eckpasse des Bogenfrieses, in die von den Ecken herein eine Lilie hineinrast, 
sind mit einer Perlschnur eingefaBt, in die Zwickel ist stehendes steifes Blattwerk 
gelegt. Die Mensa, die heute an der Wand des linken Seitenschiffes befestigt ist, 
zeigt, wie man sieht, nahe Verwandtschaft mit der Mensa in der Kathedrale zu Rodez 
sie ist aber minder fein in der Ausfithrung. Namentlich kann das Blattwerk in gen 
Zwickeln der Rundbogen in keinen Vergleich treten mit den so zierlichen und 
gefalligen Ranken der Zwickel der Mensa zu Rodez. Ein neues dekoratives Motiv 
sind die Rosetten in der auferen Kehle und die Knaufchen in verschiedenen Passen 
des Bogenfrieses. 

Ein schénes Stiick und vorziiglich erhalten ist die aus weifem Marmor 
bestehende Mensa im stadtischen Museum zu Cluny, einst die Mensa der Peters- 
kapelle der Abtei. Sie ist 2,10 m breit und 1,33 tief. Ihre Umrahmung ist 20,5 cm 
breit, aber nur 1,5 cm hoch. Sie setzt sich zusammen aus Wulst, Platte, Schrage, Stab 
und Bogenfries. Der Stab ist glatt; in den Zwickeln der Bogen ist Blattornament 


tadellos erhalten, ein Studium derselben aber zu so spater Tageszeit zur i Ach- 
nicht gerade einfach, da die Entfernung des tigen Mensa, ao dah es danse 2 27.5 
Holzes, mit dem ihre Vertiefung ausgefillt ist, _ wurde, eine Aufnahme von ihr zu machen 

mit mancherlei Schwierigkeiten yerbunden ist. 58 Breve Chron. Tolos. ad 1096 bei Bouq t 
Leider kam ich erst im letzten Augenblick und XII, 373. anh a 
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von der Art des Blattwerks der Toulouser Mensa 
angebracht; die Schrage ist mit einem. spitz- 
bogigen Zackenfries geschmiickt*’. 

Die Mensa zu SchloB Sauvian (Hérault), zuletzt 
in Privatbesitz zu Montpellier, wo ich vergebens 
nach ihr geforscht habe, ist heute verschollen 
und nur mehr durch eine Abbildung im Bulletin 
monumental und eine korrektere bei Rohault 
de Fleury*® bekannt. Breit 1,26 m und tief Altarmensa (Querschnitt der Rahmen- 
66 cm, hatte sie eine 14 cm breite Umrahmung, leiste und des Profils der Seiten). 
welche aus einer mit einem Perlstab ge- Cluny-Museum 
schmiickten auBeren Platte, einer breiten Rinne, 
einer schmaleren flachen Leiste, dem etwas tiefer liegenden Rundbogenfries, in dessen 
Zwickeln Blattwerk von der Art des Zwickelornaments der Mensa in St-Sernin 
angebracht war, und einer noch tieferen inneren Platie bestand. Eine kreisférmige 
Vertiefung von 35 cm Durchmesser in der Mitte der Unterseite bezeugte, daB der 
Altar ein Tischaltar mit einer einzigen, und zwar runden Stiitze gewesen war. 


Zwei Mensen mit Bogenfries am Rahmen der Vertiefung fand Noguier® in 
Notre-Dame zu Quarante (Hérault). Die eine kam ihren Mafien nach wohl vom 
Hochaltar der Kirche. Sie war namlich 2,12 m breit und 1,24 m tief. Die zweite, 
die nur eine Breite von 1,75 m und eine Tiefe von 76 cm zeigte, hatte sicher als 
Mensa eines Seitenaltares gedient. Die Skizzen, welche die Mitteilungen Noguiers 
begleiten, sind weder ganz genau, noch sind sie in allem klar. Immerhin geben sie 
eine gentigende Idee der beiden Mensen. Bei der ersten setzte sich die Umrahmung, 
soweit die Skizze ein Urteil erméglicht, aus einer mit einem Perlstab belebten 
Platte, einer Kehle mit Blatt in den Ecken und — etwas ganz Neues — einem dop- 
pelten Bogenfries zusammen, von denen der innere unmittelbar das vertiefte Feld 
begrenzte, also Ersatz war fiir die sonst hier tibliche innere Platte. Sowohl in den 
Zwickeln des ersten wie des zweiten Frieses gab es Blattwerk als Fillung. Bei der 
zweiten Mensa folgte der mit einem Perlstab belebten Platte, welche das auBSere 
Glied des Rahmens bildete, wie es scheint, zunachst noch eine andere, etwas 
niedrigere, die aber gleichfalls als Dekor einen Perlstab aufwies, und dieser dann 
der Rundbogenfries, der auch hier unmittelbar die Vertiefung umgab. 


Die aus der Prioratskirche zu Peilhan stammende Mensa wurde bereits andern 
Ortes wegen der bei ihr in der Mitte der Vertiefung angebrachten rosettenartigen 
Verzierung gelegentlich erwahnt. Ob sie heute noch vorhanden ist, kann ich 
nicht sagen. Sie war 1,20 m breit und 80 cm tief. Der ca. 25 cm breite Rahmen 
ihrer Oberseite setzte sich aus einer breiten, in der Mitte mit einer Perlschnur 
besetzten AuBeren Platte, einer Rinne oder Kehle, dem Rundbogenfries und einer 
den inneren Abschlu8 der Umrahmung bildenden niedrigeren Platte zusammen. Die 
Vertiefung ma8 nur ca. 72 X 32 cm. Die Unterseite der Mensa zeigte in der Mitte 
einen groBen achteckigen Stern, dem ein ca. 50 cm im Durchmesser haltender Kreis 
eingeschrieben war, ein Anzeichen, da als Stiitze der Mensa ein Rundpfeiler von 
ca. 50 cm Starke gedient hatte. Im tibrigen war sie mit eingraviertem romanischen 
Blatt- und Rankenwerk itiberzogen. 

Das Alteste Beispiel einer ausgetieften Mensa, die im Innenrand des Rahmens 
der Vertiefung einen Rundbogenfries aufweist, gehort nach dem Gesagten dem Ende 


37 Lebrun-Desmarettes (de Moléon), Voyages 38 Bullet. monum. XXXVII (1871) 136. Roh. 
liturgiques 145. Eingehende Auskunft tber die Tfl. 73; vgl. I, 208. 
Mensa nebst Skizzen schulde ich den giitigen 39 Bullet. monum. XXXVII (1871), 137 mit 
Bemiithungen des Konservators des Museums, Abb. 
H. Petitjean, dem ich auch hier meinen auf- 40 Skizze der Mensa in Bullet. de la Soc. 
richtigen Dank aussprechen méchte. archéol. de Béziers IV (1866), Tfl. X. Vgl. auch 
Bullet. mon. XXXVII (1871) 137. 
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des 9. oder dem Anfang des 10. Jahrhunderts an. In der Folge miissen Mensen dieser 
Art namentlich im Siiden Frankreichs, wo wir auch wohl ihren Ursprungsort zu 
suchen haben, sehr beliebt gewesen sein, wie die vielen Beispiele derselben beweisen, 
die sich dort durch all die Jahrhunderte hindurch bis heute erhalten haben. Ihre 
Bliitezeit erlebten jene Mensen im 10. und 11. Jahrhundert; im 12. kamen sie bald 
auBer Mode. 

Das Motiv des Rundbogenfrieses hat auf ausgetieften Altarmen- 
sen zweifellos etwas Auffalliges; es ist sogar noch auffalliger als die dem heu- 
tigen Brauch doch so fremde Vertiefung selbst. Rohault de Fleury hat fiir den 
Bogenfries, soweit er auf den Mensen von Besangon und Vienne zur Anwen- 
dung gekommen ist, eine eigentiimliche Erklarung versucht. Er meint, die 
Passe hitten bei ihnen die Bestimmung gehabt, die Opferbrote aufzunehmen, 
welche konsekriert werden sollten. Die Griinde, welche er fiir seine Hypo- 
these anfiihrt, sind jedoch so haltlos, da8 es sich nicht verlohnt, auf sie einzu- 
gehen. Eine solche Anordnung der zu konsekrierenden Oblatae, wie sie Ro- 
hault de Fleury annimmt, ist im christlichen Kultus nie ublich gewesen, am 
wenigsten aber war sie es zur Zeit, da die in Frage stehenden beiden Mensen 
entstanden, d. i. im 11. Jahrhundert. Rohault de Fleury halt dieselben aller- 
dings nicht fiir Sch6pfungen des 11., sondern fiir solche des 7. Jahrhunderts. 
Allein diese Meinung ist sicher durchaus unzutreffend. Die Mensen gehéren 
zu einer bestimmten, nicht blo& durch ihre Vertiefung, sondern auch durch 
den Rundbogenfries der Umrahmung des vertieften Feldes scharf charak- 
terisierten Gruppe von Altarmensen, fiir die wir vom Ende des 9. Jahrhun- 
derts bis in das 12. hinein eine Anzahl zum Teil durch Inschriften klar da- 
tierter, zum Teil durch sonstige zuverlassige Anhaltspunkte sicher datierbarer 
Beispiele besitzen. 

Wie hatte man tibrigens auch die fraglichen Passe zur Aufstellung der zu kon- 
sekrierenden Oblatae benutzen kénnen, da sie ja durch das Altartuch und das Korpo- 
rale, oder doch wenigstens durch dieses letztere, wo es namlich neben dem Korporale 
kein Altartuch gab, verdeckt wurden. Rohault de Fleury hat diese Schwierigkeit 
selbst empfunden. Denn er meint, die Vorschrift, den Altar mit dem Korporale zu 
bedecken, sei im 7. Jahrhundert, dem er die Mensen zu Besancon und Vienne zu- 
schreibt, vielleicht noch nicht allgemein in Kraft gewesen. Allein in Gallien war sie 
das damals zweifellos tberall. AuBerdem aber sind die beiden Mensen nicht aus 
dem 7. Jahrhundert, sondern aus weit spaterer Zeit, einer Zeit, in der ein allgemeines 
Bestehen jener Vorschrift eine absolut sichere Tatsache ist. 

Es kann kein Zweifel obwalten, daB die Passe auch auf den Mensen von Besancon 
und Vienne nicht einer liturgischen Funktion wegen da waren. Sie sind vielmehr 
auch bei ihnen rein ornamental. Bei den Mensen von Rodez, Gerona, Elne und den 
ihnen ahnlichen liegt das ohne weiteres auf der Hand. Bei den meisten von diesen 
ware sogar eine Verwendung der Passe, wie Rohault de Fleury sie will, durch deren 
Beschaffenheit wie tiberhaupt durch die ganze tibrige Beschaffenheit der Mensen 
ganz untunlich gewesen. Der Charakter, den die Passe bei diesen Mensen haben, 
wirft nun aber alles erwiinschte Licht auch auf Bedeutung und Zweck des Bogen- 
frieses der Mensen von Besancon und Vienne und, wie ich hinzufiigen méchte, Mett- 
lach. Auch bei diesen ist er rein ornamental, ist er lediglich ein dekorativer Bestand- 
teil der Umrahmung ihrer Oberseite, worauf tibrigens schon der Umstand hindeutet, 
dafi er auch bei ihnen ein hoheres Niveau hat als das von ihm umschlossene, zur 


Aufnahme der liturgischen Gerate und der zu konsekrierenden Oblatae bestimmte 
vertiefte Feld. 
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In Frankreich ist die Zahl der Mensen mit vertieftem Felde auf der 
Oberflache, die sich dort erhalten haben, wie aus dem Gesagten erhellt, recht 
betrachtlich. Und doch sind sie sicher nur ein Bruchteil aller derjenigen, die 
es ehedem in Frankreich gegeben hat. Manche werden schon in gotischer Zeit 
dem Wechsel des Geschmackes zum Opfer gefallen, andere zugrunde ge- 
gangen sein, als die Hugenotten gerade in den Kirchen des Siidens ihre Ver- 
wustungen anrichteten und dabei am wenigsten der Altaére schonten. Wieder 
andere mu8ten weichen, als der Barock seine Altére zu bauen begann. Manche 
sind erst im 18. Jahrhundert verschwunden, wie z. B. die Mensa des Hoch- 
altares in St-Pierre-le-Vieux und der Kathedrale zu Vienne, sowie die Hoch- 
altarmensen in St-Jean und St-Etienne zu Lyon, die nach dem Zeugnis 
Lebrun-Desmarettes’ (de Moléon) im Beginn jenes Jahrhunderts noch vor- 
handen waren”. Die Mensa des Hochaltares der Kirche zu Auriol ging erst 
im 19. Jahrhundert nach der Profanation der letztern zugrunde. Auch sind 
schwerlich schon alle Mensen, die ein giitiges Geschick in Frankreich vor dem 
Untergang bewahrt hat, bekanntgeworden, die einen, weil sie in einen Winkel 
geraten sind, in dem sie von niemanden beachtet werden, die andern, weil sie 
zur Beplattung des FuSbodens oder zu ahnlichen wenig passenden Zwecken 
benutzt wurden, wieder andere, weil keiner an Ort und Stelle kam, der sie 
bei ihrer heute uns so ungewohnten Ejinrichtung als das erkannte, was sie 
einst waren. 

DaB sich heute in Frankreich altchristliche und mittelalterliche Altarmensen mit 
Vertiefung im Siiden des Landes noch in so betrachtlicher Zahl vorfinden, wahrend 
die gréfere noérdliche Halfte des Landes kaum mehr als das eine oder andere Bei- 
spiel solcher aufweisen kann, méchte dafiir sprechen, dafs diese Mensaart vornehm- 
lich im Siiden Frankreichs gebrauchlich gewesen sei. Indessen kann die Sache auch 
so liegen, daB hier, wo tiberaus zahlreiche Kirchen romanischen Stiles entstanden, 
die Gotik aber sich bei weitem nicht so eingreifend wie im Norden durch Um- und 
Neubauten betatigte und auch in der Folge eine Menge alter romanischer Kirchen- 
bauten sich durch die Jahrhunderte hindurch zu behaupten wuBte, sich mehr solcher 
Mensen erhielten, wahrend in den andern Teilen des Landes mit den romanischen 
Kirchen auch die Altare im gotischen Sinne erneuert oder umgestaliet wurden. 
Jedenfalls ist wenig wahrscheinlich, daB dem Norden und Osten, namentlich aber dem 
Westen Frankreichs Altarmensen mit Vertiefung so fremd geblieben sein sollten, 
wie es nach dem heutigen Befund scheinen kénnte. 

Die Gotik hat wohl nirgends mehr ausgetiefte Altarmensen hervorge- 
bracht, nicht einmal mehr die Friihgotik; denn die Mensa zu Valcabrére 
diirfte nicht erst 1200 angefertigt, sondern von einem Alteren Altar genommen 
worden sein. 

Uberschauen wir, was sich ttherhaupt an Altarmensen aus dem 
ersten Jahrtausend in die Gegenwart gerettet bat, so mu8 auffallen, 
daB die meisten, die wir aus dieser Zeit noch besitzen, mit vertieftem Felde 
ausgestattet sind. Ob wir daraus nicht einen Schlu8 ziehen diirfen auf die 
weite Verbreitung dieses Typus? AusschlieBlich war er freilich nicht in Ge- 


41 Voyages liturgiques (Paris 1718) 5 und 39. zu Auriol ist die Mensa, von der in Note 31 
Die hier genannte Hochaltarmensa der Kirche 5S. 269 die Rede war. 
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brauch, wohl aber scheint es, folgte iam damals ein sehr groBer, wenn nicht 
vielleicht der gréBere Teil der Altarmensen. 

Zeitlich lieB sich die Verwertung unserer Mensenart von der Mitte des 
5. Jahrhunderts bis zum Beginn des 13. feststellen, also fiir einen Zeitraum 
von achteinhalb Jahrhunderten. Im Siiden Frankreichs begann sogar fiir die 
mit Vertiefung versehenen Altarmensen im 10. Jahrhundert eine bemerkens- 
werte Zeit der Nachbliite, die bis in das 12. Jahrhundert dauerte. Sie 4uBerte 
sich nicht blo8 in der groBen Zahl solcher Mensen, die in jener Periode dort 
geschaffen wurden, sondern ebensosehr in der reichen Ausbildung des Rah- 
mens der Vertiefung, wie sie in keiner friiheren Brauch gewesen war. Dabei 
waren es nicht blo8 bedeutendere Kirchen, die mit ihnen versehen wurden, 
Kathedralen, Stifts- und Klosterkirchen, sondern auch kleinere, entlegenere 
Landkirchen, die selbst heute zum Teil nur mit groBen Umstanden aufgesucht 
werden kénnen. Stammt ja doch ein betrachtlicher Teil der noch vorhan- 
denen Beispiele aus eben dergleichen Kirchen. 

Auf die Frage, was der Grund gewesen sei, die Mensa auf der Ober- 
fliche mit einem vertieften Felde auszustatten, hat man geantwortet, es sei 
geschehen, um bei einem etwaigen ungliicklichen Umfallen des Kelches und 
VergieBen des heiligen Blutes zu verhindern, da8 dieses auf den FufBboden 
flieBe. In der Tat mag eine dahin zielende Absicht sowohl zur Entstehung des 
Brauches beigetragen haben, als auch auf dessen jahrhundertelang dauern- 
des Fortleben von Einflu8 gewesen sein. 

Man muB vor Augen halten, daB in einer Zeit, in der alle, Klerus und Volk, noch 
unter beiden Gestalten kommunizierten, ein gréBeres Quantum Wein konsekriert wer- 
den muBte als heute. Hierdurch aber sowie durch die verschiedenen Hantierungen 
zur Vorbereitung der Ausspendung war nattrlich die Gefahr eines Umstiirzens oder 
AusgieBens des Kelches grofer als in der Zeit, da das Volk nur noch unter einer 
Gestalt kommunizierte und der Priester infolgedessen bloB fiir sich den Wein kon- 
sekrierte. Es mag darum auch nicht ohne inneren Zusammenhang geschehen sein, 


wenn beides zu gleicher Zeit, d. i. im 12. Jahrhundert, in Abgang kam, die Kom- 
munion unter beiden Gestalten und die Mensa mit Vertiefung. 


Indessen war es wohl nicht jene liturgische Riicksicht allein, welche dazu 
fulhrte, die Oberseite der Mensa mit einer Randleiste und so mit einer Vertie- 
fung zu versehen, und welche dann durch Jahrhunderte hindurch eine solche 
Gepflogenheit lebendig erhielt. Vielmehr wird noch etwas anderes fiir beides 
von Einflu8 gewesen sein, vielleicht sogar nach beiden Richtungen hin den 
hauptsachlichsten Einflu8 ausgeiibt haben, der Wunsch, der Mensa einen ent- 
sprechenden Schmuck zu geben. 

Deutlich weist darauf die Beschaffenheit der Randleiste hin, die oft, und zwar 
schon bei Mensen des 6. Jahrhunderts, wie bei der in S. Vitale zu Ravenna und bei 
der Mensa des Altares in S. Pietro zu Bagnocavallo, eine so geringe Hohe hat, daB 
die von ihr umschlossene Vertiefung ohne alle praktische Bedeutung und sie selbst 
deshalb ersichtlich bloBer Dekor war. Auch der Umstand, da8 man nicht blo8 den 
Hochaltar, bei dem das aus praktischen Erwagungen immerhin begriindet sein 
konnte, mit Rahmen und Vertiefung versah, sondern auch die Nebenaltare. bei denen 
eine Gefahr fiir Verschiittung des hl. Blutes nicht oder kaum vorlag, weil sie ledig- 
lich der privaten Zelebration der Messe dienten, legt Zeugnis fiir die dekorative 
Bedeutung der Randleiste ab, da diese bei den Nebenaltaren offenbar nur oder doch 
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in erster Linie als Schmuck gedacht war. Das gleiche bekundet endlich die reiche 
Gliederung und die glanzende Ornamentierung, welche man der Umrahmung haufig 
zuteil werden lieB, und zwar nicht erst im 10. und 11. Jahrhundert — man denke an 
die Mensen zu Rodez, Gerona, Toulouse und andere Vertreter der friiher besprochenen 
Sondergruppe —, sondern auch schon im 5. und 6. Jahrhundert, wie die Mensa im 
Museum Borély und die Altere der beiden Mensen zu Vaison zeigen. 

Mensen mit umrahmter Oberseite waren jedenfalls dann keineswegs in jeder 
Hinsicht bequem und zweckmaBig, wenn die Randleiste eine solche Hohe und Breite 
hatte, wie diese ihr bei manchen der aus altchristlicher Zeit wie aus dem Beginn 
des zweiten Jahrtausends stammenden Beispielen eigen sind. Freilich machten sich die 
Mangel der mit Vertiefung ausgestatteten Mensen so lange minder geltend, als es 
noch keine Altarretabeln gab und man noch keine grofen Reliquienschreine, keine 
Leuchter und kein Kreuz auf die Mensa stellte. Anders verhielt es sich jedoch, als 
im 11. Jahrhundert in allem dem ein Wandel eintrat und sich dieser im 12. immer 
mehr zum Brauch, wie er im spateren Mittelalter herrschte, befestigte. Und so mag 
auch zwischen jenen Neuerungen und dem gleichzeitigen Aufgeben der Vertiefung der 
Altarmensa etwas mehr als bloB ein zeitlicher Zusammenhang bestehen. 


Inwieweit es auch in Riten des Ostens Altarmensen gegeben hat, 
die oben mit vertieftem Feld versehen waren, la8t sich nicht sagen. Beispiele 
sind nur aus koptischen Kirchen bekannt. Die Mensen liegen in diesen bald 
auf dem Stipes, bald sind sie bis zum obern Rand der sie ringsherum, auch 
an der Geradseite, umrahmenden Leiste in seine Oberseite eingesenkt. 
Ihrer Form nach sind sie entweder rechteckig oder an einer Seite abgerundet. 
Im zweiten Fall erinnern sie an die Mensen zu Mettlach und Vienne. 

Bemerkenswert ist bei dieser zweiten Mensaart die Einfassung des vertieften 
Feldes (Abb. S. 99). Sie setzt sich gewohnlich aus einer hohen auBeren Randleiste, die 
aus schmalen Plattchen und machtiger Schrage besteht, und einer tiefer liegenden 
breiten inneren Platte, welche durch eine leichte Schrage zum Grund der Vertiefung 
lbergeleitet wird, zusammen. Die innere Platte ist in der Mitte der Geradseite ent- 
weder bis zur Schrage der Randleiste véllig durchbrochen, oder nur mit einem Ein- 
sprung versehen”, die auBere zeigt weder Durchbruch noch Einsprung. Als Beispiel 
sei nach Strzygowski eine im Museum zu Kairo befindliche Platte wiedergegeben. 
Sie wird dem 8. Jahrhundert zugeschrieben (Tafel 44). Ihre Hohe betragt 71 cm, ihre 
Breite gleichfalls 71 cm, ihre Starke 10 cm, die Tiefe des Mittelfeldes 5 cm. Der an 
der Geradseite befindliche Einsprung der inneren Rahmenplatte ist wie auch sonst 
gewohnlich abgerundet®. 

Die zweite Art der koptischen steinernen Altarmensen, die namentJich in den 
Kirchen der Wiistenkloster haufig sind**, ist durchaus gleichartig einer Anzahl von 
alten koptischen Grabstelen, von denen einige, wie die einer gewissen Febronia in 
der Kirche des Dér Abu Hennis beim alten Antinoé (dat. aera mart. 466—750 
n. Chr.), die Kosmasstele im Museum zu Kairo (dat. aera mart. 502 — 786 n. Chr.) 
sowie eine dieser letzteren auch ornamental sehr Ahnliche Grabstele zu 
Alexandria (dat. aera mart. 512— 796 n. Chr.), in das 8. Jahrhundert hinaufreichen. 
Diese Form der Grabstelen war auch bei den Arabern in Gebrauch, und zwar gemaB 
erhaltenen Beispielen bis in das 12., ja 13. Jahrhundert”. 


42 Butler I, 221, 305; II, 2f. Von einem Aga- 
pentisch mit Randleiste im Museum zu Buka- 
rest war S. 158 die Rede. Einen andern fand 
PreuSer (Konr. PreufSer, Nordmesopotamische 
Baudenkmale [Leipzig 1911] 31) in der Kirche 
des Jakobitischen Klosters Mar Gabriel. 

43 J, S. Strzygowski, Koptische Kunst (Leip- 
zig 1904) 102. 


44 Uber Holzmensen vgl. oben S. 99. 

45 Vgl. die von Strzygowski erwahnten und 
abgebildeten arabischen Grabstelen aus den 
Jahren 418, 531 und 657 der Hedschra (= 1025, 
1137 1259 n. Chr.) in Bulletino di archeologia 
e storia dalmata XXIV (Spalato 1901) 58 f. und 
Tfl. IV, wo auch die Kosmasstele und die kop- 
tische Grabstele aus Alexandria besprochen 
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Welche Beziehungen zwischen diesen Grabstelen und den gleichartigen Altar- 
mensen herrschen, ist noch nicht aufgeklart. Sind beide nur zeitlich parallele Er- 
scheinungen ohne inneren Zusammenhang, oder sind die einen Nachbildungen der 
andern? Und wem gebiihrt in diesem letzten Falle die Prioritat und Originalitat, 
den Altarmensen oder den Grabstelen? Hat man vielleicht nur alte Altarmensen in 
spaterer Zeit in Grabsteine umgewandelt oder sind umgekehrt die Altarmensen ledig- 
lich ehemalige Grabstelen, die nachtraglich zu Mensen gemacht wurden, wie das 
ja ahnlich zu Ende des Mittelalters auch im Abendland nicht selten geschah? Alles 
Fragen, auf welche eine Antwort noch aussteht. Nach Strzygowski hbefindet sich die 
vorhin erwahnte Grabstele der Febronia auf dem Altar einer neben dem Chor 
von Dér Abu Hennis befindlichen Kapelle. Hier haben wir offenbar den Fall der 
Umwandlung einer Grabstele in eine Altarplatte, doch daraus folgt keineswegs, daB 
alle gleichartigen Altarmensen ehemalige Grabsteine waren”. 


Mit einem Bogenfries sind die steinernen, mit Randleiste versehenen koptischen 
Altarmensen nie ausgestattet, gleichviel ob sie rechteckige oder halbrunde Form 
haben. Uberhaupt héren und wissen wir von keiner Altarmensa in irgendeinem 
der Riten des Ostens, die einen solchen oben als Einfassung aufgewiesen hatte. 
Als Umrahmung eines halbkreisférmigen Tisches des Alltagslebens, eines sogenannten 
Sigma, begegnet uns allerdings das Motiv des Bogenfrieses auf einer Miniatur der 
etwa dem 5. Jahrhundert entstammenden griechischen Wiener Genesis, einer Dar- 
stellung des Gastmahles am Geburtstage Pharaos*’, so daB wenigstens fir jene Zeit 
an seinem wirklichen, wenn auch nur gelegentlichen Vorkommen auf profanen 
Tischen wohl nicht gezweifelt werden kann. Doch 1aBt sich aus jener Miniatur 
natirlich kein SchluB ziehen auf die Verwendung des Bogenfrieses auch zur Aus- 


und Tfl. III abgebildet sind. Eine andere alt- 
koptische Grabstele, die mit einer Reliefdarstel- 
lung zweier Oranten geschmiickt ist, aber 
weder die aufere Schrage noch eine Einbuch- 
tung bzw. einen Durchbruch an der Gerad- 
seite besitzt, ist bei J. Strzygowski, Koptische 
Kunst (Leipzig 1904), 102, wiedergegeben. Bei 
Cabrol, Dict. I, 3178 werden die Kosmasstele 
und die Stele mit den Oranten, die Strzygowski 
a. a. O. mit Recht als Grabsteine bezeichnet, 
irrig zu Altarmensen gemacht. 


46 Bullet. di archeol. e storia dalm. a. a. O. 
Strzygowski veréffentlicht hier auch das zu 
Salona gefundene, jetzt im Museum zu Agram 
befindliche Bruchstiick einer Marmortafel, die 
tberraschende Ahnlichkeit mit den  kopti- 
schen Altarmensen und Grabstelen zeigt. Es 
fehlt die hohe Randleiste, die durch eine Perl- 
schnur ersetzt ist, nicht aber der flache Rah- 
men, noch auch der Einsprung in der Mitte der 
Geradseite des Rahmens. Der Rahmen der Ge- 
radseite zeigt, soweit er erhalten ist, eine Jonas- 
darstellung sowie in der noch vorhandenen 
linken Ecke einen Kopf. Die Rundung des 
15 cm breiten Rahmens ist mit einer Folge 
von rundbogigen Blendarkaden geschmickt, 
unter denen eine mannliche Figur steht. Ubrig 
sind noch sieben Arkaden und das Fragment 
einer achten, unter der ein Mann mit einem 
Kreuz im Arm (Petrus?) angebracht ist. Die 
Jonasdarstellung auf der flachen Leiste der 
Geradseite, die Ausspeiung des Propheten, weist 
darauf hin, daf die Marmortafel eine Grab- 
stele war, oder doch zu einer solchen bestimmt 
war, nicht aber eine Altarmensa. 


Nach Meringer (Worter und Sachen I [Hei- 
delberg 1909] 181 f.) sind die halbrunden Grab- 
platten und Altarmensen Nachfahren der oben 
mit Speisen in Relief verzierten, mit einer Ver- 
tiefung oder mit Rinnen sowie mit einer Aus- 
flu8vorrichtung versehenen altagyptischen se- 
pulkralen Opferplatten. Ihre halbrunde Form 
sollen sie durch den Einflu8 des profanen 
Sigmatisches erhalten haben. (Vgl. auch Ehren- 
gabe der deutschen Wissenschaft [Freiburg 
1921] 290f.) Eine Kritik dieser Auffassung ist 
nicht vonn6ten. Zwischen den _ halbrunden 
Grabplatten und Altarmensen einerseits und 
den ganz anders beschaffenen, ganz anders 
eingerichteten und zu ganz anderem Zweck 
dienenden altagyptischen Opfertafeln anderer- 
seits besteht kein Zusammenhang. Warum zu- 
dem nicht die halbrunden Altarmensen ebenso 
unmittelbar von dem halbrunden Tisch des All- 
tagslebens ableiten, wie die rechteckigen Altar- 
mensen doch zweifellos unmittelbar von dem 
rechteckigen profanen Tisch herzuleiten sind. 


47 Abb. bei W. von Hartel und Fr. Wickhoff, 
Die Wiener Genesis (Wien 1895), Titelbild. Auch 
auf einer Miniatur des griechischen Evange- 
liars zu Rossano (5.—6. Jahrhundert), welche 
das letzte Abendmahl wiedergibt, scheint bei 
nur oberflachlichem Zuschauen der Abend- 
mahltisch oben mit einem Bogenfries ausge- 
stattet zu sein (Abb. bei A. Haseloff, Codex pur- 
pureus Rossanensis [Berlin 1898] Tfl. 5); sieht 
man aber genauer zu, so sind die an einzelnen 
Stellen den Tischrand begleitenden Bégen 
nichts als ein Teil der Marmorierung, mit der 
der Miniator die ganze Oberseite geschmiickt hat. 
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stattung der Mensa des liturgischen Tisches, des Altares, nicht einmal fur die Zeit, 
der die Wiener Genesis entstammt. 


V. PROFILIERUNG DER MENSA 


Es ist uralter Brauch, bei Kasten-, Block- und Sarkophagaltaren die 
Mensa iber den Stipes vorkragen zu lassen. Eine Vorschrift ist das freilich 
keineswegs, und nichts hindert, die Mensa in einer Flucht mit dem Stipes 
enden zu lassen. Es ist aber stets das gewOhnliche gewesen, besonders im 
Mittelalter, aus dem nur wenige Beispiele vorhanden sind, bei denen die 
Mensa nicht vortritt*. Haufiger werden, wie friiher ausgefiihrt wurde’, Altare 
ohne Mensavorsprung erst in der Zeit der spaiten Renaissance, als es Gepflo- 
genheit wurde, die Altére mit Holzwerk zu ummanteln. Doch handelte es sich 
damals sehr oft nicht um altaria fixa, sondern nur um quasi-fixa. Auch wurde 
nun haufig bei vorhandenen mittelalterlichen Altaéren das Mensaprofil her- 
untergehauen, um sie leichter im Geschmack der Zeit mit einem Holzkleid 
versehen zu k6nnen. 


DaB man beim Kasten-, Block- und Sarkophagaltar die Mensa tiber den Stipes 
vortreten lieB, hatte seinen Grund zum Teil in ZweckmaBigkeitsriicksichten. So war 
es flr den Zelebrans, der am Altare stand, bequemer, wenn die Altarplatte vor- 
trat. Auch diente es einer besseren Erhaltung der Behange, mit denen der Altar 
bekleidet wurde, wenn sie infolge des Vorsprunges der Mensa den Stipes nicht un- 
mittelbar beriihrten. Indessen waren solche und ahnliche praktische Erwagungen 
sicher nicht die einzige und wohl noch weniger die urspriingliche und Hauptver- 
anlassung. Das werden vielmehr zwei andere Dinge gewesen sein, einmal die 
Erinnerung an jene erste Form des Altares, aus der die tbrigen Typen sich im 
Laufe der Zeit entwickelten, die Erinnerung an den Tischaltar, dann der Gedanke, 
daB die liturgische Bedeutung des Altares als der Mensa Domini, des Tisches, der 
das Brot des Lebens bietet, auch in seiner AuBeren Erscheinung wenigstens irgendwie 
zum Ausdruck gelangen, irgendwie sinnfallig verkérpert zutage treten miisse. In 
der Tat haben Kasten-, Block- und Sarkophagaltar durch die Ausladung der Mensa 
bis in die Gegenwart ihre Verwandtschaft mit dem Tischaltar festgehalten, wie es 
auch eben diese Vorkragung derselben war, welche auch ihnen noch bis zu einem 
gewissen Grade das Aussehen eines Tisches verlieh. 

Man lieB darum auch die Mensa nicht blof an der Vorderseite des Altares, an 
welcher der Priester stand und vor allem die Behange angebracht zu werden 
pflegten, tiber den Stipes vortreten, sondern ebenso an den beiden Schmalseiten des 
Altares, an denen doch eine Ausladung derselben, nur geringe praktische Bedeutung 
hatte. Selbst an der Riickseite des Altares gab man ihr bis in das spate Mittelalter 
gern eine Vorkragung, vorausgesetzt natiirlich, daB der Altar frei stand. Denn 
wenn er einer Wand oder einem Hinterbau vorgestellt war, hatte eine solche ja 
hinten keinen Sinn. Wenn sich aber im spaten Mittelalter auch bei den Altaren, 
die frei aufgestellt waren, an der Riickseite die Vorkragung der Mensa in vielen 
Fallen verlor, so hing das wohl mit dem Umstande zusammen, daf es nun Brauch. 
wurde, hinten auf der Mensa ein Retabel zu errichten. Doch findet sich selbst noch 
an der Hinterseite freistehender Retabelaltare des ausgehenden Mittelalters die Aus- 
ladung der Mensa. 


Eine Profilierung erhielten die Seiten der Mensa bis zur Karolinger- 
zeit in der Regel nicht, gleichviel ob der Altar ein Tischaltar war oder sonst 


1 Vgl. oben S. 222. 2 Ebend. 
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einem Typus folgte. Ein ganz vereinzelt dastehendes Beispiel einer an den 
Kanten mit hoher steiler Kehle versehenen Mensa aus dieser Epoche bietet 
die Mensa der rechten Seitenkapelle der altchristlichen Zometerialbasilika zu 


St. Peter im Holz (Abbildung S. 132). 

Allerdings hat man die mit Plattchen und Karnies profilierten Mensen zu 
Vaugines und Buoux® wegen der an die Ornamentation der Mensen zu Marseille, 
Auriol u. a. erinnernden ornamentalen Behandlung ihrer Seiten als Schopfungen 
aus vorkarolingischer Zeit bezeichnet, doch hatte von einer solchen Datierung 
gerade jene reiche Profilierung der Seiten abhalten sollen, die durchaus auf das 
9. oder 10. Jahrhundert als Entstehungszeit beider Altarplatten hinweist. 


Seit der Karolingerzeit beginnt man dann, die Seiten der Mensa zu profi- 
lieren, doch waren wohl selbst noch im 10. Jahrhundert unprofilierte 
Mensen das gewohnlichere. 

In Italien waren solche sogar noch im 11., 12. und 13. Jahrhundert haufig, 
wie die Mensen der alten Altare in den Sette Chiese zu Bologna, des romanischen 
Altares in S. Giovanni in Monte daselbst, des Altares in S. Manno bei Perugia, 
in S. Angelo zu Perugia, in der Friedhofskirche zu Bastia und in der Krypta von 
S. Maria in Cosmedin zu Rom, des Hochaltares in S. Andrea zu Ponzano Romano, 
des Hochaltares in der ehemaligen Abteikirche zu Castel S. Elia bei Nepi u. a. 
bekunden, alles Altare mit Mensa, deren Seiten noch ganz unprofiliert sind. 


Im spateren Mittelalter sind Altarmensen, die an den Seiten 
unprofiliert gelassen wurden, im ganzen selten, und zwar selbst in Italien, 
doch kommen solche auch jetzt noch vor. 


Beispiele sind in Deutschland der Altar in der Vorhalle des Domes zu 
Merseburg, der Altar im ersten Joch des linken Seitenschiffes des Domes zu 
Halberstadt, ein Altar im linken Seitenschiff in St. Rupert zu Regensburg u. a. 
Die spate Renaissance, die auf die Profilierung der Seiten der Mensa aus dem 
vorhin angegebenen Grunde weniger Gewicht legte, sah wieder manche Altare mit 
unprofiliertem Mensavorsprung entstehen. 


Die einfachste Profilierung der Mensa bestand darin, da8 man die Seiten 
in ihrem unteren Teile mit einer Sc hr 4 g e versah, durch welche der Mensa- 
vorsprung zum Stipes tibergeleitet wurde. Denn eine solche Uberleitung zu 
schaffen, war ja der Hauptzweck des Profils. 


Diese Ari der Profilierung begegnet uns schon auf Bildwerken des 9. Jahr- 
hunderts, wie z. B. den Reliefs einer der Elfenbeinplatten des Sakramentars Drogos 
von Metz (826—855). In der Zeit des romanischen Stiles ist sie sehr 
gebrauchlich. Wollte man damals die Seiten der Mensa profilieren, so geschah 
das vornehmlich mittels einer Schrage. Aber nicht nur im romanischen Stile 
ist die Schrage ein beliebtes Profil der Seiten der Mensa, sie bleibt das auch in 
der Gotik. In wie vielen Fallen nun auch die dem Charakter dieser letzteren 
entsprechendere Kehle die Schrage verdrangt, immer noch entstehen zahlreiche 
Mensen, die nach wie vor nicht eine Kehle, sondern eine Schrage als Profilierung 
zeigen. Die Renaissance beniitzt wieder mehr die Schrage, wenn sie die Mensa 
nicht reicher profilieren will. Die Schrage ist somit ein Profilglied, das zur Gliede- 
rung der Seiten der Mensa seit wenigstens der Karolingerzeit durch alle Stilperioden 
durchlauit und in allen eine haufige Erscheinung ist, mag es auch in der einen 
mehr zur Verwendung gelangen als in der anderen. Eben darum ist es aber auch 


3 Vgl. oben S. 265. 
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sehr schwierig, um nicht zu sagen, geradezu unmdglich, einzig aus dem Profil der 
Seiten die Entstehungszeit einer Mensa zu bestimmen, wenn dasselbe lediglich durch 
eine Schrage gebildet wird. Es ist ein groBer Irrtum, wenn man, wie es freilich 
wohl geschieht, alle jene Altéare, deren Mensa nur mit Schrage profiliert ist, 
kurzerhand in die Zeit des romanischen Stiles setzt. 


Der Karnies 1]aft sich bei der Mensa als Profilglied der Seiten erst im 
9.bis 10. Jahrhundert nachweisen. 


Wir finden ihn erst bei den friiher erwahnten Mensen zu Rodez und Gerona 
und den diesen vollig gleich profilierten, oben ebenfalls mit Vertiefung versehenen 
Mensen zu Vaugines und Buoux. Bei der Altarplatte zu Rodez wurde er allerdings 
an der Front in spaterer Zeit bis auf einen kleinen Uberrest an den Ecken durch 
eine gotische Profilicrung ersetzt, er hat sich aber ganz unverandert an den 
drei tibrigen Seiten erhalten, wie auch jene Uberbleibsel an der Vorderseite noch 
zeigen, wie das Profil dort urspritinglich beschaffen war. 


Der Karnies tritt als Mensaprofil vorziiglich in der Zeit des romanischen 
Stiles auf. Er bleibt auch noch in der frithen Gotik als solches gebrauchlich, 
dann gerat er aber in Abgang, bis ihn die Renaissance wieder als Profil der Mensa 
einbirgert. Der Karnies schlieBt sich entweder ohne Trennungsglied an die Platte 
der Seiten an, oder es tritt, und das ist das gewdhnliche, zwischen beide ein 
kleiner Einsprung. Ahnlich verhalt es sich in bezug auf die Verbindung von 
Karnies und Stipes. Zeigt die Profilierung eine reichere Zusammensetzung, so 
gesellt sich zum Karnies noch eine Kehle, ein Wulst oder eine Schrage oder auch 
wohl eine Verbindung dieser Profilglieder. Indessen sind derartige ausgiebigere 
Profilierungen der Seiten nicht gerade haufig, wie sie auch erst unter der Herr- 
schaft des spatromanischen Stiles und der frthen Gotik auftreten. Gute, von 
der Friihrenaissance stark beeinfluBte spatgotische Beispiele bieten die zahlreichen 
Altare in Notre-Dame de Brou bei Bourg-en-Bresse (Ain). Das Profil besteht bei 
ihnen aus fallendem Karnies, Einsprung, Kehle und Schrage. 


Die K eh le tritt als Profil der Seiten der Mensa erst in der spateren Zeit 
des romanischen Stiles haufiger auf. In der Zeit der Gotik ist sie das gew6hn- 
lichste und beliebteste Profilglied der Seiten der Mensa. Sie schlieBt sich ent- 
weder unmittelbar an die Platte der Seiten an oder wird von ihr durch einen 
Einsprung getrennt, wie es auch bei der Schrage und dem Karnies nicht selten 
geschah. Zum Stipes geht die Kehle in der Regel unvermittelt tiber. 


Die Anwendung der Kehle ist mannigfaltig. Am haufigsten erhielten die 
Seiten der Mensa nur eine Kehle als Profil, und zwar entweder in Verbindung 
mit einem Einsprung als trennendem Profilglied oder ohne einen solchen. Selbst 
in Kirchen von der Bedeutung eines Ké6lner Domes hat man sich bei den Neben- 
altaren mit einer derartigen einfachen Profilierung begniigt. In anderen Fallen 
schiebt sich zwischen die Flache der Seiten und die Kehle eine Schrage ein, wie 
bei der Mensa der Nebenaltare in der so hervorragenden ehemaligen Abteikirche 
zu Altenberg im Bergischen, oder es gesellt sich zu der einen Kehle eine zweite, 
wie bei der Mensa des Altares in der Sakristei der Stiftskirche zu Oberwesel am 
Rhein u. a. Sehr beliebt war es, den Ubergang von den Seiten der Mensa zum Stipes 
durch zwei Schragen mit dazwischenliegender Kehle zu bewerkstelligen. Die Bei- 
spiele dieser Art von Profilierung, bei der die untere Schrage nach dem Stipes 
zu gern durch ein Stabchen begrenzt wurde, sind sehr zahlreich; man irifft sie 
allenthalben bei den Altaren der alten gotischen Kirchen an, die ihre mittelalter- 
lichen Altare bewahrt haben. Auch wird oft die Kehle mit einem Stab gefiillt, 
seltener setzte man dagegen einen Stab zwischen zwei Kehlen oder umgekehrt 
eine Kehle zwischen zwei Stabe, einen starkeren oberen und einen schwacheren 
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unteren, der das Profil nach dem Stipes zu abgrenzte. In der Zeit der Hoch- 
und Spatgotik bildet die Kehle oft tiefe Unterschneidungen unter der Ausladung 
der Mensa. 

Der Stab (Wulst) spielt schon in den Mensaprofilen des spatromani- 
schen Stiles eine bemerkenswerte Rolle. Noch mehr ist das jedoch der Fall in 
der Gotik. In der Periode der Friihgotik ausschlieBlich Rundstab, ist er in der 
Folge oft auch birnférmig, d. h. von birnférmigem Querschnitt: Auch gehen 
in der Hoch- und Spatgotik im Profil der Seiten der Mensa Stab und Kehle 
hdufig in geschweifter Linie ohne Trennung ineinander tiber. Als einziges 
Profilglied erscheint er nur ausnahmsweise, wie z. B. bei dem Altar der std- 
lichen Nebenapsis in der Liebfrauenkirche zu Halberstadt, gewohnlich kommt 
er in Verbindung mit einer Schrage, einer Kehle oder einem Karnies vor. 

Im allgemeinen sind die mittelalterlichen Mensen recht einfach profiliert. 
Profile, die nur aus einem Hauptglied bestehen, bilden bei ihnen die weitaus groBte 
Zahl. Selbst im spaten Mittelalter, in dem man doch auf eine ausgiebige Gliederung 
der Simse soviel Sorgfalt und Gewicht legte, behalt das Profil der Altarmensa 
meist seine schlichte Bildung bei. Der Grund fiir diese etwas auffallende Er- 
scheinung diirfte wohl darin zu suchen sein, da8 die Mensa vorne und an den Seiten 
von dem Altartuch verhillt wurde. Wie man von einer reicheren Ausstattung des 
Stipes abzusehen pflegte, weil es Brauch war, ihn mit einem Antependium aus- 
zustatten, das ihn verdeckte, so verzichtete man auf eine glanzendere Profilierung 
der Ausladung der Mensa, weil dieselbe wegen des tiberhangenden Altartuches, 
unter dem sie verborgen war, ja doch nicht zur Geltung gekommen ware. 


Renaissance und Barock hielten, falls sie der Mensa eine Profilierung 
gaben, was dann gewohnlich geschah, wenn der Altar nicht mit einem Ante- 
pendium versehen werden oder doch wenigstens fiir gew6hnlich ohne solches 
bleiben sollte, meist an dem im Mittelalter fiir die Profilierung geltenden Prin- 
zip fest, indem man nach wie vor die Ausladung der Mensa durch Profilie- 
rung der unteren Kante zum Stipes tiberleitete. Doch wurden hierzu natiir- 
lich jetzt solche Profilglieder gewahlt, welche dem Brauch des neuen Stiles 
entsprachen, vor allem der Karnies. Indessen bildete sich neben der herk6mm- 
lichen schon bald eine zweite Profilierungsart aus, welche 
namentlich in Italien groBe Verbreitung fand. 

Sie hatte zum Vorbild die Behandlung, welche der Hangeplatte des antiken 
Gebalks eigentiimlich ist. Statt namlich die Ausladung der Mensa an der unteren 
Kante mit einem Karnies oder sonst einem Profil zu versehen, besetzte man sie 
den oberen Rand entlang mit einem leichten Karniesleistchen. Eine zweite, je 
nach den Umstanden bald kraftigere, bald schwachere und ebenso bald reichere, 
bald einfachere Leiste fiigte man als Abstiitzung der Vorkragung in den von dieser 
mit dem Stipes gebildeten Winkel ein. Selbst den Gebalkfries imitierte man bis- 
weilen, indem man etwa 10—15 cm unterhalb der unter der Mensa angebrachten 
Leiste und parallel zu ihr ein Stabchen oder schmales Simschen sich hinziehen 
lieB (Tafel 32). War es die Mensa eines Tischaltares, die man in der dargelegten Weise 


behandeln wollte, so legte man auf die Stiitzen desselben zunachst einen Pfosten 
und dann auf diesen erst die Mensa. 


Aus dieser zweiten Profilierungsweise der Altarmensa entwickelte sich 
dann im Rokoko eine dritte, bei der man die Karniesleiste oben am Rand 
der Seiten fortlie8 und die obere Kante abrundete. Sie empfahl sich nament- 
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lich fiir die geschweiften Mensen, da die Abrundung der Kante gut harmo- 
nierte sowohl mit den weichen gebogenen Umrissen dieser Mensen selbst als 
auch mit den gekriimmten und bewegten Formen ihres meist sarkophag- 
artigen Stipes. Wirklich waren es solche an den Seiten geschweift verlau- 
fende Mensen, bei denen wir sie vornehmlich zur Anwendung gebracht sehen. 


VI. LOCHER IN DEN SEITEN DER MENSA 


Man sieht nicht selten an den Seiten mittelalterlicher sowie auch wohl 
nachmittelalterlicher Mensen Locher eingehauen. Ihre Bedeutung ist nicht 
immer richtig verstanden worden. So meint Rohault de Fleury, die vier 1 cm 
breiten, 3 cm tiefen konisch sich verengernden Lécher, welche man an der 
Front der Mensa zu Minerve findet, seien bestimmt gewesen, Haken oder 
Pflécke zum Aufhaéngen von Kranzen aufzunehmen, weshalb er auch den 
Altar irrtiimlich in diesem Sinne rekonstruiert*. Die Locher an den Seiten der 
Mensa von Vouneuil-sous-Biard im Museum von Poitiers sollen nach Barbier 
de Montault zur Befestigung eines Gitters gedient haben, das angebracht war, 
um die unter dem Altar aufgestellten Reliquien zu schiitzen’. Es diirften 
darum auch tiber diese L6cher und ihre Bestimmung hier ein paar Worte am 
Platze sein. 

Die Lécher, welche man an den Seiten von Altarmensen antrifft, und 
zwar bei Mensen, die an der untern Kante der Seiten mit Schrage oder Kehle 
profiliert sind, bald oberhalb des Profils, bald in der Schrage bzw. Kehle, bei 
anders profilierten stets oberhalb der Profilierung, lassen sich in zwei 
Klassen scheiden. 

Die einen sind fast stets viereckig, hier quadratisch, dort rechteckig, 
immer aber von geringer GroéBe, bisweilen sogar ganz klein. Charakteristisch ist 
fiir sie, daB sie allzeit vereinzelt angebracht sind. Mensen, bei denen mehr als 
eines vorkommt, sind eine auBerst seltene Ausnahme. Ein Beispiel bietet der 
Altar in der Krypta von St-Gervais zu Rouen. Es befinden sich hier an der Front 
in der Kehle des Profils drei ein liegendes Rechteck darstellende Locher, das eine 
in der Mitte der Mensa, die anderen nahe den Ecken. 


Die Locher dieser ersten Klasse pflegen sich nicht zu verengern und sind 
stets verhaltnismaBig tief, bisweilen bis zu 7 oder 8 cm. Was ihre Bestimmung 
anlangt, so waren sie Sepulcra zur Aufnahme von Reliquien bei der Weihe des 
Altares. Ein solches kleines, nur 2 cm im Geviert messendes Sepulcrum, das 
noch heute geschlossen ist, trifft man z. B. an der Front der Mensa in S. Vitale 
zu Ravenna; es wurde wohl erst bei einer Neuweihe in nachmittelalterlicher Zeit 
angelegt. Gedffnet und geleert ist das 3 cm im Geviert groBe, 6 cm tiefe Sepulcrum 
in der Mitte der Vorderseite der Mensa von Vouneuil-sous-Biard. 

Die zweite Art von Léchern ist gewohnlich rund, wenig tief und 
stets zu mehreren angebracht. Meist treffen wir sie bioB an einer Seite, 
der Front, an, doch kommen sie auch, wie z. B. bei der Mensa zu Poitiers, an drei, 
oder wie beim Hochaltar der alten Kathedrale zu Maguelonne an allen vier Seiten 
vor. Eine Eigentiimlichkeit dieser zweiten Art you Léchern pflegt auch zu sein, 
daB sie nach der Tiefe zu enger werden. 


1 La messe I, 123 und Tfl. 43. de Vouneuil-sous-Biard (Poitiers 1880) bei Roh. 
2 Barbier de Montault, Autel mérovingien a. a. O. 147. 
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Bestimmt waren die Locher der zweiten Klasse zur Aufnahme einer Vor- 
richtung, Ringe oder Haken, mittels deren die Antependien oder die Behange der 
Mensa befestigt werden konnten, da ja hierfiir in der einen oder anderen Weise 
gesorgt werden muBte. Ein sehr friihes Beispiel einer derartigen Einrichtung 
bieten die Fragmente der Hochaltarmensa, die in den Ruinen der Felizitasbasilika 
bei Pola gelegentlich der jungsten Ausgrabungen zutage geférdert wurden und an 
der Kante noch den mit Blei eingelassenen Stift zum Aufhangen der Altarbekleidung 
aufweisen. Noch heute finden sich in den Léchern bisweilen Reste der Eisenhaken 
oder Holzpfiécke, die in sie eingelassen waren. So Reste von Eisenhaken, die mit 
Blei festgemacht waren, bei einer Altarmensa in der zweiten Kapelle rechter Hand 
im Dekagon von St. Gereon zu Kéln. Mit Holz sind zum Teil noch gefillt die 
runden?, 2 cm im Durchmesser haltenden Locher der Mensa zu Poitiers, deren es an 
jeder Schmalseite derselben drei gibt, an der einen Langseite, an der allein sie an- 
gebracht sind — an der andern befindet sich das Sepulcrum —,, vier. 


Locher von der zweiten Art kommen haufig bei alten Mensen vor. Deshalb, 
sowie auch, weil sie wenig bemerkenswert sind, ist es nicht vonnoten, einzelne Bei- 
spiele anzufiihren. Nur sei bemerkt, daB derartige Locher keineswegs eine Eigen- 
tiimlichkeit darstellen, die uns nur in Deutschland bei alten Mensen begegnet, wir 
finden sie bei solchen auch auferhalb Deutschlands, besonders in Frankreich*. Ubri- 
gens sind die Lécher wohl keineswegs immer aus derselben Zeit wie der Altar, 
manchmal werden sie vielmehr nachtraglich angebracht worden sein. Bei mittel- 
alterlichen Altaren mégen sie bisweilen erst aus nachmittelalterlicher Zeit, ja erst 
aus der des Barocks datieren. 


VI. DEKORATIVE BEHANDLUNG DER MENSA 


Die Mensa oben mit Ornament zu versehen, ist nie Brauch gewor- 
den. Wir kennen nur ein paar Mensen, die oben mit solchem ausgestattet 
sind. Sie werden nicht die einzigen ihrer Art in der Vergangenheit gewesen 
sein, doch geschah es wohl allzeit blo’ in Ausnahmefallen, daB man auf der 
Oberseite der Mensa ornamentalen Schmuck anbrachte. Da dieselbe mit den 
Altartiichern bedeckt wurde, hatte es zu wenig Zweck, sie mit schmiickenden 
Zutaten zu bereichern. 


Die wenigen bekannten Beispiele von Mensen, die oben ornamentalen Dekor auf- 
weisen oder doch aufwiesen, wurden fast alle schon gelegentlich beschrieben. Es mu8 
daher hier geniigen, an sie zu erinnern. Es sind die Mensa des von Johannes III. in SS. 
Apostoli zu Rom gestifteten Altares, die im Relief ein grofes, nach den Enden zu 
sich maBig verbreiterndes Kreuz zeigt (Abb. S. 261), die Mensa zu Besancon (Tafel 42), 
die Mensa zu Peilhan und die Mensa des von Abt Tresimirus errichteten Altares in 
der Kirche des Klosters Mons Olivetit. Drei andere Beispiele sind die Mensa des 
Altares im Langhaus von S. Apollinare in Classe, die Mensa eines Altares in der 
Kapelle der Burg Hocheppan bei Bozen und eine kleine Mensa im Museum zu 
Montpellier. Die Mensa des Altares in S. Apollinare in Classe zeigt oben ein groBes 
gleicharmiges, an den Enden trapezartig erweitertes Kreuz. Aus welcher Zeit sie 
stammt, ist nicht zu bestimmen; doch gehorte sie sicher nicht urspringlich zu dem 
Stipes, der sie heute tragt. Die Mensa des Altares zu Hocheppan, der zum groBten 
Teil in einer halbkreisférmigen Nische eingebaut ist, weist oben romanische Malerei 
als Schmuck auf. In der Mitte sieht man eine Scheibe, die ein Kreuz enthielt, wie die 


: Nicht viereckigen, wie es bei Roh. J, 147 heift. _ lien bietet die Mensa des Hochaltares in S. Mi- 
In der Krypta von St-Marthe zu Tarascon chele zu Pavia (Bild 196), die vorne finf die- 
fand ich zwei Beispiele von Mensen mit der- ser Lécher aufweist. ‘ 
artigen Léchern. Ein gutes Beispiel aus Ita- * Vgl. oben S. 270. 
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Uberreste desselben bekunden. Rechts, hinten und links zieht sich um dieselbe ein 
breiter Rankenfries?. 

Ein sehr interessantes eigenartiges Stiick ist die aus weifem Marmor bestehende 
Mensa im Museum der Universitat zu Montpellier. Sie ist nur 64 cm breit und 42 cm 
tief. Ihre Unterseite hat die Form einer umgekehrten flachen, an der Spitze ab- 
gestumpften Pyramide. Als Stipes hatte sie einen Pfeiler von 28 cm im Geviert. Eine 
viereckige 9 X 13 cm groBe, 7 cm tiefe Héhlung, die in der Mitte der Unterseite an- 
gebracht ist, war entweder das Sepulcrum oder, und das ist wahrscheinlicher, ein 
Zapfenloch. An der Front der Platte liest man in friihgotischen Majuskeln die 
Inschrift: + Que : sic : imago : Dei : testantur : dicta : Mathei . Oben zeigt die 
Mensa eingraviert in der Mitte das Lamm Gottes unter einem portalartigen Uberbau, 
rechts und links je zwei der Evangelistensymbole in kreisfoérmiger Umrahmung. Um 
das Ganze zieht sich den Rand der Oberseite entlang eine von zwei Linien gebildete 
Einfassung. Die Mensa diirfte um 1200 entstanden sein. 


Auch die Seiten der Mensa haben nur selten eine dekorative 
Ausstattung erfahren, und zwar fast allein in alter Zeit. Die 
neuere Zeit hat ganz von einer Ornamentierung derselben abgesehen. 
Vergebens wird man sich bei den Altaren, welche Renaissance und 
Barock schufen, nach einer an den Seiten verzierten Mensa umschauen. 
Aus der Zeit der Gotik haben wir nur sparliche Beispiele zu verzeichnen. 


Ubrigens ist es unschwer begreiflich, daB auch an den Seiten der Mensa nur 
selten Ornament angebracht wurde. Wurden sie doch gewohnlich von dem Altar- 
tuch bedeckt, da dieses tiber sie herabzuhangen pflegte. Es lohnte sich daher eben- 
sowenig, sie zu ornamentieren, als es Zweck hatte, die Mensa oben mit Dekor zu 
versehen. Er ware ja an ihnen kaum mehr zur Geltung gekommen als hier. 

In Italien besitzen wir aus der Vergangenheit keine Mensa, die an den 
Seiten eine bemerkenswertere ornamentale Ausstattung aufwiese. Alle Mensen, die 
sich dort aus vormittelalterlicher wie mittelalterlicher Zeit erhalten haben, zeigen 
fast ausnahmslos ganz schmucklose Seiten, und zwar selbst dann, wenn diese unprofi- 
liert sind und darum zur Aufnahme von Ornament sehr wohl geeignet gewesen 
waren. Nur bei der Mensa in S. Giovanni Evangelista zu Ravenna sind die Seiten 
mit einer leichten Vertiefung belebt, in die ein flaches, an den Enden gegen einen 
Halbkreis auslaufendes Leistchen eingelassen ist. 

Giinstiger als in Italien steht es in Frankreich, wo es namentlich noch eine 
Anzahl altchristlicher und frihmittelalterlicher Altarmensen gibt, 
die an den Seiten mit Ornament ausgestattet sind. Es sind die Mensa aus St-Victor 
im Museum Borély, die Mensa aus Auriol im Museum zu Aix, die Mensa aus 
St-Marcel im Museum zu St-Germain-en-Laye sowie die Mensen zu Vaison 
Cavaillon, Vaugines und Buoux. Sehr bemerkenswert ist, daB® sich bei allen mehr 
oder weniger die gleichen ornamentalen Motive wiederholen, das Monogramm Christi, 
das Kreuz, Lammer, Tauben und Weinranken, ein Zeichen, wie tief dieselben in dem 
Ornamentenschatz der religidsen Kunst der altchristlichen und frihmittelalterlichen 
Kunst eingewurzelt waren. 

Die alteste und zugleich schénste der eben genannten Mensen ist die Mensa aus 
St-Victor (Tafel 41). Von der Ornamentation der Randleiste, von der dieselbe oben um- 
rahmt ist, wurde bereits gesprochen*. Die Kopfseiten der Mensa enthalten zwei in 
schénen Windungen gegenstandig verlaufende Weinranken, die einer in der Mitte der 
Seiten angebrachten Vase entspringen. An den Trauben, die sie tragen, picken Tauben. 
Von den beiden Langseiten zeigt die eine in der Mitte das von A und 2 begleitete 
Monogramm Christi, umgeben von einem Lorbeerkranz, die andere das Lamm, 


2 Vgl. K. Atz, Kunstgesch. von Tyrol (Inns- 3 
bruck 1909) 351 mit Skizze. Noss Cue b 
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welches mit den VorderfiiBen auf einem Berge steht, dem vier Quellen entspringen. 
Neben dem Monogramm Christi stehen rechts wie links je sechs Tauben, von denen 
die meisten eine Weinbeere im halbgedffneten Schnabel halten; neben dem Lamm 
sehen wir beiderseits je sechs andere Lammer. Die Ecke ist an allen vier Seiten 
mit einem den Abschlu8 der Friese bildenden Saulchen besetzt. Der Skulpturen- 
schmuck der Mensa zeichnet sich durch tiberraschend vortreffliche Formbildung aus. 
Besonders gilt das von den graziés geschwungenen Weinranken der Schmalseiten*. 


Die Mensa von Auriol ist eine etwas vereinfachte Kopie der Altarplatte aus 
St-Victor. Die hintere Seite ist bei ihr unornamentiert geblieben; vorne sehen wir 
zwischen je sechs Tauben das Monogramm Christi (Tafel 41), die beiden Kopfsciten 
schmiickt eine, aus einer Vase herauswachsende, nach rechts und links sich ver- 
zweigende Weinranke. Der Dekor der Seiten ist, wie aus dem Gesagten erhellt, bei 
der Mensa von Auriol weit einfacher als bei der Marseiller Mensa, die freilich auch 
bedeutend gréfer ist. Auch ist die Ausfithrung des Ornaments bei jener minder 
fein und elegant als bei dieser. Indessen ist selbst so die Verwandtschaft zwischen 
beiden Mensen unverkennbar. 

Die Mensa aus St-Marcel zu St-Germain-en-Laye zeigt an allen vier Seiten 
Ornament. Vorne weist sie einen Lammerfries, hinten einen Taubenfries auf. Die 
Mitte nimmt hier wie dort das Monogramm Christi ein, das wie gewohnlich von A 
und 2 begleitet, aber ohne Umrahmung geblieben ist. Bei dem Lammerfries kom- 
men die Lammer abweichend von der Darstellung auf der Marseiller Mensa aus 
einem Tor heraus. Die Tierchen erscheinen demgema8 auch bewegter; einzelne 
befinden sich sogar in vollem Lauf. An den beiden Kopfseiten ist in der Mitte ein 
Kranz angebracht; rechts und links von dem Kranz stehen je drei Tauben. 

Die Seiten der Mensa zu Vaison sind mit einem Weinrankenfries geschmickt, 
der an den gleichartigen Fries der Kopfseiten der Mensen von Marseille und Auriol 
erinnert, aber nicht wie bei jener von pickenden Tauben belebt ist. Hinten wachst die 
Ranke in der Mitte der Seite aus einer Vase, um dann symmetrisch nach rechts und 
links zu verlaufen; an den Schmalseiten bildet sie die Fortsetzung der Ranke der 
Riickseite. Die Front der Mensa wird durch zwei Saéulchen in drei Abteilungen 
geschieden, von denen die seitlichen eine aus einer Vase hervorkommende Ranke 
aufweisen. Die mittlere enthalt einen beiderseits von einer Taube begleiteten Kreis, 
in dem das Monogramm Christi steht?. 

Eine sehr rohe Arbeit ist das Ornament der kleinen Mensa zu Cavaillon. Der 
Fries der Front zeigt in der Mitte ein derbes, von A und 2 begleitetes Kreuz, links 
und rechts je zwei Tauben, die sich aber nicht dem Kreuz, sondern einander zuwenden. 
Das Ornament der Seiten besteht in einer ungefiigen, mit Trauben besetzten Ranke; 
hinten setzt es sich aus einem sonderbaren Gemisch verschiedenartiger Motive zu- 
sammen: In der Mitte eine Folge von finf kleinen Rundbogenarkaden, dann rechts 
wie links zunachst ein Kelch, weiterhin ein turm- oder sarkophagartiges Gebilde 


4 Hart hinter allen vier Ecken geht von der 
einen Seite zur anstoBenden in halber Héhe 
derselben schrag durch die Mensa ein Loch, 
in dem sich frither ein Ring befunden haben soll. 
Es muf dahingestellt bleiben, ob diese eigen- 
artigen Locher, die nur hier, sonst aber bei 
keiner anderen Mensa vorkommen, urspriing- 
lich oder aus spaterer Zeit sind, ob Ringe sich 
von Anfang in ihnen befanden oder nachtrag- 
lich in ihnen angebracht wurden, ob Lécher 
und Ringe zur Erleichterung des Transportes 
und des Versetzens der Mensa oder zur Be- 
festigung der Altarbekleidung dienen sollten, 
alles Fragen, auf die sich heute keine befrie- 
digende Antwort geben 148t. Die Ringe, wie 
sie bei Rohault de Fleury abgebildet werden 


(La messe, Tfl. 46) sowie die von demselben 
versuchte Rekonstruktion des Altares (ebend.), 
sind Phantasiestiicke ohne allen Wert. 

® Abb. bei Roh. Tfl. 49. Nur in zwei Frag- 
menten erhalten ist eine Mensa zu Mouréze 
(Cant. Clermont, Hérault). Dieselben sind in 
ein Haus eingemauert. Das eine zeigt einen 
Weinrankenfries als Dekor; es bildete einen 
Teil der Schmalseiten oder der Riickseite. 
Das andere weist einen Kranz mit dem Mono- 
gramm Christi auf, an den sich rechts und 
links Tauben anreihen. Links sind noch drei 
Tauben vorhanden, rechts nur mehr eine. Zwi- 
schen den Tauben steht ein baumartiges Orna- 
ment (Bull. de la Soc. du Midi de la France 
2e ser., n. 29—31 [1903] 220 mit Abb.). 
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und zuletzt eine Art Rosette. Die Mensa stammt offenbar aus einer Zeit des Ver- 
falls und dazu von ungeibter Hand. 


Bei der Mensa zu Vaugines sehen wir auf der Vorderseite das Monogramm 
Christi zwischen je sechs Tauben, hinten eine Weinranke, die, aus einer Vase heraus- 
steigend, von der Mitte aus sich nach rechts und links verzweigt, an den beiden 
Schmalseiten gleichfalls eine von der Mitte ausgehende Ranke mit dreilappigen 
Blattern. Der Dekor der Front ist in sog. Relief en creux ausgefihrt, der der 
ubrigen Seiten in gewohnlichem flachen Tiefrelief. 


Die auch durch den stilistischen Charakter der Ornamente deutlich als jiingeres 
Werk sich kundgebende Mensa zu Buoux zeigt vorne sechs Tauben in viereckigem 
Feld, die abwechselnd den Kopf entweder wie pickend nach vorne beugen oder riick- 
warts drehen, auf der Riickseite eine derbe Weinranke mit ungeschickt gear- 
beiteten Blattern. Auf der rechten Schmalseite erblicken wir ein Kreuz, neben dem 
beiderseits zwei Schafe stehen, auf der linken eine Ranke nebst vielblatteriger 
Rosette®. Beachtenswert ist, daB alle angefiihrten Mensen aus einem verhaltnismabig 
kleinen Bereich Siidfrankreichs, aus den Departements Ardéche, Vaucluse und 
Bouches-du-Rhéne stammen. 

Der romanischen Zeit gehort ein Altar in St-Pierre de Sauveplantade bei 
Villeneuve-de-Berg (Ardéche) an.. Seine Mensa, die eine Breite von 1,30 m und Tiefe 
von 1 m hat, ist an den Seiten unten mit einer Schrage profiliert, oben mit einem 
flachen romanischen Rankenfries geschmiickt’. 


Glanzend verziert sind die Seiten der Mensa in St-Sernin zu Toulouse. 
Bei einer gesamten Hohe yon 22 cm weisen sie unten als Profil eine 15 cm hohe 
Schrage auf. Dieselbe ist hinten mit einem prachtigen romanischen Rankenfries, 
dem symmetrisch einander gegentibergestellte Vogel eingefiigt sind, bedeckt. An 
den beiden Kopfseiten ist sie mit einer Folge von je sieben runden, durch Blatter ver- 
bundenen Medaillons geziert, die Biisten der Gottesmutter, des hl. Petrus und anderer 
Heiligen umschlieBen, wahrend ihre Zwickel mit Blattwerk gefillt sind. An der 
Vorderseite erblicken wir in der Mitte der Schrage eine Biiste des segnenden Christus 
in einem mit imitierten Edelsteinen geschmitickten und von einem Blattkranz umgebe- 
nen Rundmedaillon, das seinerseits wieder von einem viereckigen, auf seinem Rand- 
leistchen mit einer Perlenschnur verzierten Feld umrahmt ist. Das Medaillon wird 
beiderseits von einem fliegenden Engel gehalten, dem nach der Ecke zu noch zwei 
andere fliegende Engel folgen, von denen der erste ein mit kurzem Schaft versehenes 
Kreuz tragt. Leider ist vorne bloB die linke Halfte der Schrage gut erhalten, die 
rechte aber fast ganz zerstort. Die etwa 7 cm hohe obere Partie der Seiten ist mit 

drei Reihen halbkreisf6rmiger Schuppen bedeckt®. 


Der Altarplatte in St-Sernin zu Toulouse eng verwandt und wohl aus gleicher 
Zeit mit ihr ist die Altarmensa in der Kapelle des ehemaligen Kleinen Seminars 
zu Lavaur (Tarn). Ich erhielt erst Kenntnis von ihr, als mir ein Besuch daselbst 
zum Zweck einer Inaugenscheinnahme des interessanten Stiickes nicht mehr moglich 
war. Ich kenne sie daher nur aus einer kleinen Photographie, die leider bloB die 
Front wiedergibt, aber auch so hinreicht, um die nahe Verwandtschaft der Mensa 
mit der Toulouser erkennen zu lassen (Tafel 45). Auch bei der Mensa zu Lavaur 
sind die Seiten nur mit einer breiten Schrage profiliert. Die Flache oberhaib der 
Schragen ist vorne — und so wird es auch an den andern Seiten sein — mit einer 
Reihe grofSer abgerundeter Schuppen belebt, zwischen denen kleinere spitze Schuppen 
zur Fillung der Zwickel angebracht sind. Die Schrage zeigt vorne in der Mitte ein 
Rundmedaillon, das eine Biiste enthalt und durch zwei horizontal angeordnete, 


6 Vgl. die Abb. der beiden Mensen in Bullet. 8 Teilweise Abb. bei Roh. Tfl. 74 und La- 


archéol. 1911 Tfl. XVIII und:1910: Tfl. I. Abb..  steyrie 681. Leider gestattete die Art der Be- 
der Mensa zu Cavaillon bei Roh. Tfl. 56. festigung der Mensa keine photographische 


7 Revue, V (1861) 377. Aufnahme der Seiten. 
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sitzende Figuren gehalten wird. Rechts wie links sehen wir je drei weitere Figuren, 
die durch halbmondférmige Baldachinchen voneinander geschieden werden. Die 
drei zur Rechten, von denen die letzte ein Kreuz in der Hand hat und die erste zur 
Linken, sind ahnlich behandelt wie die beiden Gestalten, welche das Medaillon tragen. 
Die mittlere links, welche aufrecht und als Halbfigur dargestellt ist, halt ein Tuch 
ausgespannt in den ausgebreiteten Handen. Die dritte zur Linken, welche fliegend 
und mit einem Kreuze in der Hand erscheint, mutet an wie eine Nachbildung des 
Engels an der Front der Toulouser Mensa. 

In der spaten franzésischen Gotik geschah es wohl, dafB man die 
Kehle der Mensaprofilierung mit einer fortlaufenden Ranke oder mit in Absatzen 
sich wiederholendem Blattwerk ausstattete. Besonders beliebt scheint das in der 
Bretagne gewesen zu sein, wo sich noch eine Anzahl trefflicher Beispiele so ver- 
zierter Mensen erhalten haben wie zu Folgoet (Finistére) und St-Pol de Léon (Fini- 
stére). 

Frankreich ist das einzige Land, das sich rihmen kann, Altarmensen zu besitzen, 
deren Seiten eine ornamentale Ausstattung zuteil wurde. Denn wie in Italien, so 
habe ich auch in Spanien kein Gegenstiick zu den besprochenen franzosischen Mensen 
gefunden. Zwei spatgotische Mensen aus Osterreich, die Mensa des Emporen- 
altares in der Spitalkirche zu Oberwélz (Steiermark) und die des Emporen- 
altares in der Kirche zu Pirgg (Steiermark), die an ihrer dem Schiff der 
Kirche zugekehrten Riickseite in der Kehle der Mensa mit kraftigem Blattwerk 
besetzt sind, kénnen kaum hierher gerechnet werden, zumal dasselbe bei der 
ersteren lediglich die Fortfithrung der Verzierung darstellt, mit der die Kehle der 
Deckplatte der Emporenbristung versehen ist. 


Vill. DIE WEIHEKREUZCHEN 


Fiir die Konsekration einer Kirche ist vorgeschrieben, an den W4anden 
in der vom Pontifikale angegebenen Weise Kreuze anzumalen. Sie ver- 
merken die Stellen, an denen die Salbung mit dem heiligen Chrisam vor- 
genommen werden soll, und sind zugleich in der Folgezeit ein Beweis fiir die 
vollzogene Weihe. 


Die Stellen auf der Oberseite der Mensa, welche bei der Altarweihe mit 
dem gesegneten Wasser bezeichnet und mit dem Katechumenen6l und dem 
Chrisam gesalbt werden, brauchen dagegen nicht eigens durch ein dort an- 
gebrachtes Kreuzchen bezeichnet zu werden. Weder im Pontifikale noch 
sonst irgendwo gibt es dariiber eine Vorschrift. Es ist das nicht einmal all- 
gemeiner Brauch. In Deutschland wird man freilich kaum je bei 
Altaren, die im letzten Jahrhundert geweiht wurden, auf der Mensa die 
W eihekreuzchen vermissen, wohl aber in Spanien und Italien, 
wo sie oft genug selbst noch bei Altaren, die erst in jiingster Zeit konsekriert 
wurden, derselben entbehrt. 


Man wird es darum auch nicht auffallig finden, daB es erst recht im 
Mittelalter keine allgemeine Vorschrift gab, nach welcher die Salbstellen der 
Mensa mit eingehauenen Kreuzchen bezeichnet werden muBten. Ortlich 
begrenzte Bestimmungen dariiber mag es allerdings hier und da gegeben haben, 
doch waren das nur vereinzelte Erscheinungen. 


; In den zahlreichen Synodalstatuten des 13. 14. und 15. jalenunderte 
in denen man doch am ehesten eine derartige Vorschrift erwarten sollte und dirfte, 
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ist mit Sicherheit nur einmal von den Weihekreuzchen der Mensa die Rede, in den 
Statuten des Bischofs Walter von Durham aus dem Jahre 1255, nach denen der 
Archidiakon bei seiner Visitation sich auch erkundigen soll, welche Altare geweiht 
seien und ob sie, wenn geweiht, crucis charactere sint sigillatat. Allerdings spricht 
auch der friher mitgeteilte Kanon der Dubliner Synode des Jahres 1186 von finf 
Kreuzen, die bei der Konsekration auf der Mensa gemacht wurden”, doch mdégen 
hier nicht Kreuzchen gemeint sein, welche in dieselbe eingehauen oder eingeritzt 
wurden, sondern die Kreuzchen, welche mit dem geweihten Wasser, dem hl. Ol 
und dem Chrisam auf die Mensa gezeichnet werden. 

Nicht anders wie mit den Synodalstatuten verhalt es sich mit den mittelalter- 
lichen Pontifikalien. Von den sehr zahlreichen italienischen, franzésischen, 
englischen, spanischen und deutschen Pontifikalien des Mittelalters, die ich durch- 
gesehen habe, erwahnen nur zwei die Weihekreuzchen, ein anscheinend franzési- 
sches Pontifikale der Vaticana aus dem 14. Jahrhundert® und das Sakramentar 
Ratolds von Corbie aus dem 10. Jahrhundert*, und selbst bei diesen ist die Sache 
keineswegs ganz klar. Denn wenn es im ersteren in der auf die Salbungen der 
Mensa folgenden Rubrik heift: Ponat (der Bischof) incensum videlicet in qualibet 
cruce et candelas accensas super cruces et incensum, so kénnen diese cruces aller- 
dings als Kreuzchen aufgefafit werden, die der Mensa eingehauen waren, allein sie 
lassen sich auch, wenn nicht sogar besser, von den Kreuzchen verstehen, die mit 
dem Katechumenen6l] und dem Chrisam auf sie gezeichnet waren. Auf keinen Fall 
enthalt die Rubrik eine formliche Vorschrift, die Mensa mit eingehauenen Kreuzchen 
zu versehen. Die fragliche Stelle des Sakramentars Ratolds von Corbie findet sich 
in dem an die Altarweihe sich anschlieBenden Ritus der Bergung der Reliquien. 
Hat der Bischof dieselben in das Sepulcrum gebettet, soll er, so lesen wir dort, eine 
tabula dariiber legen, auf diese mittels 61 und Chrisam vier Kreuze machen und 
die Kreuze in den vier Ecken mit einem Messer einzeichnen: Et tune ponatur tabula 
super aquam (sic — super quam) faciet cruces quattuor ex oleo et sanctam (sic) 
chrismatis (sic) et designantur per quatuor angulum (sic) cum cultro. Unklar ist, 
ob unter der tabula hier die VerschluBplatte des Sepulcrums oder die Altarmensa zu 
verstehen ist. AuBerdem ist der Text stark entstellt und ist deshalb nicht ausge- 
schlossen, daf in dem inhaltlich ungewohnlichen Passus Et designantur per quatuor 
angulum cum cultro auch ,,cum cultro“ auf Rechnung eines Lese- oder Schreibfehlers 
des Abschreibers zu setzen ist. Auf alle Falle hatte die Rubrik sowohl des Pontifikales 
der Vaticana wie die des Sakramentars von Corbie nur partikularrechtlichen Charakter. 

Von den liturgischen Schriften des Mittelalters kennt nur ein irischer Traktat 
uber die Kirchweihe, welcher dem 11. oder 12. Jahrhundert angehéren mag, die 
‘Weihekreuzchen. Der Ritus, den derselbe erklart, ist der allgemein gebrauchliche 
romische, jedoch vermischt mit altirischen Elementen. Wir erfahren aus dem 
Traktat, daB der Bischof nach der Segnung des Konsekrationswassers mit seinem 
Messer sieben Kreuzchen oben in den Altar einritzte. Je eines zeichnete er in die 
vier Ecken und in die Mitte der Mensa ein; die beiden andern brachte er vorne und 
hinten zwischen den Eckkreuzchen an. Sie bezeichneten zweifelsohne die Stellen, 
an denen die Salbungen vorgenommen wurden. Welche Verbreitung der Brauch 
hatte und wie lange er sich erhielt, 14Bt sich nicht bestimmen’. 


1 H. VII, 489. 

2 Vgl. oben S. 87. 

3 Borgh. 35, A 2. 

4 Paris, Bibl. Nat. f. 1. 12052. Vielleicht ist 


mode of consecrating a church in ,,Trans- 
actions of the St. Pauls Ecclesiological Society“ 
IV 2 (London 1897) 98 ff. Der Traktat stammt 
anscheinend aus der Zeit, als die Altare in Ir- 


statt cum cultro cum digito zu lesen. 

5 Whitley Stokes, The Lheabar Breac trac- 
tate on the consecration of church in ,,Miscel- 
lania linguistica in onore di Graziadio Ascoli* 
(1901) 363f. und T. Olden, On a early irish 
4ract in the Lheabar Breac describing the 


Braun, Der christliche Altar I. 


land nech vorwiegend aus Holz gemacht wa- 
ren, also aus der Zeit vor 1186 (vgl. oben 
S. 105). In der Erklarung der Kirchweihe ver- 
nehmen wir, daf der Bischof mit seinem Mes- 
ser auch ein Kreuz in die Sparren an den vier 
Ecken der Kirche einritzte. 
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Die mittelalterlichen Kanonisten reden nie von den Weihekreuzchen, die sie 
demnach entweder nicht kannten, oder denen sie doch, wenn dieselben ihnen nicht 
fremd waren, keine Bedeutung beilegten. 

Alles in allem ist es AuBerst wenig, was wir aus den schriftlichen mittel- 
alterlichen Quellen iiber die Weihekreuzchen erfahren, und so sind wir auch 
fiir ihre Geschichte wieder fast ausschlieBlich auf das angewiesen, was uns 
die alten Altare iiber sie verraten. 

Die Mensen, welche Weihekreuzchen zeigen®, sind bis in das 12. Jahr- 
hundert im Vergleich zu jenen, bei denen sie fehlen, an Zahl verschwindend 
klein. Wenn es darum auch auBer Zweifel steht, daB bis dahin die Mensa 
im ganzen nur sehr selten mit Weihekreuzchen versehen wurde, so beweisen 
jene Beispiele, wie wenige ihrer auch sind, doch anderseits mit aller Bestimmt- 
heit, daB8 dieser Brauch nicht erst dem spateren Mittelalter entstammt. Sie 
stellen es sogar sicher, da8 man vereinzelt schon im 6. Jahrhundert 
auf der Mensa Weihekreuzchen anbrachte. Denn schon die Mensa aus 
St-Marcel im Museum zu St-Germain-en-Laye wurde mit ihnen ausgestattet, 
das alteste erhaltene Beispiel einer Mensa mit Weihekreuzchen. 

Die Mensa besaB deren jedenfalls vier, eines in jeder Ecke der Vertiefung ihrer 
Oberseite, von denen zwei sich noch ganz erhalten haben. Jn der Mitte scheint nie 
ein Kreuzchen angebracht gewesen zu sein. Die Kreuzchen sind in einem Kreis ein- 
geschrieben, der ca. 5 cm im Durchmesser hat’. 

Ein zweites, noch aus vorkarolingischer Zeit stammendes und nur um 
etwa ein Jahrhundert jiingeres Beispiel bietet die Mensa von Le Ham. Sie weist fiinf 
Kreuzchen auf, ein kleines in jeder der vier Ecken und ein grofes in der Mitte. Die 
Arme dieses letzteren bestehen aus vier parallelen Linien und sind an den Enden 
mit hornférmigen Anhangseln verziert. Um die Kreuzungsstelle 
legt sich ein Quadrat, dessen Seiten von zwei parallelen Linien 
gebildet werden. Die Kreuzchen in den Ecken sind auch bei der 
Mensa von Le Ham von einem Kreis umgeben, unterscheiden 
sich aber vondenen der Mensa von St-Marcel dadurch, da8 ihre 
Arme sich nach den Enden zu verbreitern. 

Die Mensen von St-Marcel und von Le Ham sind die ein- 
zigen Mensen mit Weihekreuzchen aus vorkarolingischer Zeit. 
Allerdings sind solche auch auf der Mensa von Vouneuil-sous- 
Biard angebracht, je eines in den vier Ecken und in der Mitte, 
allein sie sind hier wohl nicht gleichaltrig mit der Mensa, son- 
dern wie das Sepulcrum an der Front eine Zutat aus spaterer 

_Mittleres Zeit. Auch die fiinf kleinen Weihekreuzchen auf der anschei- 

eal i eae nend karolingischen Mensa im Minster zu Aachen® dirften 
Le Ham nicht urspriinglich sein, sondern einer spateren Neuweihe 
Valognes, Bibliothek des Altares entstammen, so dafi das nachste sichere Bei- 
spiel einer von Anfang an mit Weihekreuzchen versehenen 

Mensa eine erst dem 10. Jahrhundert angehérende Mensa in der Kapelle des hl. Dornes 
in der Kirche zu Ste-Eulalie-de-Rive-d’Olt (Aveyron) ist. Sie hat fiinf kleine, gleich- 
armige Kreuzchen, je eines in den Ecken, das finfte in der Mitte. Zwischen den 
Kreuzchen der Ecken zieht sich rings den Rand entlang eine beiderseits von einer 


* Natirlich kommen nur solche Mensen in 
Betracht, die von Anfang an und nicht erst 7 Skizze bei Roh., Tfl. 48. 
bei einer spateren Neuweihe mit Weihekreuz- 8 Vgl. oben S. 227. 
chen versehen wurden. 
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Linie eingefaBte Inschrift, derzufolge der Altar vom Bischof Deusdedit von Rodez 
geweiht wurde®. Tag der Weihe war ein 16. Mai, leider ist jedoch das Jahresdatum 
nicht mehr vorhanden, so da wir nicht wissen, ob Deusdedit II. (+ 933) oder 
Deusdedit III. (+ 975) gemeint ist. Jedenfalls ist er einer der beiden, da Deusdedit I. 
(6. Jahrhundert) nicht in Frage kommen kann, einen Deusdedit IV. es aber auf dem 
Stuhl von Rodez nicht gegeben hat?®. 

Ein Beispiel aus dem Beginn des 11. Jahrhunderts ist die Mensa des Hoch- 
altares der Basilika zu Aquileja. Der 
Stipes desselben entstammt allerdings 
erst einer Erneuerung, die der Altar in 
der Zeit der Friihrenaissance erfuhr, die 
Mensa aber gehért noch dem 1031 ge- 
weihten Neubau des Patriarchen Poppo 
an. Die Kreuzchen haben hier, ein Uni- 
kum, das Eigentiimliche, daB sie nicht 
eingehauen, sondern in Relief ausgeftihrt 
sind. Aber auch in ihrer Form sind sie 
ungewohnlich; denn sie sind am unteren 
Ende nach Art von Tragkreuzen mit 
einer Handhabe oder stachelartigem An- 
satz versehen. Angebracht sind sie in 
der Richtung der Diagonale der Mensa. 

Wie man sieht, ist es in der Tat 
wenig, was wir an Altarmensen mit 
Weihekreuzchen aus der Zeit vor dem 12. Jahrhundert besitzen**. Allein so 
gering deren Zahl ist, so gro’ ist ihre Bedeutung fiir die Geschichte des 
Weihekreuzchens. 

Aus der Zeit des romanischen Stiles und der Gotik hat 
sich eine sehr groBe Menge von Altarmensen mit Weihekreuzen erhalten, 
namentlich aber aus dem 14. und 15. Jahrhundert. 


Auf italienischen Mensen jener Zeit finden sich dieselben freilich nie, 
wenigstens ist mir in Italien kein Altar aus dem 12. bis 15. Jahrhundert bekannt- 
geworden, der die Weihekreuzchen aufwiese. Wo uns dort solche bei spatmittelalter- 
lichen Altaren begegnen, stammen sie von einer spateren Neuweihe, wie z. B. auf 
der Mensa des Altares der Cappella Strozzi in S. Maria Novella zu Florenz, die an- 
scheinend sogar erst in der Frihe des 18. Jahrhunderts mit ihnen versehen wurde. 

Auch in Spanien habe ich keine mittelalterliche Mensa angetroffen, welche 
mit Weihekreuzchen versehen war, obschon sich dort aus dem 12.—15. Jahrhundert 
noch manche Mensen erhalten haben, zumal im Nordosten des Landes. Ob der 
Altar dem 12. und 13. Jahrhundert oder dem ausgehenden Mittelalter entstammte, 
regelmaBg mangelten auf der Mensa die Weihekreuzchen. So beispielsweise bei den 
mittelalterlichen Altaren in den Kathedralen zu Gerona, Barcelona, Tarragona, 
Tarazona, Tortosa, Salamanca, Huesca, Oviedo, den Kloster- und Stiftskirchen zu 
Veruela, S. Isidoro zu Leon, S. Feliu zu Gerona, Poblet u. a. Allerdings bilden die 
Altare, die sich in Spanien aus dem Mittelalter bis heute erhalten haben, nur einen 
kleinen Bruchteil des einstigen Bestandes. Allein wenn bei den noch vorhandenen 
die Weihekreuzchen regelmafig fehlen, so darf das als Anzeichen gelten, daB es sich 


Weihekreuzchen des Hochaltares. 
Aquileja, Basilika 


® Bull. de la Société Archéol. du Midi de la 
France sér. in 8, n. 10, 95 mit Abb. 
10 Vg]. oben S. 270. 


borne (vgl. oben S. 106) eingehauen ist, hat 
wohl nicht den Charakter eines Weihekreuz- 
chens, sondern ist, wie das Kreuz auf der 


11 Das Kreuzchen, welches der dem 8. oder 
9. Jahrhundert entstammenden Mensa zu Cam- 


Mensa Johannes’ III. in SS. Apostoli zu Rom, 
als Ornament gedacht. 
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daselbst bei den jetzt nicht mehr vorhandenen mittelalterlichen Altaren nicht 
wesentlich anders verhalten haben wird. 

In Frankreich muf der Brauch, die Mensa mit Weihekreuzchen zu ver- 
sehen, im spateren Mittelalter weit verbreitet und sehr beliebt gewesen sein. Wir 
finden dort allenthalben mittelalterliche Altare, deren Mensen solche aufweisen, wie 
z. B. in Notre-Dame-de-Brou bei Bourg, in Ste-Savine und anderen Kirchen zu 
Troyes, in St-Gervais zu Rouen, zu St-Pair (Manche), in der Kathedrale zu Coutances, 
der Abbaye-aux-Dames zu Caen, der Kathedrale zu Albi u. a. 

DaB es in England itblich war, auf der Mensa Weihekreuzchen anzubringen, 
ersahen wir bereits aus der vorhin erwahnten Verordnung des Bischofs Walter von 
Durham”. Es erhellt das aber auch aus den freilich wenig zahlreichen Altaren, die 
sich in England aus dem spateren Mittelalter erhalten haben und durchweg auf 
der Mensa die Weihekreuzchen aufweisen, wie z. B. aus einem Altar in der ehe- 
maligen Abteikirche zu Hexham (Northumberland), einem Altar zu Broughton Castle 
(Oxford), einem Altar in der friiheren Klosterkirche zu Jervaulx (York), einem Altar 
in der Pfarrkirche zu Arundel (Sussex) u. a.**. 

Im Norden fand ich gute Beispiele von Mensen mit Weihekreuzchen im 
Dom zu Lund. RegelmaBig fehlen diese auf den in Danemark und Jitland nicht 
seltenen Altarmensen, welche aus Findlingsgranit gemacht sind. Die Harte und 
Rauheit des Steines waren einem Anbringen der Weihekreuzchen nicht ginstig. 


Ungemein haufig sind mit Weihekreuzchen versehene mittelalterliche Altar- 
mensen in Deutschland, und zwar im Norden wie im Siiden, im Osten wie im 
Westen. So zeigen im Dom zu K6ln beinahe alle alten Altare auf der Mensa die 
Weihekreuze; dasselbe ist der Fall z. B. in den Abteikirchen zu Altenberg, Brau- 
weiler und Werden, den Stiftskirchen zu Oberwesel und Xanten, den Domen 7u 
Trier, Magdeburg, Minden, Libeck, Freiburg im Breisgau, Hildesheim, Regensburg, 
in St. Kunibert, St. Gereon und St. Severin zu K6éln, der Pfarrkirche zu Kalkar, der 
Wiesenkirche zu Soest, dem Dom zu Limburg, der Liebfrauenkirche zu Halberstadt 
u. a. Im Dom zu Magdeburg sind von fiinfzehn mittelalterlichen Altaren, die beiden 
abgerechnet, welche die Kreuzchen spater bis auf einen Rest verloren, blof zwei, die 
nie mit Weihekreuzchen ausgestattet wurden, der Hochaltar und ein kleiner Altar 
im stidlichen Querarm. In der Abteikirche zu Altenberg und im Kélner Dom ist 
nur der Hochaltar ohne solche belassen worden. In der Liebfrauenkirche zu 
Halberstadt fehlen die Kreuzchen bei zwei der noch vorhandenen neun Altare. Im 
Dom zu Trier zeigen alle mittelalterlichen Altare die Weihekreuzchen. Zahlreiche 
Mensen mit Weihekreuzchen liegen im Kreuzgang des Mainzer Domes im Boden; 
sie befanden sich wohl einst auf den Nebenaltaéren, an denen der Dom so reich war. 
Ahnlich wie in den groferen Kirchen verhalt es sich auch in den kleineren, in denen 
mittelalterliche Altare sich in die Gegenwart gerettet haben. 


Freilich gab es in Deutschland auch noch im spateren, ja noch im ausgehenden 
Mittelalter nach wie vor manche Altarmensen ohne Weihekreuze. In einzelnen 
Kirchen begegnen uns derartige Mensen sogar in betrachtlicher Zahl, wie z. B. im 
Dom zu Konstanz, im Dom zu Halberstadt, in der Pfarrkirche zu Schwabisch-Hall, 
in der Neuwerkskirche zu Goslar, in der Elisabethkirche zu Marburg u. a. In der 
Stiftskirche zu Gelnhausen, in der urspriinglich alle Altare ohne Weihekreuze waren 
wie noch jetzt der Hochaltar und der Kreuzaltar, stammen die heutigen Weihe- 
kreuzchen auf den Altaren der Nebenchérchen, wie auch schon ihre Form vermuten 
la8t, wohl von 1401, dem Jahre der Neuweihe der Altire. 

Wie viele Altare indessen auch ohne Weihekreuzchen blieben, nirgends war der 
Brauch, die Salbungsstellen auf der Mensa durch eingehauene Kreuzchen, die zu- 
gleich fiir die folgenden Zeiten den Beweis fiir die Konsekration des Altares bilden 

12, Vgl. oben S. 289. 
‘8 Archaeologia XXXI (1846) 488; Month. XXI (1880) 259; Rock I, 191; Roh. I, 226 und Tfl. 76. 
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sollten, zu bezeichnen, im spateren Mittelalter so eingebiirgert und so verbreitet 
wie in Deutschland. Bestimmte Regeln, nach denen man die Kreuzchen anbrachte 
oder weglieB, gab es nicht. Es war dafiir vornehmlich die jeweilige drtliche Ge- 
pflogenheit mafgebend. 


Der Brauch erhielt sich in Deutschland auch in der Neuzeit unver- 
_ andert in Kraft, ja er nahm noch an Verbreitung zu. In Spanien hinderte seine 
Einbirgerung der Umstand, daf dort im 16., 17. und 18. Jahrhundert die meisten 
Altare nicht mehr konsekriert, sondern mit einem Portatile versehen wurden, also 
quasi-fixa blieben. Auch in Italien war die Zahl der Altare, bei denen man sich 
mit einem Portatile begniigte, sowohl in der Zeit der Renaissance wie des Barocks 
ungemein groB, doch wurden hier auch viele altaria fixa errichtet und von diesen 
nun manche mit Weihekreuzchen auf der Mensa ausgestattet. Beispiele finden sich, 
um wenigstens auf einige aufmerksam zu machen, in S. Sisto zu Piacenza aus der 
Zeit der Frihrenaissance, in S. Filippo zu Neapel (Anfang des 17. Jahrhunderts), in 
S. Maria Novella und der Capella degli Spagnuoli zu Florenz (Ende des 16. Jahr- 
hunderts), in S. Domenico zu Fiesole (16. Jahrhundert), in S. Cecilia und S. Sabina 
zu Rom (18. Jahrhundert) u. a. Auch der Altar in der Confessio von St. Peter tiber 
der Gruft des Apostelfiirsten hat die Weihekreuzchen. Desgleichen ist mit ihnen 
eine Mensa in dem Cortile zwischen S. Luigi dei Francesi und dem franzdésischen 
Kolleg zu Rom versehen. 


Was die Zahl der Weihekreuzchen anlangt, so belauft sich dieselbe 
in der Regel auf vier oder auf fiinf. Im ersten Falle finden sie sich bloB in 
den vier Ecken der Mensa, im zweiten steht ein Kreuzchen auch noch in der 
Mitte derselben. 


Warum dieses Schwanken und warum namentlich nicht stets fiinf Kreuzchen, 
da doch die Mensa sowohl mittels des geweihten Wassers wie mittels des 
Katechumenen6ls und Chrisams nicht nur in den Ecken, sondern auch in der Mitte 
mit einem Kreuzchen bezeichnet wurde, ist nicht recht verstandlich. Jedenfalls hatte 
die Lage des Sepulcrums keinen Einflu®8 auf die Zahl der Weihekreuzchen. Finden 
sich doch oft blof& vier Kreuzchen auf der Mensa von Altaren, bei denen dasselbe 
nicht in der Oberseite der Mensa, sondern an der Front des Stipes oder oben in 
demselben unter der Mensa angelegt wurde und darum nicht Anlaf sein konnte, daB 
man nur in den vier Ecken der Mensa ein Kreuzchen anbrachte. So beispielsweise 
bei den Nebenaltaren im Dom zu Hildesheim, den Altéaren in der Krypta von 
Severin zu K6ln, dem Sieben-Freuden-Altar in der Pfarrkirche zu Kalkar, den Altaren 
im Dom zu Xanten, in der Krypta von St. Matthias zu Trier, im Dom zu Minden, 
in der Wiesenkirche zu Soest, in den Abteikirchen zu Werden und Brauweiler, in 
St. Marien und im Dom zu Stendal, in St. Kunibert zu Koln, im Dom zu KOln, in der 
Abteikirche zu Altenberg im Bergischen u. a. 


Aber auch umgekehrt treffen wir auf Mensen, die in ihrer Oberseite das Sepul- 
crum enthalten, fiinf Weihekreuzchen an. Das fiinfte steht bei denselben bald vor, bald 
hinter dem Sepulcrum. Hat dieses namlich seinen Platz in der Mitte der Oberseite, 
so befindet sich das fiinfte Kreuzchen regelmafig zwischen dem Sepulcrum und der 
yorderen Langseite, also vor dem Sepulcrum. Ist letzteres jedoch nicht in der Mitte, 
sondern mehr nach vorne zu angelegt, so ist das finfte Kreuzchen hinter ihm in der 
Mitte der Oberseite angebracht. Beispiele der ersten Anordnung bieten z. B. einige 
Altare in der Liebfrauenkirche zu Halberstadt, der Altar der Nebenapsis zur Rechien 
in der Schlofkirche zu Quedlinburg, zwei Seitenaltare im linken Nebenschiff von 
St. Emmeram zu Regensburg, ein Altar im Umgang des Domes zu Magdeburg u. a.; 
ein Beispiel der zweiten der Barbara- und der Germanusaltar in der Krypta von 
S. Sisto zu Piacenza, ein Altar im Westbau der Abteikirche zu Werden, verschiedene 
Mensen im Kreuzgang des Domes zu Mainz u. a. 
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Ubrigens darf man die Bezeichnungen Mitte und Ecken vielfach keineswegs 
streng mathematisch nehmen. Die Eckkreuzchen stehen bisweilen wie bei ver- 
schiedenen Altaren im Dom und in Oberminster zu Regensburg sehr weit entfernt 
von den Ecken, so da sie sich fast um das mittlere Kreuzchen zu gruppieren 
scheinen. Mehr nach vorne statt genau in der Mitte der Mensa steht das mittlere 
Kreuzchen namentlich bei Mensen von groferer Tiefe. Die Vornahme der Salbung 
in der Mitte ware zu unbequem gewesen, wenn man das Kreuzchen in der wirk- 
lichen Mitte solcher Mensen angebracht hatte. Auferdem findet man wohl das 
fiinfte mittlere Kreuzchen mehr oder weniger nach vorne geriickt, wenn auf dem 
nach riickwarts gelegenen Teil der Mensa ein Retabel aufgestellt werden sollte oder 
bei der Weihe des Altares dort schon stand. In diesem -Falle pflegten auch die 
Kreuzchen, die in den hinteren Ecken hatten angebracht werden sollen, entsprechend 
weiter nach vorn ihren Platz zu erhalten, was allerdings auch wohl bei Mensen 
vorkam, die anscheinend nicht bestimmt waren, einen Aufsatz zu erhalten. 

Selten vorkommende Erscheinungen sind es, wenn die Mensa nur ein 
Kreuzchen in der Mitte aufweist, wie bei einem Altar im westlichen Quer- 
schiff von St. Emmeram zu Regensburg, dem Altar in der Pfarrkirche zu 
Muldenstein (Provinz Sachsen)** und dem ehemaligen Hochaltar in der 
Miinsterkirche zu Herford, oder wenn sie blo&8 z wei enthalt, wie die Mensa 
des laut Inschrift 1599 konsekrierten Hochaltares in SS. Nereo ed Achilleo 
zu Rom. Ebenso kommt es nur vereinzelt vor, daB dann, wenn sich das 
Sepulcrum oben auf der Mensa findet und diese mit fiinf Weihekreuzchen 
versehen ist, das fiinfte Kreuzchen auf dem VerschluBstein des Sepulcrums 
eingehauen erscheint. So sehen wir es beispielsweise bei einem Seitenaltar 
im siidlichen Seitenschiffe im Dom zu Regensburg und einem der Neben- 
altare in St. Rupert daselbst, bei denen die fragliche Anordnung freilich erst 
aus jiingerer Zeit stammen mag. 

Wer die alten Altéare auf ihre Weihekreuzchen untersucht, wird bisweilen auf- 
fallenderweise statt der gewohnlichen vier oder fiinf Kreuzchen eine gréBere An- 
zahl derselben, und zwar selbst bis zu neun, auf der Mensa antreffen. So zeigt 
die Mensa eines Aitares im Westbau der Werdener Abteikirche sie ben Kreuzchen, 
eines in der Mitte, die andern teils in den vier Ecken, teils in der Mitte der Schmal- 
seiten. Das Sepulcrum hat seinen Platz auf der Mensa zwischen der Vorderkante 
derselben und dem mittleren Kreuzchen. Sieben Kreuzchen finden wir auch auf 
der Mensa des Hochaltares der Bergerkirche zu Herford. Sie sind auf ihr in der- 
selben Weise wie auf der des Werdener Altares angeordnet, und zwar befindet 
sich auch hier das Sepulcrum auf der Mensa vor dem mittleren Kreuzchen. 


Sechs Kreuzchen begegnen uns auf der Mensa des Hochaltares von St. Ulrich 
zu Regensburg, die urspriinglich eine Grabplatte bildete und bereits zweimal als 
solche benutzt worden war, bevor sie in eine Altarmensa umgewandelt wurde, das 
letztemal 1448. Die Kreuzchen stehen wie bei den beiden vorhin angefihrten Altdren 
im Dom und in Oberminster zu Regensburg dicht zusammen, zwei in der Mitte 
nebeneinander, die andern im Viereck ringsherum. Ebenfalls sechs Kreuzchen zeigt 
die Mensa des linken Seitenaltares der Johanneskirche zu Osnabriick. Vier haben 
wie gewohnlich ihre Stelle in den Ecken, die beiden anderen stehen in der Mitte 
hintereinander. 

Acht Kreuzchen fand ich auf der Mensa des Hochaltares der Kathedrale zu 
Albi, vier in den Ecken, die anderen vier etwas weiter nach innen zu. Die Mensa 
des Altares in der Kapelle von Broughton Castle bei Banbury (Oxford) in England 
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hat nach D. Rock neun Kreuze. Acht sind in der gleichen Weise angeordnet, 
wie die acht der Hochaltarmensa in der Kathedrale zu Albi, das neunte hat seinen 
Platz in der Mitte. Gleichfalls neun Kreuzchen treffen wir auf zwei Mensen an, die 
nun in dem Fufboden des Kreuzganges des Mainzer Domes eingebettet liegen. Bei 
einer befinden sich fiinf an der gewoéhnlichen Stelle, d. i. in den Ecken und der 
Mitte der Mensa. Von den vier tibrigen sind zwei ebenfalls in den vorderen Ecken 
angebracht, zwei annahernd in der Mitte der Schmalseiten. Bei der zweiten Mensa 
blieb die hintere Halfte ganz ohne Kreuzchen, vermutlich, weil sich auf ihr ein 
Altaraufsatz erhob. Ein Kreuzchen sehen wir in der Mitte der Mensa, vor ihm das 
Sepulcrum; vier weitere stehen in der vorderen Ecke und der Mitte der beiden 
Schmalseiten, die vier letzten nach innen zu neben jenen ersten vier. Neun 
Kreuzchen besitzt auch die Mensa des Hochaltares von St. Katharinen zu Branden- 
burg. Vier sind in den Ecken angebracht, vier andere etwas mehr nach der Mitte 
hin, das letzte in der Mitte. Bei der Mensa des Pfarraltares in der Kathedrale zu 
Roermond stehen von den neun Kreuzchen, mit denen sie versehen ist, finf eng 
zusammengruppiert in der Mitte, die anderen in den vier Ecken. 

Doch diese Beispiele mégen geniigen. Grund und Veranlassung fir 
eine solche Vielzahl von Weihekreuzchen werden wir in den meisten Fallen in 
einer Neuweihe des Altares zu suchen haben. Die vorhandenen Kreuzchen, die an 
sich gewifi wieder hatten benutzt werden kénnen, mochten aus dem einen oder 
anderen Grunde nicht mehr befriedigen, etwa weil sie nicht sauber genug aus- 
gefihrt erschienen, zu klein waren, nicht fir tief genug gehalten wurden, zu weit 
nach innen angebracht waren oder aus sonst einem Grunde, und so figte man den 
alten neue hinzu. Auch mag man bisweilen Bedenken getragen haben, die einmal 
gesalbten Kreuzchen zu einer zweiten Salbung zu benutzen. Sicher kamen durch 
eine Neuweihe des Altares zu ihren acht bzw. neun Kreuzchen z. B. die Mensen von 
Albi, Broughton Castle, Mainz und Brandenburg. Bei der letzten werden die vier 
in den Ecken von der ersten Weihe herrtihren, die finf tbrigen, die anscheinend 
von etwas spaterer Bildung sind, von der Neukonsekration, die im Jahre 1401 nach 
Vollendurg des Neubaues der Kirche stattfand*. 

In einzelnen Fallen mag tbrigens die Vielheit der Kreuze darauf zurtickzufiihren 
sein, daB der Steinmetz mit den Zeremonien der Altarweihe nicht hinreichend ver- 
traut war. In anderen mag derselbe nicht gewuBt haben, daf auf die Mensa ein 
Retabel gestellt werden sollte, und darum die Kreuze ohne Berticksichtigung dieses 
Umstandes angebracht haben, so da er gezwungen war, anstatt der Kreuzchen der 
hinteren Ecken nachtraglich mehr nach vorne zu andere einzuhauen. Wie es sich 
damit aber auch immer verhalten mag, fitinf Kreuzchen gentigten liturgisch durch- 
aus, weitere hatten sogar keinen Sinn und Zweck, da die Bezeichnung mit dem ge- 
segneten Wasser und die Salbung mit 6] und Chrisam nur an fiinf Stellen der Mensa 
volizogen wurde. Auf keinen Fall verdankt also eine die Zahl von finf iber- 
schreitende Vielheit von Kreuzen liturgischen Griinden ihre Entstehung. 


Die Gr6 8e der Kreuzchen ist auf den verschiedenen Mensen sehr ver- 
schieden. Irgendeine Norm oder auch nur eine Gewohnheit gab es beziiglich 
ihrer Ma8Bverhdltnisse nie. Auf hart beieinander stehenden Altéren, die zudem 
derselben Zeit entstammen, finden sich Kreuzchen von sehr ungleicher Groéfe. 
Auch 14Bt sich zeitlich keine Entwicklung in der Zu- oder Abnahme der MaBe 
feststellen, etwa so, daB die Kreuzchen in der Alteren Zeit klein, spater aber 
groBer waren oder umgekehrt. Ihre Gréf8e hing vielmehr stets ganz ab von 
dem jeweiligen Belieben des Steinmetzen oder Bestellers. 


Als gewohnlichste Mafe zeigen die Kreuzchen eine Héhe und Breite von 
57cm. Es sind das die Abmessungen, die bei ihnen immer wiederkehren. Gr6éBere 
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wie kleinere Kreuzchen sind das seltenere. Die kleinsten fand ich auf der Mensa 
des Hochaltares im Dom zu Halberstadt. Die Kreuzchen sind hier nur ca. 1% cm 
hoch und breit; 3,5 X 3,5 cm messen sie auf der Mensa des Altares im rechten 
Seitenchérchen der Stiftskirche zu Oberwesel sowie auf der des Hochaltares da- 
selbst, 4X4 cm auf der Mensa des Altares im linken Seitenschiff von Maria zur 
Wiese zu Soest. Dagegen haben sie auf dem Altar des linken Nebenchorchens der 
Wiesenkirche eine Héhe von 8—9 cm und eine Breite von 7-8 cm. 8 X8 cm groB 
sind auch die Kreuzchen auf der Mensa eines Altares in einer der Kapellen des 
linken Seitenschiffes des Domes zu Hildesheim. Auf der Mensa des Altares mit dem 
Retabel der Sieben Schmerzen Marias in der Pfarrkirche zu Kalkar messen sie 
9595 cm, auf der des MHochaltares der Karmeliterkirche zu Boppard 
10,5 X 10,5 cm, auf der des Hochaltares von St. Kunibert zu Kéln gleichfalls 
10,5 X 10,5 cm, auf der Mensa des Altares der Cappella degli Spagnuoli bei S. Maria 
Novella zu Florenz 11 X11 cm, auf der des Altares der Confessio in St. Peter zu 
Rom 12,5 X 12,5 cm. 

Die groften, die mir begegnet sind, befinden sich in S. Sabina zu Rom, in St. Ni- 
kolaus zu Stralsund, in der Pfarrkirche zu Thalheim (Prov. Sachsen) und in 
S. Domenico zu Fiesole. Auf der Mensa des Altares in der linken Seitenkapelle in 
S. Sabina halten sie 13 X 13 cm, auf einer jetzt beim siidlichen Seitenportal in den 
Boden eingelassenen Mensa in St. Nikolaus zu Stralsund zeigt das mittlere eine Hohe 
und Breite von 13,5 cm. Noch gréfer sind die Kreuzchen auf der Mensa des Hoch- 
altares zu Thalheim und zweier Altare in den Kapellen von S. Domenico zu Fiesole. 
Denn dort sind sie 15 cm hoch und breit, hier aber messen sie bei einem der beiden 
Altare 15,5 X 15,5 cm, bei dem zweiten sogar 20 X 20 cm. 


Was die Richtung anlangt, welche die Kreuzchen auf den alten 
Mensen zeigen, so steht das mittlere regelmafBig so, daB seine Arme in die 
Langs- und Querachse der Mensa fallen oder diesen doch parallel sind. Anders 
verhalt es sich dagegen bei den Kreuzchen der Ecken. Hier ist der Brauch 
wechselnd. Bald zeigen sie die gleiche Stellung wie das Mittelkreuzchen, 
bald liegen sie in der Richtung der Diagonale der Mensa. Beide Weisen sind 
sehr gebrauchlich, immerhin ist die erste etwas haufiger als die zweite, ob- 
schon diese letztere gefalliger ist. 

Die Art der Ausf iihrung der Kreuze ist recht verschieden. Hier sind 
dieselben nur so eben in die Mensa eingeritzt, wie z. B. beim Lettneraltar im 
Dom zu Stendal, bei dem rechts neben dem Lettner errichteten Altar im Dom 
zu Lubeck, bei einem Altar zu Cléden**, Miihlbeck, Pouch, Thalheim?” und 
sonst nicht selten. Anderswo sind sie blo8 in Umrissen der Mensa eingehauen, 
wie bei der Mensa des Hochaltares der Marienkirche zu Osnabriick, der schon 
erwahnten Mensa im Cortile von S. Luigi dei Francesi zu Rom, der Mensa 
des Altares der schmerzhaften Mutter in der Kirche zu Kalkar u. a. In Relief 
sind sie ausgefiihrt, das einzige Beispiel, das mir bekannt wurde, bei der 
Mensa des Hochaltares in der Basilika zu Aquileja (Bild S. 291). Die Weihe- 
kreuzchen auf der Mensa des Altares in der Cappella degli Spagnuoli und eines 
mit Voluten als Stiitzen ausgestatteten Seitenaltares in S. Maria Novella zu 
Florenz sind in Einlegearbeit hergestellt. Aus dem Grund ausgespart sind die 
Weihekreuzchen der vorhin erwahnten Mensa in der Nikolaikirche zu Stral- 
sund, flach eingegraben das mittlere Weihekreuzchen des sog. Krodoaltares 
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Weihekreuzchen des spateren Mittelalters und der Renaissance 
1) ornamentiertes, flacheingegrabenes Weihekreuzchen auf dem sog. Krodo- 
altar; 2) eingeritztes Weihekreuzchen (14. und 15. Jabrhundert); 3) [ for- 
miges Weihekreuzchen (Wetzlar) ; 4) —7) flacheingegrabene Weihekreuzchen 
(15. und 16. Jahrhundert); 8) aus dem Grund ausgespartes Weihekreuzchen 
(14. Jahrhundert) ; 9)—12) in Umrissen dargestellte Weihekreuzchen (15. und 
16. Jahrhundert); 13)—20) rundlich ausgehauene Weihekreuzchen (13. bis 
15. Jahrhundert); 21)—28) scharfkantig ausgehauene Weihekreuzchen (13. 

bis 16. Jahrhundert) 
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zu Goslar, Weihekreuzchen in der Krypta der Quirinuskirche zu Neu8, der 
Petrus- und Pauluskirche zu Heilbronn u. a. Das gewohnlichste aber war, 
da8 man die Kreuzchen mehr oder weniger tief in die Mensa eingrub, sei es 
mittels schrager, unter scharfen Nahten zusammenstofender Flachen, sei es, 


jedoch seltener, in Form rundlicher Rinnen. 

Die Ausfiihrung der Kreuzchen ist bis in das 15. Jahrhundert hinein vielfach 
fliichtig, ungenau. Man sieht deutlich, da sie ein Merkzeichen, nicht aber Ornament 
sein sollten. Im ausgehenden Mittelalter verwendet man dagegen grofere Sorgfalt 
auf sie. Sie sind nun im allgemeinen sauberer, regelmaBiger, scharfer geschnitten, 
gefalliger. Die nachmittelalterliche Zeit bringt einen Riickschritt; die Kreuzchen er- 
scheinen nun oft wieder recht nachlassig gearbeitet. 

Ungemein mannigfaltig ist die Form der Kreuzchen. Umstehende Uber- 
sicht bietet eine Zusammenstellung einer gr68eren Anzahl von Typen. Am 
haufigsten sind die in Nr. 17, 19, 20, namentlich aber die in Nr. 22, 24—26 
und 28 wiedergegebenen Kreuzchen. Die iibrigen kommen entweder nur ver- 
einzelt vor, wie Nr. 1, 3, 8, 12, 13—15, 18, 23, 27 oder doch blo8 in geringerer 
Zahl, wie Nr. 2, 4, 5—7, 9—11, 16, 21. 

Ornamental behandelte Kreuze sind mir aufer dem friher schon er- 
wahnten Kreuzchen auf der Mensa von Le Ham und dem mittleren Kreuzchen des 
sog. Krodoaltares nur noch 
begegnet auf der Mensa des 
Altares der Wipertikrypta zu 
Quedlinburg, die sogar eine 
kleine Mustersammlung sol- 
cher Kreuze bietet. Sind doch 
alle ganz und gar verschieden 
gebildet. Die Kreuzchen, die 
es verdienten, bei neuen Al- 
taren als Vorbild verwendet 
zu werden, werden dem 12. 
Jahrhundert entstammen, der 
Zeit, da tber der heutigen 
Krypta, einst der SchloBka- 
pelle Heinrichs I, die Pra- 

. . : ae monstratenser ihre neue Kir- 
Ornamentierte Weihekreuzchen. Quedlinburg, Wipertikrypta aiéiechin eo WAL oe e en 
Kreuzchen in den Ecken der Mensa, die hier alleininBetracht kommen, gibt es auf ihr 
noch ein finftes vor dem in ihrer Mitte angebrachten Sepulcrum. Es hat die gewohn- 
liche Form, nur daf der untere Arm etwas mehr als doppelt so lang ist als die drei an- 
deren, und ist im Gegensatz zu den vier, nur leicht eingravierten Eckkreuzchen tief ein- 
gehauen. Allem Anschein nach stammt es von einer spateren Neuweihe des Altares her, 
die mit einer Zerstorung der Kirche im 14. Jahrhundert zusammenhangen mag. 

Fir die Datierung der Altére sind die Weihekreuzchen im allgemeinen von 
geringer Bedeutung. Denn sie zeigen zum gréfiten Teil ein zu wenig charakte- 
ristisches stilistisches Geprage, und zwar sowohl nach ihrer Form und Ausfihrung 
wie namentlich in ornamentaler Hinsicht, da ja alles Ornament bei ihnen so gut 
wie ganz vernachlassigt ist. Auferdem kann es sein, und manchmal genug dirfte 
es sich sogar tatsachlich so verhalten haben, daB die Kreuzchen erst bei Gelegenheit 
einer Neuweihe angebracht wurden. In diesem Falle waren sie natirlich das 
spatere, der Altar aber das frihere. Eine Datierung des Altares auf Grund der 


Weihekreuzchen erfordert darum grofe Vorsicht und genaue Priifung, will man sich 
nicht der Gefahr eines Irrtums aussetzen. 
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Inschriften an Altaren anzubringen, war schon im Altertum ge- 
brauchlich. Insbesondere haben sich aus rémischer Zeit noch auSerordent- 
lich viele Altére mit Inschriften erhalten. Dieselben haben meist Votiv- 
charakter. Stets enthalten sie die Widmung des Altares an den Gott, dem der 
Altar geheiligt sein sollte. Au8erdem pflegen sie den Namen desjenigen zu 
verzeichnen, der den Altar errichten lieB, sowie auch wohl die Veranlassung 
und den Grund der Widmung. 

Ihrem Z weckenach waren solche Inschriften vor allem und zunachst 
Dokumente, lapidare Urkunden. Allein sie hatten vielfach zugleich auch 
einen ornamentalen Charakter, waren ein gern und haufig zur Ver- 
wendung kommendes Ornament. In der Tat bildeten Inschriften, sauber und 
schon ausgefiihrt und in gefalliger Anordnung angebracht, einen wirklichen 
Dekor, mochten sie nun, wie es bei Altéaren meist der Fall war, als Fillung 
und Flachenbelebung der Seiten, zumal der Front, oder in Form eines Frieses 
angewendet sein. Es war sonach keine Neuerung, wenn man auch wohl an 
christlichen Altaéaren ahnliche Inschriften anbrachte. Freilich war es auch 
keine Heriibernahme eines spezifisch heidnischen Brauches. Denn die An- 
bringung einer Weiheinschrift lag auch beim christlichen Altar in der Natur 
der Sache begriindet, und man kann sich nur dartiber wundern, daB solches 
nicht haufiger geschah, als es nach der verhaltnismaBig kleinen Zahl der noch 
erhaltenen Altarinschriften der Fall gewesen sein mu. Es wurde nie all- 
gemeiner Brauch, den christlichen Altar mit Inschriften zu versehen. Immer 
waren es blo vereinzelte Altare, welche mit ihnen ausgestattet wurden. 
Haufiger, scheint es, wurden die Inschriften statt am Altar selbst hinter oder 
neben demselben an der Wand angebracht. 

Eine ausdriickliche Vorschrift, an der Wand des Oraloriums, auf einer Tafel 
oder an den Altaren anzumalen, welchen Heiligen selbige geweiht seien, erlieB 816 
die Synode von Celichyt in England’: Etiam praecipimus unicuique episcopo, ut habeat 
depictum in pariete oratorii aut in tabula vel etiam in altaribus, quibus sanctis sint 
utraque dedicata. Man hat den Kanon von Bildern der betreffenden Heiligen ver- 
standen, welche an die Wand, auf eine Tafel oder auf die Altéare gemalt werden 
sollten, doch diirfte das seinem Wortlaut nicht entsprechen. Es sollte, so will er 
vielmehr, lediglich durch eine aufgemalte Inschrift angegeben werden, welchen 
Heiligen Oratorium und Altar geweiht seien. Welchen Erfolg der Kanon hatte, 
wissen wir nicht, jedenfalls keinen dauernden. 

Die Inschriften, mit welchen man die Altare versah, enthielten bald eine 
Angabe der im Altare geborgenen Reliquien, bald nennen sie den Heiligen, 
zu dessen Ehre der Altar errichtet wurde, bald verewigen sie den Stifter des 
Altares, bald geben sie Aufschlu8 iiber die erfolgte Weihe, den Konsekrator, 
Tag, Monat und Jahr der Weihe und ahnliches. Auch bestanden sie wohl aus 
einem religidsen Spruch, der aber stets irgendwie auf den Zweck und die 
Bedeutung des Altares hinwies. 

Die Inschriften standen entweder an der Mensa oder am Stipes. 
Hier interessieren uns nur die an ersterem Ort angebrachten. Sie befanden 


1 C, 2 (Hard. IV, 1220). 
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sich bald auf der Oberflache, bald an den Seiten der Mensa. Wenn oben, 
so umzogen sie meist nach Art eines ornamentalen Frieses den Rand der 
Oberseite, seltener waren sie mitten auf dieser eingehauen. An den Seiten 
eingemeiBelt, hatten sie, wo diese profiliert waren, wie iibrigens leicht be- 
greiflich, ihren Platz oberhalb des Profils. 


Die meisten Mensen mit Inschrift, die sich aus altchristlicher Zeit und dem 
Mittelalter erhalten haben, darunter die Altesten und wichtigsten, die wir besitzen, 
finden sich in Frankreich. Beispiele aus altchristlicher Zeit sind daselbst die 
Mensa zu Minerve, die Mensa aus St-Victor im Museum Borély zu Marseille, der 
Altar zu Grésy und die Mensa von Le Ham zu Valognes. 

Die Mensa zu Minerve ist das fritheste Beispiel einer mit Inschrift versehenen 
Mensa, das auf uns gekommen ist. Sie wird durch ihre in schénen, fast 5 cm 
hohen Kapitalen ausgefiihrten Widmungsinschrift: + Rusticus ann XXX > Eptus sui ff, 
als ein Werk aus dem Jahre 456, dem 30. des Episkopates des Heiligen bezeugt. 

Eine griechische Widmungsinschrift lesen wir auf der nur wenig jiingeren 
Mensa im Museum Borély zu Marseille. Sie steht in der Mitte der Front unter dem 
Monogramm Christi auf dem unteren flachen Leistchen. Leider zum Teil zerstort, 
lautete sie in der Fassung, wie sie vermutlich zu erganzen ist. Kad(Aiixo)s tate 
(sdyfs) éavtov xai tod oixov dlov. Es hat also ein gewisser Kallinikos, ein Grieche, 
deren es im 5. Jahrhundert in Siidfrankreich viele gab, zu seinem und seines ganzen 
Hauses Heil den Altar gestiftet, von dem jetzt nur mehr die schone Mensa erhalten 
ist, um durch ihre Inschrift noch heute von dem Stifter und seinem Werke Kunde zu 
tun?. Die Inschrift auf der Mensa des vielleicht auch noch in das 5. Jahrhundert 
hinaufreichenden Altares zu Grésy nennt uns den Stifter des Altares und den 
Heiligen, dem zu Ehren dieser errichtet wurde. 

Sehr reich ist mit Inschriften ausgestattet die Mensa aus Le Ham in der 
Bibliothek zu Valognes. Sie hat nicht bloB oben den Rand entlang eine Inschrift, 
auch die Seiten weisen in je zwei Reihen solche auf, ja nach den vorhandenen 
Resten zu urteilen, zogen sich auferdem noch an den heute nicht mehr vorhandenen 
Pfosten, welche die Mensa an den Ecken stiitzten, Inschriften herab. Die In- 
schriften der Seiten und der Pfosten waren eine weitere Ausfiihrung und Erganzung 
der oben angebrachten. Letztere, die gliicklicherweise vollstandig erhalten ist, 
besagt in ihrem barbarischen Latein: + Constantininsis urbis rectur domnus Frodo- 
mundus pontifex in honore alme Maria genetricis Dni hoc templum hocquae altare 
construxsit fideliter adquae digne dedicavit minse Agusto medio et hic festus cele- 
bratus dies sit » annu singolus®. Der in ihr erwahnte Bischof ist Fromondus von 
Coutances, der um 679 lebte'. 

Als Beispiele aus dem frithen Mittelalter haben wir in Frankreich noch die 
Mensa von Capestang zu Béziers, die Mensa in der Kathedrale zu Rodez und die 
Mensa zu Ste-Eulalie-Rive-d’Olt. Verschollen und nur mehr durch eine Abbildung 
bekannt ist heute die mit Inschriften versehene Mensa des 10. Jahrhunderts, die 
sich im Kloster Mons Oliveti in der Diézese Carcassone befand. Als Beispiele aus 
der zweiten Halfte des Mittelalters haben sich dort erhalten die Rundmensa in der 
Kathedrale zu Besancon, die Mensen im Chorumgang und Querschiff der Kirche zu 
St-Savin-sur-Gartempe, die Mensa in St-Sernin zu Toulouse und eine Mensa im 
Museum der Universitat zu Montpellier. 


* Wegen der Erganzung der Inschrift vgl. 
Le Blant, Inscr. chret. II, 303, n. 547. 

* Le Blant, Inscr. chret., n. 91. 

4 Auch in der Vita des hl. Agilus (} ca. 650), 
die nicht lange nach dessen Tode geschrieben 
wurde, hoéren wir von einer Mensa mit In- 
schrift. Sie erzahlt, der hl. Audoenus habe an 


der Mensa des Altares der Kirche des Klosters 
Jerusalem, spater Rebais (Seine-et-Marne), in 
erhabenen Buchstaben den Namen des hl. 
Amandus anbringen lassen zur Erinnerung 
daran, dafi dieser Kirche und Altar konsekriert 
und an letzterem die Messe zelebriert habe 
(C. 5, n. 28 [AA. SS. 30. Aug.; VI, 584]). 
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Die Inschrift der Mensa von Capestang verzeichnet die Entstehungszeit der 
letzteren (regnante Carolo post hobitum Oddoni regis), den Stifter (Caesarius 
presbyter) und den Heiligen, zu dessen Ehren der Altar errichtet wurde, nur den 
Stifter, den Bischof Deusdedit, die kurze, aber wichtige Inschrift der Mensa zu 
Rodez. 

Den Stifter, den Abt Tresimirus, den weltlichen Gebieter, den Vicecomes 
Amelius, sowie den Titel der Kirche vermeldete die Inschrift der Mensa zu Mons 
Oliveti. Weitere Inschriften derselben, welche die auf ihr dargestellten Evan- 
gelistensymbole umgabeu, enthielten eine Deutung der betreffenden Symbole. So 
las man auf der kreisf6rmigen Umrahmung des Léwen: Vox per deserta frendens 
leo cuius imaginem Marcus tenet. Um den Stier stand geschrieben: Rite mactatur 
taurus ad aram cuius typum Lucas tenet. 

Die Mensa zu Ste-Eulalie-de-Rive-d’Olt (Aveyron) bietet in der Inschrift, die 
oben ihren Rand umzieht, reiche Personalangaben. Dieselbe lautet: Aldemarus acsi 
indignus sacerdos aedificavit hic (sic) domum Domini pro anima Odgeri archidia- 
coni. Deusdedit episcopus dedicavit hanc mensam VI. id Madii anno ab incarnatione 
Dnipseseciewas Ugone sacerdote + Rainaldo Levita. Stifter von Kirche und Altar 
war hiernach der Priester Aldemarus, doch nicht fiir sein eigenes Heil errichtete 
er beide, sondern fiir die Seelenruhe des Archidiakons Odgerus. Die Weihe vollzog 
Bischof Deusdedit von Rodez unter Assistenz des Priesters Ugo und des Diakonen 
Rainaldus am 10. Mai. Das Jahresdatum ist unleserlich geworden. 


Mensen mit Inschriften rein mystischen Charakters sind die Rundmensa in der 
Kathedrale zu Besancon und die um etwa eineinhalb bis zwei Jahrhunderte jiingere 
kleine Mensa im Museum der Universitat zu Montpellier. Bei jener auf der Rand- 
leiste stehend erklart die Inschrift das auf dem Grund der Vertiefung der Oberseite 
angebrachte Monogramm Christi. Bei dieser in die Front eingehauen, deutet sie 
die von den Evangelistensymbolen begleitete Darstellung des Gotteslammes, mit 
welcher die Mensa oben geschmickt ist. 

Welche Reliquien im Sepulcrum geborgen waren, sagen uns die heute freilich 
zum Teil unleserlichen Inschriften, welche an den Seiten von sechs im Chorumgang 
und Querschiff der Kirche zu St-Savin-sur-Gartempe befindlichen Mensen, Schép- 
fungen des 11. Jahrhunderts, angebracht sind. So heift es bei einem der Altare: 
Confessores ac praesules ¥ Hic sacra veneratur ara Hylarii, Martini, Marcialis 
+ Hic confessores lucidi Adjutor, Maxencius adque Florentius . . . Hermenonius. 
Eine andere kiirzere besagt: Iste altaris pollet in honore sanctarum Agata, Cecilia, 
Agnes, Lucia, Savina, Fercinea. Nur in der Inschrift einer der Mensen werden die 
Stifter genannt. Um so mehr ist zu bedauern, da sie nicht gentigend erhalten ist: 

. . altaris pollet sanctorum Petri et Pauli et . ..d. miserere tuis: Erm. Gofredus, 
Giraldus presbyter me fecit, Ysimbertus’. 

Ein treffliches Beispiel aus dem Ende des 11. Jahrhunderts ist die Mensa in 
St-Sernin zu Toulouse. Die Inschrift steht bei ihr auf der duferen Platte der Rand- 
leiste der Oberseite und zerfallt in zwei Teile. Im ersten bezeichnet sie die Stifts- 
herren von St-Sernin, die confratres beati Saturnini, als Stifter des Altares, die den- 
selben errichteten, damit auf ihm das gottliche Officium gehalten werde zu ihrem 
eigenen und aller Gottglaubigen Heil. Der zweite Teil enthalt eine Bitte an den 
hl. Saturninus, der zu Toulouse, von einem Stier zu Tode geschleift, sein Leben hin- 
gab fiir Christus, er mége das Gebet seines Volkes zu Gottes Ohr emportragen. Den 
SchluB macht die Notiz: + Bernardus me fec. Da im ersten Teil die Briider von 
St-Sernin als Stifter des Altares hingestellt werden, kann hier im SchluBsatz wohl 
nur der Steinmetz gemeint sein. 

Die Zeit der Gotik hat in Frankreich meines Wissens keine Mensa hinter- 
lassen, die eine Inschrift aufweist. Eine Mensa dieser Art, die dem zweiten Viertel 


5 Vgl. auch Bull. mon. VI (1840), 264 f. sowie Roh. I, 203. 
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des 16. Jahrhunderts entstammt, hat sich im Museum zu Chateau-Gontier 
(Mayenne) erhalten. Die Inschrift zieht sich rings um den Rand ihrer Oberseite 
entlang, wird aber nicht blo an den Ecken, sondern auch an einer der Langseiten 
und an den Schmalseiten von Quadraten unterbrochen, die mit Rauten gemustert 
sind, und zwar dort von drei, hier von je einem. Die in Franzésisch abgefafite [nschrift 
heift: L’an mil cing cens trante et sept par Jehan Pilori le fus faict +. In der 
Mitte der Mensa, wenngleich etwas nach vorne, befindet sich eine rechteckige Ver- 
tiefung zur Aufnahme eines Portatile, die rechts von einem Wappen auf viereckiger 
Tafel, links von dem Namen Jesu begleitet ist. Mit einem Portatile multe die Mensa 
versehen werden, weil sie nicht aus Stein, sondern aus Terrakotta gemacht war. 


In Italien gibt es aus altchristlicher Zeit keine vollstandige Mensa mehr, 
die mit einer Inschrift versehen ware, doch hat sich von zwei derartigen altchrist- 
lichen Mensen noch ein gréferes Fragment erhalten. Das eine befindet sich heute 
in S. Maria zu Otricoli. Die Inschrift war bei dieser Mensa vorne an der Front an- 
gebracht. Sie ist noch ganz vorhanden und nennt den Namen des Bischofs, welcher 
den Altar schuf, sowie den Anlaf zur Errichtung des letzteren: Iubante Deo Fulgen- 
tius episcopus invento corpore beati martirys (sic) Victoris in XPI nomine super 
altare construxit. In zwei Zeilen angeordnet, wird sie in der Mitte durch ein recht- 
eckiges Feld unterbrochen, das ein Kreuz zwischen zwei Lammern enthalt. Bischof 
Fulgentius lebte um 540; das Mensafragment stammt also aus dem zweiten Viertel 
des 6. Jahrhunderts®. 

Das zweite Fragment hat sich in S. Giusto zu Volterra erhalten. Es bildet den 
Uberrest der Mensa eines Altares des 7. Jahrhunderts. Die heute nur mehr unvoll- 
standig vorhandene Inschrift der Mensa zog sich, nach innen von drei Rinnen be- 
grenzt, in Form eines Frieses rings um die Oberseite derselben herum. Sie besagt, 
daBS der fragliche Altar zu Ehren des hl. Justus von dem Gastalden Alchis zur Zeit 
des Kénigs Kunibert (677—700) und des Bischofs Gaudentianus (um 691) errichtet 
wurde: (In hon)ore sci Justi Alchis gastaldius fieri jusset (sic) tempore domn Cunic- 
perti regi(s) et Gaudentiano episcopo a... Die Mensa ist 85 cm breit und noch 1,76 m 
lang. 

Ein Beispiel aus dem 11. Jahrhundert ist in Italien die Mensa des Altares der 
Krypta von S. Maria in Cosmedin zu Rom. Die Inschrift ist an ihrer Front an- 
gebracht und vermerkt, welche Reliquien im Sepulcrum des Altares geborgen waren. 
Zwei Beispiele aus dem spaten Mittelalter sind daselbst die Mensa des Hochaltares 
von S. Francesco zu Borgo S. Sepolcro, sowie die Mensa des Altares in der Krypta 
der Basilika zu Vescovio im Sabinergebirge. Beim ersten hat die Inschrift gleich- 
falls ihren Platz an der Front der Mensa gefunden; sie besagt, daB die Gemeinde 
von Borgo S. Sepolcro 1304, dem Todesjahr des seligen Rainerius, den Altar errichten 
lief. Beim zweiten, das dem Beginn des 15. Jahrhunderts angehort, steht sie auf der 
Oberseite der Mensa und vermeldet, daf ein Johannes de Foliano den Altar stiftete’. 


Altarmensen mit Weiheinschriften aus dem Ende des 16. Jahrhunderts 
fand ich zu Rom in der Kapelle des hl. Johannes Evang. beim Baptisterium der 
Laterankirche sowie in der Basilika der hll. Nereus und Achilleus, und zwar in 
letzterer sowohl beim Hochaltar als auch beim Altar des linken Seitenschiffes. In 
allen drei Fallen handelt es sich bemerkenswerterweise um Altadre, die unter 
Clemens VIII. konsekriert wurden. Der Altar in S. Giovanni Evang. wurde laut In- 
schrift sogar vom Papste selbst geweiht: Clemens Papa altare hoc consecravit die 
XXX. Januar. MDLXXXXVIIJ. Die Inschrift an der Mensa des Seitenaltares in der 
Basilika der hil. Nereus und Achilleus lautet: Sacris ritibus Deo consecratum in 
memoriam s. Flaviae Domitillae virginis et martyris XV kal. Martii an. MDXCIX 
Clementis Pap. VIII. an. pont. VIII. 


® Garrucci VI, 25 und Tfl. 422 VI (1896) 225. Ein i 
: : e Sk - 
7 Rom. Quart. XVI (1902) 15; Civ. cat. s. 16, terra bei Roh. I, 156. i deca 
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Die Mensa von Camborne (Bild S. 106) in England, ein Erbstiick aus dem 8. 
oder 9. Jahrhundert, nennt uns in der Inschrift, mit der sie den Innenrand der Ein- 
fassung ihrer Oberseite entlang ausgestattet ist, den Stifter des Altares und das 
Motiv, das denselben, einen gewissen Leviut, bei seiner Stiftung leitete: Leviut jussit 
hec pro anima sua. In Spanien ist ein Beispiel aus dem 7. Jahrhundert die Mensa 
von Salpensa, ein Beispiel aus dem 9. die Mensa des Hochaltares in S. Maria de 
Naranco bei Oviedo. Drei mit Inschriften versehene Mensen aus dem 11. Jahr- 
hundert finden sich in S. Miguel de Escalada bei Leon. 


Die Inschrift der Mensa von Salpensa nahm die Vorder- und Hinterseite sowie 
eine der Schmalseiten ein, stand in vertieftem Felde und lautete: + Reliquie ssorum 
id est Joanni Baptiste, Eulalie, Juste, Rufine et Felici martyrum; dedicata est hec 
basilica a Pimenio antistite sub die VIII kal’das Junias era DCLXXX (— 642). Die 
im Altar geborgenen Reliquien, die Tatsache der Weihe, die Person des Konsekra- 
tors und das Datum der Konsekration sind es hier, ther die wir durch die inter- 
essante Inschrift Auskunft erhalten (Tafel 42). 

Die Mensa des Altares, welchen Konig Ramiro 848 in der Hauskapelle seines 
Palastes zu Naranco errichtete, tragt an den Seiten eine lange Widmungsinschrift, 
die in die Form eines Gebetes eingekleidet ist: + Christe Filius Dei, q(ui in uterem 
virginalem beata)e Mariae ingressus es sine humana conceptione et egressus sine 
corruptione, qui per famulum tuum Ramirum principem gloriosum cum Paterna 
regina conjuge renovasti (hoc) habitaculum nimia vetustate consumptum e(t pro 
e)is aedificasti hanc haram be(nedic)tionis gloriosae sanctae Mariae in locum hunc 
sanctum ex(audi) eos de coelorum habitaculo et dimi(tte peccata e)orum, qui vivis 
et regnas per infinita secula seculorum. Amen. (di)e VIIII° kalendas Julias era 
DCCCLXXXVI (— 848): a. Der Palast Ramiros wurde spater in eine Kirche um- 
gewandelt, S. Maria de Naranco’. 

Die Inschriften der drei Mensen in S. Miguel de Escalada verzeichnen die 
Reliquien, welche in die betreffenden Altare bei deren Weihe eingeschlossen wurden. 
Sie bedecken die Oberseite der Mensen und sind von einem breiten Fries umrahmt, 
welcher bei einem, dem Hochaltar, von einander tiberschneidenden Wellenbandern 
gebildet wird, bei den beiden anderen aus einer Folge von Rauten bzw. aus groB- 
blatterigen Ranken besteht. Sehr weitlaufig ist die Inschrift auf der Mensa des 
Hochaltares (Tafel 44). Auf einem der Seitenaltare lautet sie: + Hic sunt reliquie 
recondite sancte Marie, et sancte Cecilie et sancti Aciscli et sancti Cristofori et 
sancte Columbe. Die Inschriften sind in grofen, eigenartig stilisierten Kapitalen 
ausgefiihrt. Die Hochaltarmensa tragt auch an der Seite eine Inschrift. Sie zeigt 
gin den gleichen Schriftcharakter wie die Inschriften auf der Oberseite der drei 

‘en, ist aber uneben und fliichtig ausgefihrt. Sie verewigt die unter Konig 
Aucns VI. 1088 von Bischof Pedro von Leén vorgenommene Neuweihe der Kirche, 
bei welcher Gelegenheit auch die drei Mensen entstanden sein werden, und wurde, 
wie es scheint, nach der Weihe von ungetibter Hand nachtraglich eingehauen’. 


In Deutschland gibt es aus dlterer Zeit nur zwei mit einer Inschrift ver- 
sehene Altarmensen, vorausgesetzt, dafi die beiden fraglichen Platten tiberhaupt die 
Mensa der Altare, von denen sie herrihren, gebildet haben. Sie wurden bereits er- 
wahnt; es sind zwei der drei karolingischen Altarfragmente, die in der Kirche auf 
dem Petersberg bei Fulda entdeckt wurden. Ihre Inschriften geben die Reliquien 
an, welche in die Altare eingeschlossen waren (Tafel 45). Aus dem spateren 


8 Vgl. oben S. 262 und Hibner, Inscr. christ. 
hisp. suppl. n. 483. 

9 Die Mensen dem 9.—10. Jahrhundert zuzu- 
schreiben, wie Hibner méchte (Inscr. hisp. 


kenfries auf der Mensa eines der Seitenaltire, 
als auch der Charakter der Schrift, die in 
allem ibr Gegenstiick hat in der Weibe- 
inschrift von S. Isidoro zu Leén aus dem Jahre 


christ. suppl. n. 382 und 383), verbietet sowohl 
der Charakter der Umrahmung der Inschrif- 
ten, zumal der ausgesprochen romanische Ran- 


1149 bei Florez XXXV (Madrid 1786) Tf. zu 
S. 207. 
10 Vgl. oben S. 226. Die den beiden Inschrif- 
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Mittelalter haben sich in Deutschland drei Altarmensen mit Inschrift erhalten. Die 
eine derselben befindet sich zu Gimte bei Miinden in Hannover. Sie zeigt oben an 
den beiden Schmalseiten sowie an der hinteren Langseite in Form eines fortlaufen- 
den Frieses die in gotischen Majuskeln ausgefihrte Inschrift: Hane aram fecit 
+ Herman de Neste, munus ei petimus, Christe, perenne dari. Ein Hermann de 
Nyste wird 1290 und 1301 erwahnt. Der Altar dirfte demnach aus dem Beginn des 
14. Jahrhunderts stammen*. 

Das zweite Beispiel ist die Mensa des Hochaltares der Marienkirche zu Osna- 
briick. Die Inschrift steht hier an der Front der Mensa, ist wie die zu Gimte in 
schénen gotischen Majuskeln gearbeitet und lautet: ~ Hoc altare suis expensis 
edificarunt + Herman et Elizabeth, opus acceptabile XRO 7. Der heutige Chor der 
Marienkirche wurde im Beginn des 15. Jahrhunderts erbaut, der Altar kann also 
als Ganzes ebenfalls nicht vor dieser Zeit entstanden sein. Doch mag die Mensa 

alter und aus den Tagen der 
4 ersten Weihe der Kirche, dem 
Jahre1318 stammen.Diedritte 
Mensa mit Inschrift begegnet 
uns zu Seckau in Steiermark 
amAltar der Maria-Opferung- 
Bruderschaft. Auch hier ver- 
ewigt die Inschrift wieder den 
Stifter des Altares, den Propst 
Johannes Dirnberger, der vor 
seiner Schopfung seine letzte 
Ruhestatte erhielt und noch 
hat.Fundator huius altaris ex- 
titit Johannes steht an der 
Front derMensa, oberhalb der 
Schrage, mit welcher sie pro- 
filiert ist, in kraftigen, scho- 
nen-gotischen Minuskeln™. 

Mit Inschriften versehene Altarmensen, die der Zeit der Spatrenaissance 
und des Barocks entstammten, sind mir nicht bekanntgeworden. 


Inschriften an der Mensa wie die bisher genannten hatten gewohnlich 
auch mehr oder weniger einen ornamentalen Charakter. Das bekundet 
sowohl die Art ihrer Anordnung, wie ihre meist saubere, sorgfaltige Aus- 
fiihrung. Einige, wie z. B. die Inschrift auf den Mensen zu Besancon und 
Montpellier, sind sogar ausgesprochen dekorativ. Indessen lag ihre Haupt- 
bedeutung nicht in ihrem ornamentalen, sondern in ihrem dokumen- 
tarischen Zweck. Sie wareninSteingehauene Urkunden iiber 
die Weihe des Altares, die Zeit derselben, ihre Umstande und die im Altar 


SSS 


OOM: Hae Alms eA OHEs 


——— 


NSS 


Altar mit Inschrift an der Mensa. Seckau, Stiftskirche 


ten entsprechende Altartituli Hrabans lauten: Inschrift dem ersten Titulus entspricht, sich 


Ecce sator hominum victor super aethera 
scandit 
Discipulisque suis regni sacra limina pandit 
Quem sic venturum angelica hic oracula spon- 
dent 
Coetus apostolicus pariter cum plebe fideli 
Dona paracleti igne micante capit 
und 
Virgo Dei genitrix hanc aram rite teneto, 
Hanc tecum habeat virgineus chorus. 
(M. G. Poetae II, 211). Aus der UWberschrift 
dieser Tituli ersehen wir, daB eine Platte, deren 


am Hochaltar der Kirche befand, die andere 
am mittleren Altar der Krypta. 

11 Abb. bei Mithoff II, Tfl. 2. 

12In der Peterskirche auf dem _ kleinen 
Madron bei Flintsbach in Oberbayern gab es 
friher eine Altarmensa, der eine weitlaufige 
Weiheinschrift aus dem Jahre 1139 eingehauen 
war. Sie nannte den Stifter des Altares, den 
Grafen Siboto, den Altartitel, das Jahr der 
Konsekration, den Konsekrator Bischof Otto 
von Freising, und die im Altar hinterlegten 
Reliquien. Vgl. Kd. von Oberbayern II, 1643. 
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geborgenen Reliquien. Eben das aber ist es, was ihnen auch heute ihren 
hauptsachlichsten Wert verleiht. Als Dokumente, die uns auf mancherlei 
Fragen zuverlassige Auskunft geben, bilden sie wertvolle Bausteine zur Ge- 
schichte des Altares, zumal jene, die uns tiber die Entstehungszeit einer 
Mensa Aufschlu8 vermitteln. 

Welche Wichtigkeit die Inschriften in manchen Fallen haben, zeigen nament- 
lich die Mensen zu Minerve, Salpensa, Le Ham, Capestang, Rodez und Ste-Eulalie-. 
Rive-d’Olt, alles Mensen, die durch gewisse Eigenarten fir die Datierung verwandter 
Mensen, ja ganzer Gruppen, von entscheidender Bedeutung sind, selbst aber ohne 
ihre Inschrift kaum oder doch nicht gentigend sicher datiert werden kénnten. Oder 
wer wirde z. B. die Mensa zu Minerve ohne ihre Inschrift als ein Werk des 
5. Jahrhunderts zu bezeichnen wagen? Wer die Mensa, die zu Salpensa gefunden 
wurde, der Mitte des 7. Jahrhunderts zuschreiben, wenn nicht ihre Inschrift das 
genaue Jahresdatum ihrer Entstehung angabe? Wer die Mensa von Capestang um 
‘900 entstanden sein lassen, wenn ihre Inschrift das nicht verbirgte? Wer die auferst 
sauber, schén und reich ausgeftthrte Mensa zu Rodez, durch die auch das Datum 
der Mensa zu Gerona genau bestimmt wird, ohne das Zeugnis, das ihre Inschrift 
bietet, als Schépfung des 10. Jahrhunderts hinstellen? Wer die ftir die Geschichte 
des Weihekreuzchens so wichtigen Mensen von Le Ham und Ste-Eulalie-Rive-d’Olt 
als Erzeugnisse des 7. bzw. 10. Jahrhunderts ausgeben, wenn ihre Inschrift das 
nicht bekundete? 

Man darf es darum auch bedauern, daf sich die Mensen mit Inschriften aus 
der Vergangenheit nicht in groferer Zahl erhalten haben. Sie hatten uns noch 
manchen weiteren wertvollen Beitrag zur Geschichte des Altares gebracht. Daf das, 
‘was noch vorhanden ist, nicht die einzigen Mensen mit Inschriften waren, kann 
nicht zweifelhaft sein. Unter den zahllosen Altaren, die im Laufe der Zeit zugrunde 
gingen, waren sicher noch viele andere mit Inschriften an der Mensa. Der heutige 
Bestand an Altaren aus mittelalterlichen Tagen bildet ja nur ein Minimum der 
Altare, welche die Vergangenheit tiberhaupt entstehen sah. 

Es gibt auf Altarmensen noch eine zweite Art von Inschriften, ein - 
geritzte Namen. Dieselben kommen jedoch nur auf einer sehr be- 
schrankten Zahl von Mensen vor, die sich fast alle ausschlieBlich im Siiden 
Frankreichs und in dem ihm benachbarten Katalonien finden. 
Auch stammen die Inschriften zeitlich aus einer ziemlich eng begrenzten 
Periode; denn wie sie allem Anschein nach auf keiner der Mensen weit vor 
der Karolingerzeit entstanden, so auch auf keiner lange nach Beginn des 
11. Jahrhunderts. Die Mensen, welche Namen als Inschriften zeigen, sind die 
Rustikusmensa zu Minerve, die Mensa aus Auriol, die Mensen aus St-Féliu- 
d’Admont, S. Maria zu Tarrasa, Le Ham und Vouneuil-sous-Biard, die Mensa 
zu Jonquieres (Gard) sowie eine Mensa zu S. Miquel del Fay in Katalonien. 

AuBerordentiich zahlreich sind die Namen auf der Mensa von Minerve, so zahl- 
reich, daf sie an einigen Stellen ein volliges Durcheinander bilden und den Stein so 
dicht bedecken, daB nur ein Teil der Namen les- und erklarbar ist. Verschiedene sind 
eingehauen, die Mehrzahl aber ist blo8 eingeritzt, und zwar oft nur sehr leicht. Le 
Blant, der die Inschriften einer genauen Untersuchung unterzogen und eine sehr 
grofe Zahl entziffert hat, bezeichnet als Ergebnis seiner Prifung, daf§ kein Name 
aus einer dem hl. Rustikus nahestehenden Zeit herrtthre, daB alle vielmehr einer: 
weit spateren Epoche angehoren, und zwar eher der karolingischen als der mero- 
vingischen. Die jiingsten Namen wurden spatestens in den ersten Jahrzehnten des 
11. Jahrhunderts geschrieben. Die Periode, in der die Inschriften entstanden, wirde 


Braun, Der christliche Altar I. 20 
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demnach etwa die Zeit vom Ende des 8. bis in den Beginn des 11. Jahrhunderts 
umfassen. In den meisten Fallen sind es blof{ die Namen, die man eingeschrieben 
hat. Bei Priestern ist ihnen der Titel presbyter in Abkiirzung’ hinzugefiigt, bei 
Diakonen ‘die Bezeichnung levita. Einem Vidales, dessen Name sich zweimal vor- 
findet; ist der Zusatz itero praesentes beigegeben, einem Presbyter Agelbertus, der 
gleichfalls ein zweites Mal vorkommt, blo& das Wort itero. Es handelt sich in beiden 
Fallen um. Pilger, die wiederholt die Wallfahrt nach Minerve machten. Ein Priester 
hat eine Bitte fiir seine Gemeinde eingeritzt: Meme(n)to locy, D(omi)ne, sac(er)dotis 
mei. Ein anderer, von dessen Namen nur die Endbuchstaben lesbar sind, setzte 
diesem. hinzu: ‘cum omnibus fidelibus suis; er war also ein geistlicher oder auch ein 
weltlicher Vorgesetzter. Jemand, der nicht zu schreiben versiand, hat seinen Namen 
durch ein Kreuzchen ersetzt*’. Die Inschriften befinden sich alle oben auf der 
Mensa, und zwar sowohl auf dem Rahmen der Vertiefung wie auf dieser selbst. 

». Die Inschriften der Mensa von Le Ham sind heute bis auf wenige verschwun- 
den, und zwar scheint es, daB man in spaterer Zeit das vertiefte Mittelfeld, auf dem 
sie angebracht waren, abgemeifielt hat, um die Namen zu entfernen. Noch erhalten 
hat sich in einer Ecke das Monogramm XPE mit nachfolgendem kleineren T, dann 
nahe an dem Rand Episqoppus pr, ferner an einer anderen Stelle am Rand eine 
nicht deutbare Inschrift, sowie in zwei Ecken vereinzelte Buchstaben. Das Mono- 
gramm. mag man wie die fiinf Kreuzchen in der Mitte und in den Ecken aus Ehr- 
furcht geschont haben, die anderen Reste, zumal die am Rande, mégen es ihrer 
Stellung verdanken, daB sie nicht ganz zerstdrt wurden. 

Auch auf der Mensa zu St-Féliu-d’Admont liest man heute nur mehr wenige 
Namen, wie Albericus, Salamon, Julia u. a.; die meisten sind gegenwartig so ab- 
geschlissen, daB von ihnen kaum noch schwache Spuren tbrig sind. An die Namen 
dieser Mensa kniipfte sich in spater Zeit, als man ihre Bedeutung nicht mehr ver- 
stand, eine eigenartige Legende. In der Nacht von Maria Verkiindigung, so erzahlte 
man, erschienen auf der Mensa Schriftzeichen wie mit der Spitze des Messers ein- 
geritzt. Anfangs schwach und kaum sichtbar, wiirden sie immer deutlicher, doch sei 
es schwer, die so gebildeten Worte zu lesen, da sie verschiedenen Sprachen, darunter 
auch der griechischen und hebraischen, angehorten. Bald seien es drei, bald fiinf, 
bald sieben Namen. Wenn sieben, so sei das das Vorzeichen einer guten Ernte. 

Die Mensa in Santa Maria zu Tarrasa ist mit zahlreichen Namen bedeckt. So 
finden wir hier einen Agila, einen Aigo, der durch Zusatz als presbyter Dei gekenn- 
zeichnet wird, einen Dexter, der gleichfalls Priester war, einen Froila, Gamius, 
Gamio, Lautari, Reswentus, Huniric (?), Sallomon, Senator, Widigelus und 
Zerimundo*. 

Die Mensa von Auriol weist in der Vertiefung zwei Gruppen von Namen auf. 
Die eine steht rechts nach riickwarts zu, die andere quer zur ersten vorn rechts. 
Die Namen sind in Reihen untereinander angeordnet. Beide Gruppen beginnen mit 
einem Kreuzchen. Die Namen der ersten lauten: Keleberte, Magnakiocil, De Arugto,. 
Kamaldus, Gobrasmo, Pomia, Stefanus, die der zweiten: Rege Karlo, Bysarda, 
Andradus, Leodda, Eldradus, Adalsina. Auf der Unterseite der Mensa findet sich 
noch ein weiterer Name: Domenico. Der Kénig Karl der zweiten Gruppe ist wahr- 
scheinlich Karl, Sohn Lothars (855—863). Die Inschriften werden demnach aus. 
karolingischer Zeit stammen.* 


13 Le Blant, Inscript, chrét. n. 609. ‘* Das Datum der Inschriften zu bestimmen 

*4 Fr. Narcisso Camos, Jardin de Maria L. 8, ist schwer; Hubner (inscript. hisp. christ. n 
c. 8: De la imagen de Nuestra Sefiora de las 190) setzt sie in das 7.—10. Jahrhundert ae 
Letras (Barcelona 1657); Le Blant, Inscript. indessen die Kirche Santa Maria wohl erst 
chrét. II, 452. Von den Inschriften, die jener nach der Vertreibung der Mauren (Anfang: 
Legende zufolge in der Nacht vor dem Feste 9. Jahrhunderts) erbaut wurde, so werden sie 
Maria Verkiindigung auf der Mensa erschienen, wohl kaum jber das 9. Jahrhundert hinaus- 
erhielt_ das zu. St-Féliu-d’Admont verehrte Gna- gehen. Die heutige Kirche S. Maria entstammt, 
denbild der allerseligsten Jungfrau den Titel dem 12. Jahrhundert , / 
Notre-Dame-des-Lettres. i 
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In groBer Zahl begegnen uns die Namen auf der Mensa aus Vouneuil-sous-Biard 
im Museum St-Jean zu Poitiers, besonders auf der vorderen Partie derselben. Sie 
stehen teils auf der Vertiefung der Mensa, teils auf der Randleiste, und zwar eben- 
sowohl auf deren Platte wie in deren Kehlen. Manche sind auch hier so schwach. 
eingeritzt, daB es kaum méOglich ist, sie zu entziffern. Unter den besser lesbaren be- 
gegnen wir einem Berengarius, der sogar zweimal, einem Gunbaldus, der fiinfmal: 
vorkommt, einem Aimericus, einem Mainardus, einem Berno, einer Beata, einer 
Ilaria, einem Rutgarius. Die Namen deuten ‘auf eine verhaltnismaBig spate Ent-., 
stehungszeit der Graffiti hin. 

Auf der Mensa zu Jonquiéres befinden sich nur wenige Namen, wie + Martinus. 
prt., Elenpurcus, . . . ¢ boldus, Joannes prt.; welche auf der Mensa in der abge- 
legenen Kirche S. Miquel del Fay stehen, konnte ich nicht erfahren. 


Man hat die Inschriften auf der Mensa von S. Maria zu Tarrasa und 
S. Miquel del Fay als Namen von Personen gedeutet, welche der Konsekration 
dieser Altare beiwohnten und das durch das Einritzen ihres Namens bezeugen 
und der Nachwelt kundtun wollten*®. Doch ohne Grund. Wenn uns solche 
Graffiti lediglich auf jenen beiden Mensen begegneten, und wenn es sich fest- 
stellen oder doch: wenigstens wahrscheinlich machen lieBe, daB alle einer 
und derselben Zeit angehéren, nicht aber verschiedener, so kénnte man frei- 
lich eine derartige Annahme als méglich gelten lassen. Nun aber la8t sich 
weder das letzte irgendwie beweisen noch stehen die Mensen von Tarrasa 
und S. Miquel del Fay mit ihren Namen allein da. Es gibt vielmehr noch 
eine Anzahl anderer Mensen mit eingeritzten Namen, die Inschriften dieser 
Mensen aber sind zweifellos Pilgergraffiti. Wir werden also auch in den 
Namen jener beiden Mensen Pilgernamen zu sehen haben. 


Es war ein sehr gewohnlicher Brauch, daB die Pilger an den heiligen Statten, 
die sie besuchten, ihre Namen einschrieben, ehe sie wieder von dannen zogen. Es 
sei nur an die zahlreichen Graffiti erinnert, welche die frommen Besucher der 
Katakomben an den Orten, wo sie ihrer Andacht gentgt hatten, hinterliefien, zumal 
an die groBe Menge derselben, welche die Eingangswand der Papstgruft in S. Callisto 
bedecken, sowie auch an die fiir die Geschichte der Reliquien des hl. Petrus und 
Paulus so wichtigen Inschriften, welche in jiingster Zeit unter der St. Sebastianus- 
basilika zu Rom aufgedeckt wurden’’. Die Namen, welche man einritzte, waren 
nicht bloBe Erinnerungszeichen, wie diejenigen, welche man in ein Fremdenbuch 
eintragt, oder welche die Besucher eines Aussichtspunktes, einer Ruine oder einer 
sonstigen Merkwirdigkeit an Mauern und Wanden anbringen, keine blofen Visa, 
sie hatten eine tiefere Bedeutung. MuBte der. Pilger leiblich wieder von dannen 
ziehen, so wollte er doch geistig im Heiligtum bleiben, das das Ziel seiner Pilger- 
fahrt gewesen war, und darum hinterlief er in ihm seinen Namen als Vertreter 
seiner Person, als Ersatz fiir das nicht langer mdégliche kérperliche Verweilen an 
der heiligen Statte und als symbolischen Ausdruck seiner fortwahrenden inten- 
tionellen Gegenwart. Auch wollte er sich durch das Einschreiben des Namens 
dauernd unter den Schutz des Heiligen stellen, zu dessen Verehrung und Anrufung 
er oft aus weiter Ferne hergekommen war. Der Name, auf der Wand oder am Altar 
des Heiligtums angebracht, sollte gleichsam eine ununterbrochene Bitte um die himm- 
_lische Fiirsprache des Heiligen in allen Leibes- und Seelennéten und um seinen mach- 
tigen Beistand in diesem Erdenstreit darstellen. Am Altar aber eingeritzt bedeutete er 
insbesondere auch noch, da8 sein Trager sich in alle heiligen Opfer empfehle, die 
je in demselben gefeiert werden sollten. Man schrieb darum auch nicht bloB den 
16 Gudiol 333. 17 Nuovo Bullet. XXII (1916), 11. 
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eigenen Namen auf, sondern auch wohl die Namen Abwesender, welche die Pilger- 
fahrt selbst nicht hatten machen kénnen. So erzahlt auch der Pilger von Piacenza, 
daf er zu Kana in dem Gemach, in welchem der Herr an der Hochzeitsfeier teil- 
nahm, die Namen seiner Eltern angeschrieben habe*. Das Einritzen der Namen 
Abwesender war gewissermafen Ersatz fir einen wirklichen Besuch der heiligen 
Statte und zugleich eine Empfehlung in alle dort verrichteten Gebete wie in alle 
Gnaden, welche Gott in jenem Heiligtum den frommen Pilgern spenden wiirde. Eine 
Auffassung, die sich auch in den vorhin mitgeteilten Graffiti der Mensa zu Minerve 
widerspiegelt: Memento locy, Domine, sacerdotis mei und . .. cum omnibus 
fidelibus suis. 


X. UNVERLETZTHEIT, EINHEIT UND UNBEWEGLICHKEIT 
DER MENSA 
Nach heutiger kirchlicher Vorschrift mu8 die Mensa des Altares frei 
seinvonjedernamhaften Verletzung*. Was unter den Begriff 
einer namhaften Verletzung fallt, war bisher freilich nicht allerwegen klar. 


Alle stimmten darin tiberein, da8 ein Bruch der Mensa, welcher das in ihr be- 
findliche Sepulcrum durchziehe, den Charakter einer enormen Verletzung habe und 
Exsekration des Altares bewirke?. Auch dartiber herrschte keine Meinungsverschie- 
denheit, daB ein Bruch der Mensa schon dann namhaft zu nennen sei, wenn durch 
ihn auch nur ein gréBeres Stiick von derselben abgetrennt werde*. Nicht sicher war 
jedoch, ob man auch bereits von einer enormen Verletzung der Mensa sprechen 
kénne, wenn blo& die eine oder andere Ecke, sei es ganz abgeschlagen, sei es durch 
einen RiBS von dem ibrigen abgetrennt werde. Daf von einer solchen noch nicht 
die Rede sein kénne, wenn das abgebrochene Stick nicht die Stelle umfaBt, welche 
bei der Konsekration des Altares gesalbt wurde, galt allerdings als zweifellos. Eine 
derartige Verletzung der Mensa wurde allgemein als eine ,,leichte“ bezeichnet, 
welche die Exekration des Altares noch nicht zur Folge habe. Strittig war dagegen, 
wie die Sache sich verhalte, wenn die Salbstelle in den Bruch eingeschlossen war. 
Auch in diesem Falle betrachteten manche die Beschadigung als noch nicht enorm. 
In der Tat, wenn eine Kirche nicht als ,enorm“ verletzt, als exekriert und einer 
Neuweihe bediirftig gilt, falls aus irgendeinem Grunde, etwa infolge eingetretener 
Schadhaftigkeit oder zum Zweck des Anbaues einer Kapelle ein Teil der Wande, an dem 
sich das eine oder andere Weihekreuz befindet, entfernt wird, weshalb soll dann der 
Altar entweiht sein, wenn die eine oder andere gesalbte Ecke abgebrochen wird? 
Heute ist die Streitfrage indessen entschieden und der Altar infolge Abbrechens 
einer der Salbstellen als exekriert zu betrachten. Denn der neue Codex juris canonici 
bestimmt, der Altar habe als entweiht zu gelten, wenn er einen Bruch erleide, der 
»enorm” sei entweder ratione quantitatis fractionis oder ratione loci unctionis. 


Was man bis in das 12. Jahrhundert von den Folgen dachte, welche eine 
Verletzung der Mensa fiir den Altar nach sich zieht, wissen wir nicht. Es 
scheint fast, als ob die Frage bis dahin keiner oder doch keiner ernsten Er- 
érterung unterzogen worden sei. Die Anschauung, da8 der Altar durch einen 
Bruch der Mensa exekriert werde, begegnet uns zum ersten Male in der be- 
kannten Entscheidung Alexanders II. (1159—1181): Si altare motum fuerit 
aut lapis ille solummodo superpositus, qui sigillum continet, confractus aut 
etiam diminutus exstiterit, denuo debet consecrari?. Einige Jahrzehnte (1198) 


*8 €.4(C. SS. eccl. 39, 161): Ubi ego indignus - 
parentum meorum nomina scripsi. . aa * S. R. C. 23. Juni 1879 (Decret. auth. n. 3497). 


Sy Re C. 3. Marz 1921 (Decret. auth. n. * Ebend. 
2612; Cod. juris can. c. 1200, § 2). “ Decret. 1. 3, tit. 40, c: 1. 
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spater sprach sich tiber die Frage klarer Innocenz III. in seinem Antwort- 
schreiben an den Bischof von Drontheim aus: Altare vero, in quo tabula cui 
consecrationis benedictio pontificali ministerio adhibetur, si mota fuerit vel 
enormiter fracta, debet non immerito consecrari’; eine Entscheidung, die der 
Papst (1212) auch dem Erzbischof von Besancon gab, als dieser von ihm 
zu erfahren wiinschte, ob der Hochaltar einer Kirche, der bei einem Brand 
derselben in sua extremitate einen mafigen Bruch erlitten hatte, von neuem 
geweiht werden miisse®. Nicht jede Verletzung der Mensa zieht nach Inno- 
cenz III. die Exekration des Altares nach sich; es erfolgt diese vielmehr nur, 
wenn sie ,,enorm“ ist. 

Die Entscheidungen Alexanders III. und Innocenz’ III. wurden in die 1234 voll- 
endete Dekretalensammlung Gregors IX. aufgenommen und erhielten damit allgemeine 
Gesetzeskraft. Darwm heben nun auch verschiedene Didzesansynoden des 13. und 
14. Jahrhunderts in ihren Bestimmungen ausdriicklich hervor, da8 eine ,,enorme“ 
Verletzung der Mensa Exekration des Altares zur Folge habe, und da es deshalb 
nicht gestattet sei, an einem derartig beschadigten Altare weiter zu zelebrieren. 
Praecipimus, quod in altari, in quo tabula mota fuerit vel enormiter fracta, sacerdos 
non celebret, donec consolidetur et iterum consecretur, sagen z. B. im Anschluf8 an 
die Worte Innocenz’ III. die Statuten der 1298 abgehaltenen Synode von Wiirzburg’, 
der Synode von Bayeux (1300)8, der Synode von Coutances (13. bis 14. Jahrhundert)® 
und der Synode von Nantes (13. bis 14. Jahrhundert)*®. Namentlich aber wiederholen 
die Kanonisten seitdem als Antwort auf die Frage, wann eine Verletzung der Mensa 
den Altar exekriere, immer wieder die von Innocenz III. gepragte Formel, dafi jene 
eine Exekration nur bewirke, wenn sie ,,enorm“ sei. 


Freilich waren die Kanonisten keineswegs so einig darttber, was man unter 
einer ,enormen“ Verletzung zu verstehen habe. Der eine verlangte zu einer solchen, 
daB die Mensa bis tber die Mitte geborsten sei, ein zweiter, daB selbige durch die 
Beschadigung ihre Form verloren habe. Ein dritter hieit eine namhafte Verletzung 
schon fiir gegeben, wenn auch nur eine der Ecken der Altarplatte abgebrochen 
worden war, ein vierter wollte dagegen in einem solchen Fall nur dann einen 
enormen Bruch anerkennen, wenn mit der Ecke zugleich auch die bei derselben 
befindliche Salbstelle abgeschlagen wurde*t. Wieder andere meinten, man miisse es 
dem Bischof iiberlassen, je nach der Art und GréBe der jeweiligen Beschadigung zu 
-bestimmen, ob die Mensa als exekriert zu betrachten sei oder nicht??. 


Auch in nachmittelalterlicher Zeit kam es nicht zu einer klar umschriebenen 
Festlegung des Begriffes fractio enormis. Sehr resolut und weitherzig zeigt sich in 
der Auffassung des ,enorm“ die Kélner Synode des Jahres 1662, wenn sie erklart: 
In aliis (se. fixis altaribus), licet quid fractum et ipsis etiam cornibus, in quibus 
unctio fit, additum aut detractum sit, non amittitur consecratio, nisi media 
mensa fracta esset, qua parte calix et patena collocatur. Ihr zufolge war also 
nur dann die Mensa exekriert, wenn der Rif mitten durch die Altarplatte ging**. 
Aber auch hervorragende Theologen der nachmittelalterlichen Zeit deuteten das 
,enorm ahnlich wie die Kélner Synode in sehr engem Sinne. So sagt de Lugo, um 
nur diesen anzufiihren, es mache wenig aus, wenn die gesalbten Ecken des Altares 


2 1b Cs CS BR, PIS Bla ie [M. G. SS. XVII, 828] wurden 1216 in St. Pan- 
* Decret. I. c. c. 6; M. 216, 690. taleon zu Koln der Hochaltar und die zwei 
7 C. 2 (Hartzh. IV, 26). Nebenaltare, die 980 Erzbischof Warin konse- 


8 C. 20 (H. VII, 1229) kriert hatte, propter violata cornua abgebro- 
4 ; : a chen und neu errichtet. 


* C. 32 (Mart. Thes. IV, 810). 12 Vg]. z. B. Gebr. Biel, Expos. can. missae 
10 €. 17 (1. c. 934). lect. 13; (Basileae 1510) f. XXIII v. 
11 Nach den Annales Colonienses max. (n. 19 12 C. 3, n. 2 (Hartzh. IX, 994). 
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abgebrochen wurden. Dieser bleibe vielmehr geweiht, solange von ihm So viel uibrig- 
bleibe, als hinreiche, um Kelche und Patene zu fassen™. Nach der vorhin angefihr- 
ten Bestimmung des neuen Codex juris canonici sind natirlich solche Auslegungen 
des ,enorm“ nicht mehr haltbar. 

Die Mensa muB aber nicht blo8 unverletzt sein, sondern auch Einheit, 
und zwar natiirliche Einheit zeigen; eine kiinstliche geniigt nicht. Sie 
darf nicht aus zwei oder mehreren Stiicken zusammengesetzt sein; sie muB 
vielmehr aus einem einzigen Stein bestehen. Wiederholt hat die Riten- 
kongregation entschieden, daB ein Altar, dessen Mensa aus verschiedenen 
Platten gebildet sei, nicht giiltig geweiht werden kénne, daB die an einem 
solchen Altar etwa vollzogene Weihe ungiiltig sei und daB deshalb ein solcher 
Altar nach Anbringung einer anderen, aus einem einzigen Stein bestehenden 
Mensa neu konsekriert werden miisse’®. Es ist demnach nur der Ausdruck 
der bestehenden Praxis, wenn der Codex juris canonici in c. 1198, § 1 be- 
stimmt: Tum mensa altaris immobilis tum petra sacra ex unica constent 
lapide naturali integro. 

Im Mittelalter war die Praxis nicht ganz die gleiche wie heute. Wohl 
war es auch schon damals Regel, die Altarmensa méglichst aus einem Stein 
zu machen, wie die zahlreichen alten Altére beweisen, die sich erhalten haben, 
doch nahm man noch keinen Anstand, sie da, wo eine gentigend grof8e Platte 
nicht zu beschaffen war, aus zwei oder mehreren Stiicken zusammenzusetzen 
und die so gebildete Mensa zu weihen. Mensen dieser Art waren zwar nicht 
.das Normale, allein sie galten ebensowenig als schlechthin unzulassig und 
als unkonsekrabel. 

Altaére aus dem Mittelalter, deren Mensa sich aus zwei oder mehreren Stiicken 
zusammensetzt, die aber nach Ausweis der Weihekreuzchen oder des Sepulcrums 
trotzdem konsekriert wurden, sind darum auch keineswegs eine besondere Selten- 
heit; solche kommen vielmehr ziemlich haufig vor. 

So besteht die Mensa eines Altares in der Krypta zu NeuS, um wenigstens auf 
einige Beispiele hier hinzuweisen, aus drei Platten, aus einer breiten mittleren und 
zwei schmalen seitlichen, an deren duferen Ecken sich je ein Weihekreuzchen be- 
findet. Bei einem zweiten Altar der gleichen Krypta zeigt die Mensa sogar vier 
Teile, da bei diesem an die grofe Mittelplatte auch nach riickwarts ein Stiick an- 
‘gesetzt ist. Die Hauptplatte weist fiinf Weihekreuzchen auf, aber auch auf den 
seitlichen befinden sich Kreuzchen. Vermutlich wurde der Altar neugeweiht und 
dabei nur die Mittelplatte, die 1,12 m breit ist, konsekriert. Aus einer breiten mitt- 
leren und zwei schmalen Seitenplatten ist die Mensa des Altares in der linken Neben- 
apsis der Abteikirche zu Werden gebildet, und zwar muB auch dieser nach Aus- 
weis der Weihekreuzchen spater neugeweiht worden sein, wobei dann wiederum nur 
die Mittelplatte konsekriert wurde. Der Hochaltar in der jetzt protestantischen 
Minsterkirche zu Herford, der noch aus katholischer Zeit stammt und eine Ver- 
anderung der Mensa nicht erfahren hat, zeigt auBer zwei Seitenansatzen noch 
einen weiteren an der Vorderkante der Hauptplatte, die hier also nach riick- 
warts liegt. 

In der ehemal i ienki i ; 
der Mensa if ite NEN IRI cc De ee ea a 

, ptplatte links eine 


14 Disput. scholast. disp. 20 sect. 2, n. 74; IV 14. Nov. 1891; 8. Juni 1894; 19 i 
5 : . ; Os : - Mai 1896; 
Cass 1869) 264. i 10. Nov. 1906; 13. Nov. 1908 (Decr. auth. n. 
S. R. C..17. Juni 1843; 26. April 1890; 2862 3725 3750 3829 3907 4191 4227). 
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zweite von 41 cm Breite anfiigte und dann beide nach riickwarts zu durch eine 
dritte Platte um 54 cm vertiefte. Bei der Weihe wurden die Weihekreuzchen in die 
Ecken der so geschaffenen 3,02 m breiten und 1,85 m tiefen Gesamtplatte ein- 
gehauen, das Sepulcrum aber, wie auch sonst sehr haufig, vorne unterhalb der 
Mensa im Stipes angebracht. Der Hochaltar in der gleichfalls friiher katholischen 
Reinoldikirche zu Dortmund hat eine aus zwei Stiicken hergesteilte Mensa, von 
denen eines 2,55 m, das andere 1,08 m breit ist, desgleichen der Hochaltar im Dom 
zu Halberstadt, bei welch letzterem die beiden Platten jedoch fast gleiche Ab- 
messungen zeigen. Das ungewohnlich grofe Sepulcrum des Halberstadter Altares, 
dessen marmorne Verschlufplatte nicht weniger denn 1,12 m lang und 53 cm breit 
ist und das ersichtlich grofe Reliquien aufzunehmen hatte, befindet sich oben in der 
Mitte der Mensa; von den fiinf Weihekreuzchen steht je eines in den beiden vorderen 
Ecken, je ein weiteres weiter nach hinten in der Mitte der Schmalseiten, das ftinfte 
vorne zwischen Sepulcrum und Kante. Auch die Mensa des Hochaltares des Domes 
zu Hildesheim setzt sich aus zwei Stiicken zusammen. Daf dieselbe trotzdem ge- 
weiht wurde, bezeugen das Hauptsepulcrum und die vier in den Ecken angebrachten 
kleinen Nebensepulcra. 

Der Altar in der stidlichen Nebenapsis der Marienkirche zu Halberstadt hat 
eine Mensa, die aus fiinf Stiicken besteht, von denen eines 1,03 X 0,71 m miBt, 
wahrend die vier kleineren anderen, durch welche das grofie an zwei Seiten ver- 
breitert und auf eine Gesamtlange von 1,41 m und eine Gesamttiefe von 1,04 m 
gebracht wird, von verschiedenen Abmessungen sind. Weihekreuze fehlen auf ihr 
wie auf manchen anderen damaliger Zeit. Daf wir indessen in ihr die urspring- 
liche Mensa vor uns haben, daran 1]aBt die einheitliche Profilierung der Seiten keinen 
Zweifel; daB sie aber trotz des Mangels der Weihekreuzchen auch konsekriert war, 
beweist das oben in der Mensa der Mitte befindliche Sepulcrum. Der Altar ent- 
stammt wohl.noch der Erbauungszeit der Apsis (12. Jahrhundert)**. 

Ein Tischaltar, dessen Mensa aus drei Plattenstiicken gemacht wurde, ist der 
seines Ortes erwahnte Altar der Allerheiligenkapelle am Kreuzgang des Domes zu 
Regensburg. Die mittlere Platte, in der das mit einem Sigillum aus Serpentin ver- 
schlossene Sepulcrum angebracht ist, ist 67 cm breit; die beiden durch einen Falz 
mit ihr verbundenen und durch eine Eisenverankerung an der Apsiswand. be- 
festigten seitlichen haben eine Breite von je 27 cm. Freilich scheint es nicht 
auBer allem Zweifel, ob hier nicht etwa die Seitenstticke von einer Restauration des 
Altares herrtihren. Aus mehreren Stticken bestand auch die Mensa des Hochaltares 
zu Wettin, der laut der in seinem Sepulcrum entdeckten Konsekrationsurkunde 1290 
geweiht. wurde”, 1 ' ' 
_ Sehr interessante Beispiele bieten die alten. Kirchen Jitlands.: Hier, wo 
es oft groSe Schwierigkeiten bot, Mensen zu beschaffen, die nur aus. einem Sttick 
bestanden, war man haufiger gezwungen, die Altarplatte aus Stiicken zusammen- 
zusetzen. Die Mensa des Altares zu Rindom ist aus vier Granitquaderstiicken ge- 
macht. Das Sepulcrum ist in der Weise in den beiden vorderen Stiicken angelegt, 
daB die zwischen diesen befindliche Fuge durch das Sepulcrum hindurchgeht; ein 
Beweis, wie fern man noch von den strengen Anschauungen der spateren Zeit war. 
Die Mensa des Altares der Kirche zu Stallerup besteht aus neun Granitplatten, die 
in drei Reihen zu je drei Platten angeordnet sind; das Sepulcrum hat seinen Platz 
in der mittleren der zweiten Reihe, also im Zentrum der Mensa. Recht unregel- 
maBig legen die Steinstiicke zueinander, welche die Mensa des Altares der Kirche 


__ 16 Die Mensa des Hochaltares der Liebfrauen- Sepulcrum . und. sind wahrscheinlich. den zer- 


kirche setzt sich aus drei Platten zusammen. 
Sie ist jedoch nicht urspriinglich, sondern das 
Werk einer jiingeren Restauration. Zwei der 
zur Herstellung der Mensa verwendeten Plat- 
ten zeigen beide oben Weihekreuzchen und 


storten Altaren der Kirche eninommen, die 
noch jetzt neun mittelalierliche Altare besitzt, 
in katholischer Zeit aber finfundzwanzig hatte. 


17 Kd. der Provinz Sachsen, Stadt Halle 595. 
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zu Ramsing bilden. Freilich sind sie auch sehr unregelmabig geformt und an GréBe 
ganz ungleich. Man hat anscheinend die Steine genommen, so wie man sie fand, und 
sie nur insoweit behauen, als gerade ndtig war, um sie aneinander setzen zu kénnen. 
Das Sepulcrum, dessen Vorhandensein bekundet, daB der Altar einst geweiht war, 
ist in einem der drei Stiicke angelegt, welche den vorderen Teil der Mensa bilden, 
und zwar auffallenderweise nicht in dem mittleren, sondern in dem zur Linken. 


In nachmittelalterlicher Zeit, besonders aber unter der Herrschaft des Barocks, 
gewann das altare quasi-fixum immer gréfere Verbreitung. Statt den Altar zu kon- 
sekrieren, machte man ihn durch Einfiigung eines Portatiles zur Feier der Messe 
bereit, und zwar oft genug selbst in Fallen, in denen nichts die Weihe gehindert 
hatte. Besonders geschah das jedoch, wenn die Beschaffenheit der Mensa nach der 
einen oder anderen Richtung Anla8 zu Bedenken bot. Immerhin wurden noch im 
18., ja 19. Jahrhundert bisweilen Altére hergestellt und konsekriert, deren Mensa 
aus mehreren Stiicken zusammengesetzt war. Ein Beispiel aus dem 18. war der 
1762 geweihte Hochaltar der Kathedrale zu Salamanca’, eines aus dem 19. der 1842 
konsekrierte Hochaltar der Kirche zu S. Giorgio di Pesaro (Diéz. Fano, Italien)’. 


Inwieweit es im 1. Jahrtausend vorkam, da man die Mensa des Altares 
aus zwei oder mehreren Stiicken zusammensetzte, l48t sich nicht fest- 
stellen. Bei den weit geringeren Abmessungen, welche dieselbe damals in der 
Regel zeigte, lag weniger AnlaB dazu vor. Von einem vereinzelten Beispiel 
aus dem 9. Jahrhundert vernehmen wir in Ardos’ Vita des hl. Benedikt von 
Aniane, der auf den Stipes des Hochaltares in der von ihm errichteten Salva- 
torkirche drei Platten, von dem Biographen ara genannt, legte, um so das 
Geheimnis der allerhl. Dreifaltigkeit sinnbildlich darzustellen”. 


DaB man, auf mystischen Erwagungen fufend, im Mittelalter Altare herstellte, 
deren Mensa nicht aus einer einzigen, sondern aus mehreren Platten bestand, war 
Ausnahme. Die regelmaBige Veranlassung hierzu war die Schwierigkeit, welche die 
Beschaffung einer Mensa von einer entsprechenden GréBe bereitete, zumal seit 
man sich nicht mehr mit den kleinen Altaren der alteren Zeit begnigte, sondern dem 
Altar gréfere Abmessungen zu geben pflegte.- Steinbriiche gab es nicht in allen 
Gegenden; wo es aber an solchen nicht fehlte, boten sie keineswegs immer Stein- 
platten von der fiir die Mensa nétigen oder erwiinschten Breite und Tiefe. Dazu 
kamen die nicht geringen Mithen, welche das Brechen und Bearbeiten groBer 
Mensen sowie der oft weite und schwierige Transport derselben zur Kirche ver- 
ursachten. Freilich hatte man kleinere Altare herstellen kénnen, und es mégen 
in der Tat manche ungewohnlich kleine spatmittelalterliche Altére ihre geringe 
Gréfe nicht zum wenigsten dem Umstand verdanken, daf keine gréfere Mensa er- 
haltlich war. Indessen entsprachen kleine Altére, wie vorhin gesagt, zu wenig der 
Anschauung und dem Brauch des ausgehenden Mittelalters, und so behalf man sich 
in der Weise, daB man die Mensa aus zwei oder mehreren Stiicken zusammensetzte, 
um ihr die tbliche und gewiinschte Breite und Tiefe zu geben. 


. Ubrigens mochte man um so eher glauben, im Notfall die Mensa aus mehreren 
Stficken herstellen und den mit einer solchen Mensa ausgestatteten Altar erlaubter- 
und giiltigerweise konsekrieren zu diirfen, als weder im Mittelalter noch selbst im 
16., 17. und 18. Jahrhundert eine ausdrickliche und allgemein verbindliche kirch- 
liche Bestimmung vorlag, welche das verbot. Allerdings war es schon seit dem 
frihen 13. Jahrhundert, wie wir bereits hérten, kirchliche Bestimmung, daB ein 
enormer Bruch der Mensa die Exekration des Altares zur Folge habe. Allein die- 


‘ 4 = A pr peel ce (Decr. auth. n. 3750). _—sitio, ut in tribus aris individua Trinitas et in 
-R. C. 17. Juni (Decr. auth. n. 2862). uno altare essentialiter trina demonstretur 
70 N. 17 (M. G. SS. XV, 206): Et mira dispo- _Deitas. 
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selbe bedeutete an sich bloB, daB die Mensa, um konsekriert zu bleiben, im wesent- 
lichen jene — sei es natiirliche, sei es kinstliche — Einheit fortdauernd bewahren 
miisse, unter der sie konsekriert worden war. Keineswegs aber besagte sie auch 
schon ohne weiteres, daB Mensen, die aus Stticken gebildet sind und deshalb nur 
eine kinstliche Einheit aufweisen, schlechthin unzulassig seien, nicht giltig konse- 
kriert werden kénnten und von der Weihe ausgeschlossen werden miften. Zwar 
war in ihr ein ausdrtickliches Verbot von derartigen Mensen bereits bis zu einem 
gewissen Grade grundgelegt, allein formell war dasselbe noch keineswegs in ihr 
gegeben, sachlich aber war es immerhin eine Erweiterung. Es erklart sich demnach 
unschwer, daf trotz jener Bestimmung sich die Auffassung, auch aus Stiicken zu- 
sammengesetzte Mensen seien, wenn andere nicht wohl beschafft werden kénnten, 
zulassig und konsekrabel, so lange erhalten konnte. Wenn sich aber in einigen 
Pontifikalien des 15. Jahrhunderts im Ritus der Kirchweihe die Rubrik findet: Nota 
quod unus solus lapis debet consecrari in altari et non plures*!, so sind das erstens 
ganz vereinzelte Vorschriften, die lediglich dort Geltung hatten, wo die fraglichen 
Pontifikalien in Gebrauch waren. Zweitens untersagt die Rubrik, wie es scheint, 
nur in jenen Fallen, in welchen die Mensa aus zwei oder mehreren Stiicken be- 
stand, an allen bzw. an der ganzen Mensa die Konsekration zu vollziehen, sie will 
aber nicht vorschreiben, daB die Mensa immer und unter allen Umstanden bloB aus 
einer einzigen Steinplatte herzustellen sei. Ist dieselbe aus zwei oder mehreren 
Sticken gemacht, will die Rubrik sagen, so soll lJediglich eine dieser Platten konse- 
kriert werden, und nur diese ist dann die eigentliche Altarmensa. Freilich war es 
in einem derartigen Falle nicht moglich, den Altar an den Ecken zu salben, wo 
Stipes und Mensa zusammenstofen, wie das doch heute bei der Altarweihe geschehen 
mu§ und auch schon von manchen spatmittelalterlichen Pontifikalien vorgeschrieben 
wird. Indessen kennen noch viele dieser Pontifikalien in der Tat eine diesbeziigliche 
Anweisung nicht. 

Erst das 19. Jahrhundert brachte die ausdricklichen Entscheidungen, welche 
es als unzulassig bezeichnen, die Mensa aus mehr als einer Platte zusammenzusetzen 
und einen mit solcher Mensa ausgestatteten Altar als unkonsekrabel hinstellen’?. 

Gestattet ist es, die Mensa eines giiltig konsekrierten Altares nachtraglich zu 
vergréfern, wofern nur dieser dabei keine Veranderungen erleidet, durch welche 
er exekriert werden wirde. So sagt die Glosse zum C. Si motum fuerit altare?? aus- 
driicklich: Si autem sit aliquid aliud additamentum altario, non ob hoc execratur.. . 
dum tamen non immutetur multum conjunctio mensae et structurae inferioris. Es 
ist deshalb auch niemals ein Zweifel an der Erlaubtheit eines solchen Vorgehens 
erhoben worden. 

Die Erweiterung der Mensa braucht nicht mittels Stein zu erfolgen, sondern 
kann auch mittels anderer Materialien, wie z. B. Stuck und Holz, geschehen. Benutzt 
man zu ihr Stein, so ist Sorge zu tragen, dai die Vergréferung als nachtragliche 
erkennbar ist, damit spater keine Unklarheiten und Zweifel hinsichtlich der Giiltig- 
keit der Konsekration des Altares entstehen. Natirlich bediirfen die der Mensa an- 
gefiigten Stiicke eines geniigenden Unterbaues. Da der Altar bei solcher Erweiterung 
nicht entweiht wird, braucht er natirlich nicht von neuem geweiht zu werden. 


Ein gutes mittelalterliches Beispiel einer vergréBerten Mensa bietet der Hoch- 
altar der Kathedrale zu Tarragona, dessen Mensa man an jeder ihrer beiden Schmal- 
seiten im Beginn des 15. Jahrhunderts ein Stiick von 18 cm Breite anfigte, wahrend man 
dem Stipes je drei Saulchen als Stiitzen des Ansatzes vorlegte (Tafel 51). Ein anderes 
aus nachmittelalterlicher Zeit gewahrt einer der berihmtesten Altare der christ- 
lichen Welt, der Altar tiber dem Grabe des Apostelfiirsten in den Grotien von 
St. Peter, der, weil zu klein, nachtraglich nicht bloB links um 33 em und rechts um 


21 Vatik. Bibliothek, Barb. 1. 529 f. 77, Ottob. 22 Vgl. oben S. 310. 
Left. 19: 23 De consecrat. dist. 1, c. 19. 
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28 cm, sondern auch vorne um 14 cm verbreitert wurde’. Gerade dieses Beispiel 
zeigt klar, daf an sich und vom liturgischen Standpunkt aus die nachtragliche Er- 
weiterung einer konsekrierten Mensa keineswegs als unzulassig bezeichnet werden 
kann, jedenfalls dann nicht, wenn durch das Sepulcrum, durch die Weihekreuze 
oder sonstwie geniigend klar erhellt, daf die angeftigten Stiicke nach der Weihe 
angesetzt wurden und da8 nur die Hauptplatte geweiht ist. 


Die kirchlichen Vorschriften erheischen aber nicht nur, daB die Mensa 
unverletzt sei und blo& aus einem einzigen Stein bestehe, sondern auch, daB 
siefestund unverriickbar mit dem Stipes verbunden sei 
und bleibe. Jedes Loslésen der Mensa verursacht Exekration des Altares, 
auch wenn sie nur ganz voriibergehend vom Stipes getrennt wird”. 

Aus dem 1. Jahrtausend liegt zur Frage, ob der Altar durch ein Abheben 
der Mensa die Weihe verliere, keine AuBerung vor. 


Ein Papst Vigilius zugeschriebener Kanon in Hucars Ausziigen aus der 
Kanonessammlung Egberts von York besagt, es miisse die Kirche neu konsekriert 
werden, wenn der Altar bewegt, von seiner Stelle entfernt worden sei**. Allein es 
ist aus ihm nicht zu ersehen, in welchen Fallen der Altar als bewegt angesehen 
wurde und ob er insbesondere auch schon als bewegt galt, wenn die Mensa nur 
voriibergehend vom Stipes entfernt worden war. 


Die Sache war noch um die Wende des 11. Jahrhunderts keineswegs 
geklart. 


Es erhellt das aus den Anfragen, die diesbeztiglich an Anselmus von Canterbury 
(+ 1109) und an Ivo von Chartres (+ ca. 1117) gerichtet wurden. Ersterer antwortete, 
er habe iiber die Frage in den Dekreten und Kanones seines Erinnerns nichts ge- 
funden, nur habe ein Bischof ihm gesagt, nach einem Dekret des Papstes Eugenius 
miisse das altare motum neu geweiht werden?’. Papst Urban, an den er sich in der 
Angelegenheit gewandt habe, sei der Meinung, die Mensa, die vom Stipes abgehoben 
wurde, sei weder zu rekonziliieren, noch neu zu konsekrieren, noch des ferneren als 
Altar anzusehen. Bischéfe aber, die zugegen waren, hatten als ihre Ansicht ge- 
auBert, es mtsse die Mensa rekonziliiert werden, jedoch dafiir keine Auktoritat an- 
gefihrt?®*. Seine eigene Auffassung geht dahin, es miisse der Altar neu konsekriert 
werden, wenn die Mensa vom Stipes entfernt werde. Die Begriindung, die er fir 
sie anfihrt, ist einigermafien eigenartig. Der Altar, meint er, sei dem Glauben zu 
vergleichen. Denn wie auf dem Altar des Glaubens die guten Werke Gott dar- 
gebracht wiirden, so auf dem wirklichen Altar das heilige Opfer. Der Glaube sei 
aber nicht mehr Glaube, wenn er losgerissen werde von seiner Grundlage Christus, 
und so sei auch die Mensa nicht mehr Altar, wenn sie von ihrem Fundament, dem 
Stipes, entfernt werde. 

Ivo von Chartres, der von den Ménchen des Klosters St-Wandrille gefragt 
worden war, ob konsekrierte Altarmensen, die von ihrem Stipes auf einen anderen 
ubertragen wurden, neu zu weihen seien, spricht sich in gleichem Sinne aus, und 
zwer unter Anfiihrung eines kanonistischen und eines mystischen Grundes. Den 
kanonistischen entnimmt er dem vorhin angefiithrten Dekret Altari si motum fucrit. 


*4 DaB der Altar konsekriert ist, beweisen die 
Weihekreuzchen und das in der Mitte der 
Mensa angelegte Sepulcrum, dessen Sigillum 
durch zwei kreuzweise angebrachte Eisenklam- 
mern gegen Erdéfinung gesichert ist. 

25Decret. 1) 3, tits 40; ic3; nods jurismcans 
c. 1200, § 1; C. S. A. 15. Mai 1819; 20. Marz 
1869; 23. Febr. 1884. 

26 C. 139 (M. 89, 596): Altare si motum fuerit, 


deneno consecretur ecclesia. In den spateren 
Sammlungen geht der Kanon gewohnlich unter 
dem Namen des Papstes Hyginus. 

*? Gemeint ist das auch unter dem Namen 
des Papstes Hyginus gehende, vorhin ange- 
filhrte Dekret, in dem jedoch nicht von einer 
Neuweihe des Altares, sondern yon einer sol- 
chen der Kirche die Rede ist. 

*8 Epist. 1. 3, n. 159 (M. 159, 194). 


Drittes Kapitel. Die Mensa des Altares 315 


Wenn die Kirche, sagt er, ihre Weihe verliere, falls ihr Altar — gemeint ist der 
Hochaltar — bewegt werde, so miisse um so mehr das gleiche vom Altare selbst 
gelten, der ja durch diese Ubertragung bewegt worden sei. Der mystische Grund 
ist derselbe, den Anseimus anfihrt. Doch fiigt Ivo noch an, weil der Altar ein 
Fundament haben miisse, darum sei es Brauch, das Portatile mit einer Unterlage 
von Holz oder sonst einem Material zu versehen. Es miisse aber auch das Portatile 
neu geweiht werden, wenn sein Stein aus der ihn umgebenden Fassung heraus- 
genommen werde”. 


Kurz, aber klar antwortet Innocenz III. 1198 dem Bischof von Drontheim 
auf dessen diesbeztigliche Anfrage: Altare, in quo tabula, cui consecrationis 
benedictio pontificali ministerio adhibetur, si mota fuerit, debet non immerito 
consecrari®; eine Entscheidung, die dann durch ihre Aufnahme in die De- 
kretalen Gregors IX. allgemeine Verbindlichkeit erhielt®*. Nur ihr Echo ist die 
Bestimmung der Synoden von Wiirzburg (1298), Bayeux (1300), Coutances 
(13.—14. Jahrh.) und Nantes (13.—14. Jahrh.): Praecipimus, quod in altari, 
in quo tabula mota fuerit .. ., sacerdos non celebret, donec altare consolidetur 
et iterum consecretur’’. 


Auffallend ist, daB weder Anselmus noch Ivo den wirklichen Grund darlegt, 
weshalb die Trennung von Mensa und Stipes die Exekration des ganzen Altares wie 
seiner Teile herbeifiihrt. Er ist ein ganz anderer als die von ihnen angegebenen. 
Der ganze Altar wird namlich durch die Loslosung der Mensa 
exekriert, weil er, wenn die Mensa vom Stipes losgelést wird, die Form ver- 
liert, unter der er konsekriert wurde, somit zerst6rt wird und nur mehr in seinen 
Teilen, nicht aber als das Ganze fortbesteht, was er bei der Weihe war und als was 
er geweiht wurde, d. i. als Altar. Mensa wie Stipes werden exekriert, 
weil sie nicht als etwas Gesondertes und ftir sich Bestehendes konsekriert wurden, 
sendern nur als Teile des einheitlichen Ganzen, das sich aus ibnen zusammensetzt, 
des altare fixum. Allerdings vollziehen sich die Zeremonien der Weihe an beiden, 
am Stipes wie an der Mensa, sie gelten aber nicht sowohl ihnen, als vielmehr dem 
von ihnen gebildeten Ganzen. Richtig ist ferner, daf nach der Weihe nicht bloB 
der Altar, sondern auch Mensa und Stipes konsekriert sind, jedoch nur, weil und 
insofern sie Teile des konsekrierten Altares sind und demgemafi auch nur so lange, 
als die Konsekration des Altares fortdauert. Sobald der Weihecharakter des Altares 
durch Trennung der Mensa vom Stipes zerstért wird, erlischt zugleich und ohne 
weiteres auch der Weihecharakter der beiden Teile, aus denen er sich zusammensetzt. 


Bei den Kanonisten des spateren Mittelalters stand es angesichts der vorhin er- 
wahnten, in die Dekretalen Gregors IX. aufgenommenen Entscheidung Innocenz’ III. 
ganz aufer Zweifel, daB die Loslosung der Mensa vom Stipes sowohl die Exekration 
des ganzen Altares wie die seiner Teile zur Folge habe, wenn sich das Sepulcrum 
im Stipes befand, gleichviel, ob die Mensa auf einen anderen Stipes tibertragen oder 
wieder auf dem urspriinglichen befestigt wurde. Nicht ganz einig war man dagegen 
iiber die Wirkung der Trennung von Mensa und Stipes, wenn das Sepulcrum nicht 
im letzteren, sondern in ersterer angebracht war. Zwar galt auch in diesem Falle 
allgemein der ganze Altar als exekriert, die Mensa hielten jedoch einige noch fir 
geweiht®*. Da namlich an dieser letzteren alle Zeremonien und Gebete vorgenommen 
worden waren, die der Bischof an dem Portatile bei dessen Konsekration zu voll- 
ziehen pflegte und insbesondere auch das Sepulcrum sich unversehrt in ihr vor- 


29 Ep. 72 (M. 162, 92); vgl. auch Ivos Brief 32 Vgl. oben S. 309. 

an Abt Wilhelm von Fécamp ep. 80 (1. c. 101). ss) Panormit, ine Decretslacd me. iy 332) VL 
30 M. 214, 361. (Lugd. 1512) 196. 
$1 LL. 3, tit. 40, c. 3. 
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fand, so stellte man sie, wenn sie vom Stipes losgelost war, einem Portatile gleich, 
betrachtete sie zwar nicht mehr als Mensa eines altare fixum, wohl aber als Portatile. 
Freilich mit Unrecht. Denn die Mensa war auch dann, wenn sie das Sepulcrum 
enthielt, nicht fiir sich und unter der Form einer bewegbaren Tafel geweiht worden 
wie das Portatile, sondern lediglich in Verbindung mit dem Stipes als Bestandteil 
eines altare fixum. Wurde dieses letztere durch die Trennung von Mensa und 
Stipes exekriert, so traf deshalb die Exekration, wie vorhin gesagt wurde, zugleich 
auch die Mensa, gleichviel ob das Sepulcrum in ihr oder im Stipes angelegt war. 
Mit Recht hat demgemaB die Ritenkongregation wiederholt ausdricklich entschieden, 
daf die vom Stipes abgeléste Mensa unter allen Umstanden nicht mehr als kon- 
sekriert gelten und nicht als eine Art von Portatile betrachtet werden konne™. Anders 
verhalt sich die Sache natiirlich, wenn Mensa und Stipes nicht zusammen als ein- 
heitliches Ganzes konsekriert wurden, sondern nur die Mensa fir sich nach Weise 
und in Form eines altare portatile. Denn dann hat der Altar nicht den Charakter 
eines altare fixum, sondern den eines altare quasi-fixum®. Es wird deshalb auch die 
Mensa in diesem Falle durch Loslésen vom Stipes nicht entweiht, selbst wenn sie fest 
auf ihm angebracht war, wie sie auch im gleichen Falle nicht die volle Gréfie des 
Stipes zu haben braucht. 


Im griechischen Ritus hat es keine formliche Exekration des Altares zur 
Folge, wenn die Mensa losgelést wird. Es ist also auch in diesem Falle keine 
Neukonsekration des Altares erforderlich, wenn Mensa und Stipes getrennt 
werden, sondern lediglich eine mit einer bloBen Reparatur verbundene Re- 
Konziliation, bei welcher die Mensa unter bestimmten vom Euchologion vor- 
geschriebenen Gebeten wieder auf dem Stipes befestigt wird. So verhielt es 
sich schon im Mittelalter, wie ein dem 10. Jahrhundert entstammendes 
Euchologion zu Grottaferrata sowie ein Euchologion des 13. Jahrhunderts 
bekunden, die bereits den in den spateren Drucken enthaltenen Ordo servan- 
dus, si mota fuerit mensa sacra aufweisen”. Die Neubefestigung der Mensa, die 
nur vom Bischof vorgenommen werden darf, von einem Priester aber nur mit 
bischéflicher Ermachtigung, findet zu Anfang der Messe statt und schlieBt 
mit einer dreimaligen Inzensierung des wiederhergestellten Altares, nach 
welcher die Feier der Liturgie wieder aufgenommen und vollendet wird. 


VIERTES KAPITEL 
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Noch im Mittelalter liebte man es, die Altére entweder ganz zu 
bekleiden oder doch wenigstens an der Front mit kostbaren Vorsatztafeln 
aus Metall, mit bemalten Holzfrontalien oder mit Stoffantependien zu zieren, 
so da8 man wenig Veranlassung hatte, den Altarstipes mit Skulpturen, mit 
Malereien oder mit sonstigem Schmuck zu versehen. Unter der grofen Zahl 
von Altaren, die wir aus dem Mittelalter noch besitzen, bilden infolgedessen 


4S. R. C. 15. Mai 1819; 20. Marz 1869; 3. Febr. _ ter Ordo abgedruckt, der sich von dem ersten 


1884 (Decret. auth. 2599 3198 3605). inhaltlich kaum unterscheidet, nach dem je- 
35 Cod. jur. can. c. 1197, § 1. doch die Wiederherstellung des Altares nicht 
36 Goar 614. Ebendort wird S. 616 ein zwei- 2" Beginn der Messe, sondern vor derselben 


vorgenommen wird. 
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diejenigen, deren Stipes in der einen oder anderen Weise eine ornamentale 
Ausstattung erhalten hat, eine sehr kleine Minderheit. Allerdings sind zweifel- 
los manche derartige Altare im Laufe der Zeit zugrunde gegangen; allein 
ganz dasselbe gilt auch, ja noch mehr, von jenen, welche vdéllig schmucklos 
blieben, so daB das numerische Verhaltnis, in welchem im Mittelalter die am 
Stipes ornamentierten zu den nicht ornamentierten standen, im wesentlichen 
kein anderes sein wird als dasjenige, in welchem die noch vorhandenen mittel- 
alterlichen Altare der beiden Arten heute zueinander stehen. 


Belehrend fir die geringe Sorge, die man im Mittelalter auf die Verzierung des 
Altarstipes verwandte, ist es, wenn wir zusehen, inwieweit man in den machtigen, 
architektonisch wie dekorativ so grofartigen Kathedralen, Stifts- und Klosterkirchen 
dem Stipes der Altare eine ornamentale Ausstattung zuteil werden lief. So ist unter 
den dreizehn mittelalterlichen Altaren des Halberstadter Domes nur einer, dessen 
Stipes ein wenig Dekor erhalten hat, und selbst bei diesem besteht derselbe bloB in Eck- 
saulchen, mit denen der Stipes kantoniert ist. Mit den fiinfzehn Altaren des Domes 
zu Magdeburg verhalt es sich nur unmerklich besser. Ein Altar ist am Stipes mit 
rechteckigen vertieften Feldern belebt, ein zweiter mit drei spitzbogigen, nasenlosen 
Flachblenden an der Front desselben verziert, ein dritter, der mittlere Lettneraltar, 
hat vorne am Stipes vier zweiteilige, im Bogenfeld mit reichem, spatgotischem Mab- 
werk gefillte Flachblenden, von denen die beiden Aauferen von den zwei inneren 
durch eine Strebe geschieden werden. Von den vielen Altaren des Domes zu Xanten 
sind nur zwei mit Blenden verziert, die dazu noch von sehr einfacher Bildung sind. 


Die neun Altare in der herrlichen Abteikirche zu Altenberg im Bergischen sind 
samt und sonders ganz schmucklos, und nicht anders steht es um die zahlreichen 
mittelalterlichen Altare im Minster zu Freiburg, im Dom zu Hildesheim, in der 
Liebfrauenkirche zu Halberstadt, im Dom zu Lutbeck, im Dom zu Trier, im Dom 
zu Regensburg, in der Elisabethkirche zu Marburg. Selbst im herrlichsten Bau, den 
das Mittelalter auf deutschem Boden schuf, im Kélner Dom sind, vom Hochaltar 
abgesehen, alle andern Altare die verkérperte vollige Schlichtheit. DaB es sich aber 
nicht blo& in Deutschland so verhielt, sondern auch anderswo, sehen wir wtberall 
da, wo Sich in einer Kirche eine grofere Zahl mittelalterlicher Altare erhalten hat, 
wie in den ehemaligen Zisterzienserkirchen zu Sénanque (Vaucluse) und Thoronet 
(Var), der prachtigen spatgotischen Kirche Notre-Dame-de-Brou bei Bourg, die 
nahezu alle ihre alten Altare durch die Gefahren der Barockzeit wie der Revolution 


hindurch unversehrt gerettet hat — selbst ihr Muttergottesaltar, dessen wunder- 
volles gotisches Marmorretabel wenige seinesgleichen hat, ist eine ganz und gar 
schmucklose Anlage —, der Kathedrale zu Anagni u. a. 


Die Sache wurde erst in der spateren Renaissance anders. Allerdings 
wandte auch schon die Friihrenaissance der Ausstattung des Altar- 
stipes eine erhohte Sorgfalt zu, doch blieb der Dekor, mit dem sie ihn versah, 
durchweg noch immer recht bescheiden. Man betrachte nur die Altaére der 
Kapellen des Langhauses von S. Lorenzo zu Florenz, die zwar heute zum Teil 
erneut sind, aber im alten Charakter hergestellt wurden. Ihr einziger Schmuck 
besteht in einer Karniesleiste, welche die Seiten umrahmt und dadurch diese 
mit einem vertieften Felde versieht. Oder die ganz schmucklosen und darum 
spater durch Stuckantependien verdeckten Blockaltaére in den Kapellen des 
Langschiffes von S. Sisto zu Piacenza. Selbst die Hochrenaissance hielt im 
gro8en und ganzen noch an der alten schlichten Behandlung des Altares fest. 
Altare wie diejenigen in der Chiesa nuova zu Rom, in S. Filippo zu Neapel 
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und selbst in St. Peter zu Rom, welch letztere freilich heute hinter den 
Mosaikantependien Pius’ VI. versteckt sind, bekunden das. Immerhin mehrte 
sich bereits die Zahl reicher verzierter Altare und insbesondere auch solcher, 
die an der Vorderseite mit figiirlichen Darstellungen ausgestattet waren. Allein 
zum vollen Durchbruch kommt die glanzvollere Behandlung des Stipes erst 
unter der Herrschaft des Barocks. 

Das Antependium und die Vorsatztafeln gelangen nun an sehr vielen Orten 
ganz oder fast ganz auSer Gebrauch und sind kaum mehr als Festtagsschmuck des 
Altares, selbst zu Rom. Was man aber bis dahin fiir die Beschaffung schoner 
Antependien getan hatte, das tat man jetzt fir die Verzierung des Altarstipes selbst, 
zumal seiner Front. Das Material, welches man hierzu beniitzte, war vornehmlich 
Marmor, und zwar nach Mdglichkeit farbiger Marmor. Wo solcher nicht vorhanden 
und auch nicht leicht zu beschaffen war, behalf man sich mit Surrogaten, mit Stuck, | 
Stuckmarmor oder bemaltem Holz; ein Vorgehen, welches viel dazu beitrug, daf so. 
viele Altare der Barockzeit nicht mehr konsekriert wurden. Manche waren von 
vornherein nicht bestimmt, konsekriert zu werden, sondern nur, ein Portatile auf- 
zunehmen, zahlreiche sogar, weil nicht im Einklang mit den kirchlichen Vor- 
schriften, nicht einmal konsekrierbar. 

Die zur Ausstattung des Stipes des Altares verwendbaren Motive lassen 
sich scheiden in architektonische, ornamentale und figir- 
liche. Den ornamentalen sind auch die Inschriften zuzurechnen, mit 
denen er bisweilen versehen wurde. Wir beginnen unsere Besprechung der 
dekorativen Behandlung, die man dem Stipes in der Vergangenheit ange- 
deihen lie8, mit den architektonischen Motiven. 


I]. ARCHITEKTONISCHE MOTIVE ZUR AUSSTATTUNG DES STIPES 


1. Fase, Kehle,Stabchen. Die einfachste Verzierung des Stipes 
war es, wenn man die Ecken mit einer Fase, einer Kehle oder einem 
Stabchen versah. Es ist auffallend, da8 man diese Motive, deren man 
sich in dem spateren Mittelalter bei Pfeilern und Pfosten so oft und mit so 
gutem Erfolg bediente, beim Altarstipes nur selten zur Anwendung brachte. 
Wenigstens sind es nur einige wenige Altare, bei denen wir ihnen begegnen. 

Eine einfache Fase schmiickt z. B. den Altar der Seitenapsis rechts in der 
Schlofkirche zu Quedlinburg, den Hochaltar im Dom zu Xanten, den Altar der 
Muttergotteskapelle im Dom zu Assisi, einen Altar der Unterkirche von S. Fran- 
cesco daselbst u. a.; eine Kehle einen der Altare der Krypta zu Werden; eine Kehle 
mit eingefigtem Stab den Choraltar der Liebfrauenkirche zu Halberstadt. Der 
Hochaltar der Neuwerkkirche zu Goslar hat an den vorderen Ecken eine aus 
doppelter Kehle bestehende Aushéhlung, an den beiden riickwartigen eine Fase. 
Ein einstiitziger Tischaltar, bei dem der Pfeiler, welcher die Mensa tragt, an den 
Ecken mit Kehle und Stabchen verziert ist, findet sich in den Kathedralen zu Elne 
und Gerona. An den vorderen Ecken des Stipes sind mit segmentférmigen Aus- 
schnitten versehen der Tischaltar in S$. Manno bei Perugia und einer der Tisch: 
altare zu Altenryf (Bild S. 145 und 150). 


2. Kantonierung der Ecken. Ein etwas reicherer Schmuck 
der Ecken als eine bloBe Fase, eine Kehle oder ein ihnen eingefiigtes Stab- 
chen ist es, wenn sie mit einem SAulchen kantoniert werden. Das 
Saulchen wird hierbei nicht den Ecken vorgestellt, sondern in sie hineingesetzt, 
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so daB es als Teil des Massivs des Stipes erscheint. Es erinnert darum auch 


nicht an einen Tischaltar, sondern wirkt lediglich dekorativ. 

Auch die Kantonierung der Ecken mittels eines Saulchens wurde nicht gerade 
haufig angewendet, wenngleich wohl etwas 6fter als eine bloBe Fase, eine bloBe 
Kehle und ein einfaches Stabchen. Die Saulchen, die bald an allen vier Ecken, bald 
nur an den beiden vorderen angebracht waren, bildeten entweder den einzigen 
Schmuck des Stipes wie bei dem Altar der Sakristei des Domes zu Halberstadt, dem 
Sixtusaltar in der Krypta der Kathedrale zu Poitiers u. a, oder es gesellten 
sich zu ihnen an den Seiten des Stipes vertiefte Felder. Treffliche Beispiele fir 
eine solche Verbindung- sind, um wenigstens das eine oder andere zu nennen, der 
Hochaltar in der Abteikirche 
zu Marienstatt im Wester- 
wald, und der Altar der ehem. 

Zisterzienserinnenkirche 
Lichtenstern bei Lowenstein 
(Oberamt Weinsberg in Wirt- 
temberg), beide Schopfungen 
der Frihgotik. Der gotische 
Hochaltar der Moritzkirche 
zu Halle hat als Vorderseite 
die Frontplatte eines alteren 

spatromanischen Altares, 
welche zwischen den roma- 
nischen Saulchen, mit denen 


sie kantoniert ist, ein groBes 5 ac dg aie a a Sit Ee TP 
vertieftes, rechteckiges Feld ee ee 
aufweist, dessenUmrahmung 
in den Ecken mit Blattwerk, 
an den Seiten mit Ballen- 
blumen verziert ist*. Mit figir- 
lichen Darstellungen ist der 
Stipes zwischen den Ecksaul- 
chen geschmiickt bei einem =i = 
Altar zu Avenas (Rhone), ei- i = Wes = am “y aie: 
nem hervorragenden Werke =~L— : : : = we nies 
des 12. Jahrhunderts, mit des- 5 
sen Bildwerk wir uns spater 


zu beschaftigen haben?. 

3. S&aulchen und Pilaster. Eine wenn auch sehr entfernte 
Reminiszenz an den Tischaltar ist es, wenn der Stipes mit S&Aulchen oder 
Pilastern ausgestattet ist, welche die Mensa tragen oder doch zu tragen 
scheinen, zumal dann, wenn sie sich nur an den Ecken finden. Saulchen wie 
Pilaster sind nicht dem Stipes eingefiigt, sondern vorgelegt, so daB sie tiber 
ihn vortreten, und machen darum auch nicht, wie kantonierte Saulchen es 
tun, den Eindruck, als ob sie einen Bestandteil des Massivs des Stipes bildeten. 
Sie stehen entweder nur an den Ecken, oder nur an den Seiten, oder endlich 
an den Ecken und an den Seiten des Stipes, jedoch nur selten, wenn tiberhaupt 
je, an der Riickseite. 


He fy Bit a 


4 


Mit Saulchen kantonierter Altar. Lichtenstein 
ehemalige Zisterzienserinnenkirche 


4 Skizze der Platte in Bau- und Kunstdenkm. 2 Revue archéol. 1908 1, 254 f., nebst Abbil- 
der Stadt Halle, Halle 1886 139. dungen; vgl. auch Lasteyrie 685. 
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Stipites altchristlicher oder doch vorkarolingischer Tischaltare, deren Ecken 
ein Pilaster oder ein Sdulchen vorgestellt ist, begegnen uns 1m Dom zu Parenzo, in 
der Basilika zu Torcello, im Baptisterium von S. Urso zu Ravenna, zu Enserune, 
Digne, Bagnols und St-Marcel-lés-Sauzet (Bild S. 139), ein Tischaltarstipes der gleichen 
Art aus dem 12. Jahrhundert zu Salins*. Ein Blockaltar des 6. Jahrhunderts, dessen 
Ecken mit einem Saulchen besetzt sind, ist der Altar in S. Pietro zu Bagnocavallo 
(Tafel 1). Mit Saulchen oder Pilastern verzierte Blockaltare aus dem spateren Mittel- 
alter sind in Italien beispielsweise der Hochaltar in S. Simpliciano zu Mailand, 
der Hochaltar im Dom daselbst und der Altar der Cappella Dragomani in S. Domenico 
zu Arezzo. Der Hochaltar in S. Simpliciano zu Mailand stammt aus dem 13. Jahr- 
hundert. Er weist nur an den Ecken Saulchen auf. Im Jahre 1582 wurde er erhoht, 
indem man auf der Mensa einen zweiten niedrigeren Stipes und auf diesem dann 
eine neue Mensa anbrachte. 

Bei dem Stipes des Hochaltares des Domes — der Altar stand urspriinglich 
unter der Vierung und wurde dort von Martin V. 1418 konsekriert, durch den 
hl. Karl aber in das Chorhaupt versetzt — kommen zu den Saulchen, die den Ecken 
des Stipes vorgestellt sind, an den Seiten Pilaster, je zwei an den Langseiten und 
je einer an den Schmalseiten. Saulchen wie Pilaster haben reich entwickelte, 
korinthisierende Kapitelle. Die Pilaster sind an den Kanten ausgekehlt. 

Der Altar in S. Domenico zu Arezzo (Tafel 33) hat an jeder Ecke ein Pilaster- 
biindel; vier andere sind der Front vorgelegt, welche durch sie in fiinf Abteilungen 
geschieden wird. Die Pilaster werden durch Knospenkapitelle unterbrochen, von 
denen leichte, reich mit Nasen besetzte Spitzbogen aufsteigen; oben verkroépft sich 
das Sims um sie, das sich dort am Stipes hinzieht. In der mittleren der fiimf Ab- 
teilungen der Front befindet sich in Relief ein mit Blattern verziertes Kreuz; an den 
Schmalseiten sieht man einen Wappenschild, der jedoch eines Wappens entbehrt. 
Der Altar, der von einem schénen Ciborium tberdacht ist, entstand gegen Ende des 
14. Jahrhunderts als das Werk des Bildhauers Giovanni di Francesco. 

Beispiele aus Frankreich sind der Hochaltar der Kathedrale zu Apt, die 
Uberreste eines schonen Altares in Notre-Dame-des-Doms zu Avignon, zwei Neben- 
altare und der Hauptaltar der Krypta von St-Sernin zu Toulouse sowie der Hoch- 
altar und ein Seitenaltar in der Kirche zu Montilly (Allier). 

Der Hochaltar der Kathedrale zu Apt, ein stattliches Werk, zeigt an den Ecken 
ein mit Rinnen versehenes achtseitiges Saulchen, an der Front auferdem zwei 
Paare von Halbsaulchen, welche dieselbe in drei Abteilungen scheiden (Tafel 47). 
Jede Abteilung enthalt eine rundbogige Arkade, die am Bogen mit einem Perlstab 
und dariiber mit einem breiten Blattfries ornamentiert ist und eine flache, apsiden- 
artige, von einem Maander umrahmte Nische umschliefit. Lécher in der Mitte dieser 
Nischen bekunden, daf in ihnen einst Reliefs angebracht waren. Auch an den 
Schmalseiten finden sich Arkade und Nische, dagegen ist die Riickseite ohne allen 
Schmuck. Der Altar ist eine Schopfung des frithen 12. Jahrhunderts*. 

Nicht mehr vollstandig ist der Altar in Notre-Dame-des-Doms zu Avignon’. 
Er war aufer an den Ecken auch noch an der Front und den Schmalseiten mit 
Pilastern ausgestattet, dort mit zwei, hier mit je einem. Erhalten hat sich voll- 
standig die Front mit ihren Eckpilastern und den beiden sie in drei Felder gliedern- 
den Zwischenpilastern; von den Kopfseiten, die durch ihren mittleren Pilaster in 
zwei Abteilungen geschieden wurden, ist nur etwas mehr als die Halfte vorhanden. 
Zwischen den korinthisierenden Kapitellen der Pilaster zieht sich an der Front ein 
Lata shite hin, der im mittleren Felde ein Kreuz mit dem Gekreuzigten zwischen 

ge n enthalt, in den beiden seitlichen Ranken, die einen Lowen bzw. einen 
pee era ad An den Schmalseiten ist der Fries durch Karniessimse ersetzt. 
; ster verbindet ein Blattfries. Die Lange des Stipes — wie seine 


5 Vgl. oben S. 139. 4 Abb. auch bei Lasteyrie 686. ® Abb. ebend. 694. 
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Rickseite und ein Teil der Kopfseiten ist auch die Mensa nicht mehr erhalten — be- 
tragt 2,44 m, seine Hohe 1,15 m, seine heutige nicht vollstandige Tiefe 1,17 m®.: 


Sehr bemerkenswert ist die Bildung der drei Altare in der Krypta von St-Sernin 
zu Toulouse. Der Hauptaltar mu8 urspriinglich isoliert gestanden haben; heute hat 
er seine Riickseite verloren und ist an die Wand geriickt. Die beiden Nebenaltare 
sind in Wandnischen eingebaut (Tafel 39). Alle drei Altare sind an der Front rechts 
und links mit je drei Saulchen besetzt, von denen das mittlere nur die halbe Starke 
der beiden anderen hat. Dazu kommen als weitere Stiitzen der Mensa vorne zwei 
Konsolen, die sich an die Kapitelle der beiden inneren Saulchen anschlieBen. Sie 
sind mit einem Kopf verziert, wahrend die Kapitelle der Saulchen mit grofem, 
kraftigem Blattwerk geschmiickt sind. Die Seiten der Nebenaltare sind glatt; die 
des Hauptaltares werden durch Rinnen in vier pilasterartige Streifen gegliedert, 
die oben durch einen kraftigen Blattfries, unten durch ein die Gliederung der Basis 
der Saulchen der Front fortfihrendes hohes FuBgesims begrenzt werden. Die Front 
des Hochaltares zeigt jetzt in der Mitte eine groBe rechteckige Offnung, eine Ein- 
richtung, die den Altar als Kastenaltar erscheinen laBt, aber nicht urspriinglich ist, 
sondern erst spater, und zwar wohl erst bei seiner Versetzung und Neuaufstellung 
durch Wegnahme der friheren vorderen Fiillungsplatte geschaffen wurde. Die 
Altare entstammen dem 14. Jahrhundert. Die beiden Altare zu Montilly sollen dem 
12. Jahrhundert angehéren. Der Hochaltar zeigt an der Front des Stipes vier Saul- 
chen, der Nebenaltar zwei’. 

Beispiele in Spanien sind der Hochaltar der Kathedrale von Tarragona und 
ein Altar im rechten Querarm derselben. Der Hochaltar (Tafel 51) wurde im 
14. Jahrhundert an den Seiten verbreitert, behielt aber dabei an den vorderen Ecken 
das diesen vorgesetzte zierliche Sdulchen, neben dem jedoch als Sttitze der Ver- 
langerung der Mensa ein zweites angebracht wurde. Der Altar im Querschiff wurde 
in der Barockzeit dem Retabel zulieb, mit dem man ihn versehen wollte, hinten um- 
mauert, so daf8 heute nur noch die beiden Saulchen der vorderen Ecken sichtbar 
sind. 

Die weitaus schénsten der am Stipes mit Saulchen besetzten mittelalterlichen 
Altare finden sich auf deutschem Boden. Es sind aus der Zeit des romanischen 
Stiles der Hochaltar und zwei Seitenaltare in St. Kunibert zu K6éln, der Hochaltar 
der ehemaligen Abteikirche zu Brauweiler, der Hochaltar der fritheren Stiftskirche 
zu Gerresheim bei Diisseldorf und der Altar der Kreuzkapelle in der katholischen 
Pfarrkirche zu Heilbronn, einst der Hochaltar der Kirche, aus der Zeit der Frith- 
gotik der Altar der vorderen Krypta in Niederminster zu Wirzburg und der aus der 
SchloBkapelle zu Vianden stammende Altar der Liebfrauenkapelle daselbst. 


Der Hochaltar in St. Kunibert zu Kéln (Tafel 46) hat am Stipes unter den Ecken 
glatte Pfosten, zwischen die an der Front sechs sechsseitige Saulchen so verteilt 
sind, da dieselbe in ftinf gleiche Felder gegliedert wird. Die Schmalseiten des 
Stipes sind in gleicher Weise durch drei Saulchen in zwei Abteilungen geschieden. 
Die Saulchen haben mit Blattwerk besetzte Kelchkapitelle, die nach Art des Schaftes 
polygonalen Basen sind mit Eckblattern verziert. Die Mensa ist 2,65 m lang, 1,77 m 


§ Die Reste, die jetzt in einer der Seiten- 
. kapellen des Langhauses in Form eines Altares 
aufgestellt sind, bildeten bis in die jiingere Zeit 
die Ummantelung des fiinfstiitzigen Tischalta- 
res der Kirche (vgl. oben S. 171), solange die- 
ser ndmlich der Hochaltar der Kirche war und 
noch nicht an seiner heutigen Stelle in einer 
Kapelle des Schiffes stand. Daf sie aber nicht 
als Ummantelung des Tischaltares geschaffen 
wurden, sondern urspriinglich einen selbstan- 
digen Altar bildeten, beweisen ihre merklich 
groBeren Mafyerhaltnisse und die Verkirzung 


Braun, Der christliche Altar I. 


der Kopfseiten. Wann sie zu dem neuen Zweck 
verwendet wurden, ist nicht bekannt, schwer- 
lich aber schon im Mittelalter. Am Fries der 
jetzt fehlenden Riickseite waren in den seit- 
lichen Abteilungen wohl als Gegensttick zu dem 
Stier und dem Léwen an der Front die beiden 
anderen Evangelistensymbole angebracht, dem 
Kreuz im Fries der mittleren Abteilung mag 
hinten das Lamm entsprochen haben, falls der 
Altar auch hier Dekor aufwies. 


7 Bullet. mon. XVIII (1852), 414. 


al 


322 Zweiter Abschnitt. Das altare fixum 


tief und 1,06 m hoch. An der kahlen Riickseite des Stipes sind zwei mit Eisentur 
yerschlieBbare Schrankchen angebracht, in denen Reliquien aufbewahrt wurden und 
noch werden. Die beiden Nebenaltdre sind den Seitenapsiden eingebaut, stehen in- 
folgedessen nicht frei und sind darum auch nur an der Vorderseite mit Saulchen 
ausgestattet. Da sie 1,95 m lang sind, weisen sie deren blof vier auf. Unter den 
ean steht auch hier ein schlichter Pfosten. 

Der Stipes des Hochaltares der Abteikirche zu Brauweiler zeigt der Hauptsache 
nach die gleiche Behandlung wie der des Hochaltares in St. Kunibert, ist aber um 
einige Grade reicher (Tafel 46). Zwischen den Kapitellen und Basen der Saulchen ist ein 
Fries eingefiigt, der dort aus drei Reihen von Blattern, hier aus drei Schuppenreihen 
besteht. AuBerdem sind die von den Sdulchen eingeschlossenen Felder mit recht- 
eckigen Blenden belebt, deren Umrahmung, die sich aus zwei Stabchen und tiefer 


Mit Saulchen besetzter Altar. Heilbronn. kath. Pfarrkirche 


Kehle zusammensetzt, bis nahe an die Saulchen reicht. Die unter den Ecken 
der schweren, nur mit Platte und steiler Kehle profilierten Mensa stehenden Pfosten 
sind auch zu Brauweiler ohne Ornament geblieben. Die heutige Polychromie des 
Altares und die in den vertieften Feldern angebrachten Bilder sind moderne Zutat, 
doch war der Altar auch schon urspriinglich polychromiert, wie vordem Reste der 
alten Bemalung bekundeten. Der Altar ist 2,70 m lang, 1,60 m tief und 1 m hoch, hat 
also fast dieselben Mafe wie der Hochaltar in St. Kunibert. 

Der Hochaltar in der Stiftskirche zu Gerresheim, ein hervorragend schénes 
Werk aus dem Beginn des 13. Jahrhunderts, ist an den Ecken des Stipes mit 
schlanken, freistehenden Saulchen aus dunklem Schiefer besetzt, die ein ein- 
faches Knospenkapitell und attische, mit Eckblattern verzierte Basis haben. Zwei 
weitere Saulchen der gleichen Art scheiden die Front in drei, ein Mittelsdulchen, 
die beiden Kopfseiten in zwei Abteilungen. Sowohl dort wie hier sind alle. Ab- 
teilungen mit einer Kleeblattbogenblende belebt. Die feingegliederten, an den 


Viertes Kapitel. Dekorative Ausstattung des Stipes 323 
Zacken in ein Blatt auslaufenden Bogen sitzen auf schénen, den Winkeln der 
Blende eingefiigten Ganzsdulchen. Die Riickseite des Stipes ist schmucklos®. 

Eine Idee des Altares zu Heilbronn gibt vorstehendes Bild. Zu den Saulchen 
unter den Ecken kommt hier nur in der Mitte der Langseiten ein weiteres. Die Saul- 
chen haben mit Eckblatt verzierte attische Basis und gotisierendes Kelchkapitell, dem 
am Stipes ein Kehlsims mit palmettenartigem Blattfries entspricht. Die Flache zwischen 
den Saulchen ist an den Langseiten wie an den Schmalseiten durch eine tiefe vier- 
pafformige Blende belebt. Der Altar in der Westkrypta von Neuminster zu Wirz- 
burg ist bereits friher® gewiirdigt worden, so daf hier auf das dort Gesagte ver- 
wiesen werden darf. 

Bei dem Altar der (eentranenkivches zu Vianden ist die Vorderseite des Stipes 
mit fiinf Halbsaulchen besetzt, zwischen denen Spitzbogenblenden angebracht sind. 
Die Schmalseiten sind nur mit je zwei spitzbogigen Blenden ausgestattet. Den Ecken 
der Riickseite ist ein Viertelsaulchen eingefiigt, im tibrigen war auch sie nur mit 
Spitzbogenblenden belebt, von denen noch Reste vorhanden sind. Die Saulchen, 
mit denen die Front verziert ist, haben auffallend steile attische Basis und schmuck- 
loses Kelchkapitell. Die Kapitelle sind durch einen schénen romanisierenden Ranken- 
fries verbunden. Die urspriingliche Mensa des Altares fehlt heute. Die Breite des 
Stipes betragt 1,69 m, seine Tiefe 1,14 m, seine Héhe 90 cm. In der Mitte der Riick- 
seite befindet sich eine mit Holz ausgekleidete Kammer von 67 cm Breite, 79 cm 
Hohe und ca. 53 cm Tiefe, die aber wohl nicht urspriinglich ist’. 

Im Norden gibt es einen stattlichen mit Sdulchen besetzten Altar aus spat- 
romanischer Zeit in der Domkirche zu Linképing. Es ist der Hochaltar der Kirche. 
Saulchen .finden sich bei ihm nur an der Front des Stipes, im ganzen sieben. Sie 
haben niedrige mit Eckblattern verzierte attische Basis und blattloses, polygonales 
Kapitell mit polygonaler Deckplatte. Die schwere Mensa ist nur mit einer Schrage 
profiliert. An der rechten Seite des Stipes liegt die Tur zu einer in ihm angebrachten 
Kammer”. 


Auch in der Zeit der Renaissance und des Barocks wurden 
Altare geschaffen, deren Stipes entweder blo& an den Ecken oder auch an 
den Seiten mit Saulchen besetzt war. Indessen geschah das, nach den noch 
vorhandenen Beispielen zu schlieBen, nicht gerade allzuoft. Am haufigsten 
trifft man Altare dieser Art im Norden Italiens an, z. B. in den Kirchen 
Genuas (Tafel 46), Brescias, Cremonas u. a. 


Wohl das hervorragendste und schénste aus der Zeit der Frtihrenaissance ist 
der Marmoraltar in der alten Sakristei von S. Lorenzo zu Florenz mit seinen zehn 
auf die Ecken und Seiten verteilten herrlichen Halbsaulchen!”. Bei reicheren Altaren 
treten an die Stelle von Sdulchen Putti oder Engelchen, wie bei dem Altar der Kreuz- 
kapelle in S. Maria delle Grazie zu Brescia, dem Hochaltar in S. Maria del Carmine 
daselbst, Seitenaltaren in S. Ambrogio zu Genua (Tafel 31) und dem Dom zu Vercelli u. a. 
Auch wurden wohl statt eines einzigen zwei Saulchen den Ecken der Front vorgestellt, 


8 In seiner Schrift ,,Fingerzeige‘‘ (Leipzig | unverstandlich, wie man diese bei ihrer Hohe 


1854) hat A. Reichensperger, Tfl. VI, einen 
romanischen Altar aus St. Servatius (nicht St. 
Gervais) zu Maastricht veréffentlicht, der an 
der Front mit sechs romanischen Saulchen be- 
setzt ist. Der Zwischenraum zwischen den Saul- 
chen enthalt eine flache Rundbogenblende. Von 
Reichensperger haben dann A. Schmidt (Der 
christl. Altar, S. 190) u. a. diesen angeblichen 
Altar tibernommen. Es muf indessen bemerkt 
werden, daf es sich bei dem angeblichen Altar 
keineswegs um einen Altar handelt, sondern 
nur um Schranken, Bristungen. Es ist geradezu 


von 1,75 und ihrer Lange von 5,65 je als Altar 
hat auffassen und ausgeben kénnen. 

9 Vgl. oben S. 209. 

10 Skizze der Front bei Ch. Arendt, Mono- 
graphie du chateau de Vianden (Luxemburg 
1884), Tfl. 122, n. 6. Genauere Angaben tiber den 
Altar verdanke ich der Giite des Herrn De- 
chanten N. Zieser zu Vianden. 

‘1 Skizze in H. Hildebrand, Sveriges Medeltid 
III, 257. 

12 Vgl. oben S. 213. 
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indem man denselben zunachst einen breiten Pilaster vorlegte und dann diesem die 
Saulchen vorsetzte. 

Ein treffliches Beispiel findet sich auf Tafel 48, welche einen der Nebenaltare 
in S. Maria delle Grazie zu Brescia wiedergibt. Der mit schonen Marmorintarsien 
bekleidete Stipes zeigt an den Enden der Front vor zwei Pilastervorlagen aus weifem 
Marmor zwei korinthische Saulchen mit gemeinsamem verkrépften Sockel, aber 
besonderen Gebalkstiicken. In einer Nische zwischen den Saulchen steht eine 
Statuette aus weiBem Marmor. Der Altar kann auch als Illustration einer Ge- 
pflogenheit dienen, der wir auch wohl in Italien, zumal im Norden, bei Altaren be- 
gegnen, der Anbringung von Konsolen zur Abstiitzung der seitlichen Ausladung der 
Mensa. Der Barockaltar in S. Agostino zu Cremona auf Tafel 48 weist an seiner Front 
nach den beiden Ecken zu nur je ein Sdulchen auf. Die urspriingliche Mensa ist 
bei ihm nicht mehr vorhanden und heute durch eine Holzplatte ersetzt. Nicht selten 
kann man mit Sdulchen besetzte Barockaltare in den Kirchen der Bretagne an- 
treffen, doch handelt es sich hier regelmafig um Altaére aus Holz, also um altaria 
quasi-fixa, oder um Holzverkleidungen von Steinaltaren. 

Haufig wurden in Italien in der Zeit der Renaissance und des Barocks dem 
Altarstipes an der Front mehr oder minder breite Pilaster vorgelegt, die den Zweck 
hatten, dieselbe vertikal zu gliedern und seitlich gefallig abzuschlieBen. Mit Kapitell 
und Basis wurden sie nur in der Zeit der Renaissance versehen und auch in dieser 
im ganzen nur selten. Gewoéhnlich waren sie schon damals oben und unten nur 
mit einem Sims versehen, dem Kopf- und Fufsims des Stipes, die sich um sie ver- 
krépften. In der Zeit des Barocks war das Regel. Die Flache der Pilaster war 
bald glatt, bald kanneliert, bald mit vertieftem Felde versehen, das unter der Herr- 
schaft der Friih- und Hochrenaissance gern mit reichem Ornament gefillt wurde. 
Kin Beispiel bietet der auf Tafel 50 wiedergegebene schéne Altar aus S. Maria della 
Grazia in Caponapoli zu Neapel. Am Hochaltar des Redentore zu Venedig sind sie 
mit einem Putto in Hochrelief geschmiickt. Im Barock wurden die Pilaster bisweilen 
mit einer kleinen Konsole besetzt oder nach Art eines Hermenpilasters gestaltet, der 
oben in einen Engelkopf endete. Beispiele anzufitthren ist nicht n6tig; sie finden 
sich allenthalben in den Kirchen Italiens. 


4. Vertiefte Felder, Blenden. Eine einfache, aber wirkungs- 
volle Belebung der Flachen des Stipes waren vertiefte Felder. Sie kommen 
in verschiedener Tiefe vor. Bisweilen nur 1—2 cm zuriicktretend, sind sie in 
anderen Fallen bis zu 10 cm tief. Der Umrahmung der Vertiefung gab man 
mit Vorliebe ein Karniesprofil, doch begniigte man sich auch wohl damit, sie 
mit einer Schrage oder Kehle zu profilieren. Bei romanischen Altaren zeigt 
die Rahmenleiste bisweilen eine reich entwickelte Profilierung. Mit Orna- 
ment wurde das Rahmenprofil nur ausnahmsweise versehen, wie z. B. bei 
dem friiher erwahnten Altar in der Moritzkirche zu Halle. Auch die Platte 
des Rahmens blieb fast immer ohne Dekor. Es gibt nur wenige Beispiele, in 
denen sie mit Ornament belebt ist, wie der Altar in St-Guillem-le-Désert, das 
Fragment eines Altares in St-Trophime zu Arles und der bald zu besprechende 
Altar in S. Clemente al Vomano. 

Ihrer Form nach waren die vertieften Felder bis in die Zeit der Re- 
naissance hinein stets quadratisch oder rechteckig. Es ist eine alleinstehende 
Ausnahme, wenn wir an der Front eines Stipes zu Thoronet eine ovale Blende 
antreffen. Selbst Vierpa8blenden, die doch sonst in der Gotik sehr beliebt 
waren, sind als Verzierung des Altarstipes ganz vereinzelte Erscheinungen. 
Beispiele sind der S. 322 abgebildete Blockaltar zu Heilbronn undder ehemalige 
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Hochaltar der Kathedrale zu Arras, ein Tischaltar, bei dem die Front der 
massiven Stiitzen des riickwartigen Teiles der Mensa mit VierpaBblenden 
belebt war (Abb. S. 176). 


Auffallend ist, da8 der Stipes einstiitziger Tischaltare kaum je mit vertieften 
Feldern verziert wurde, wenn er in Form eines Pfeilers gebildet wurde, da doch die 
antiken Cippi, die so oft als Stipites verwertet wurden, durch die Blenden, mit 
denen sie an der Front, den Seiten und oft auch riickwarts versehen zu sein pflegten, 
auf dieses Dekorationsmittel zur Belebung der wenn ungebrochenen, so einténigen 
Flachen des Stipes geradezu hinwiesen. Ein Beispiel eines cippusférmigen Tisch- 
allarstipes, bei dem die Blenden zur Anwendung gekommen sind, ist der Stipes des 
kleinen Altares im Langschiff von S. Apollinare in Classe (Tafel 12). 


Bei Block- und Kastenaltaren begegnen uns die vertieften Felder auf den Seiten- 
fiachen des Stipes erst im 12. Jahrhundert, doch beweist das nicht, da8 sie nicht 
auch schon frither bei denselben zur Anwendung kamen. Es sind ja nur mehr 
wenige Block- und Kastenaltare aus dem ersten Jahrtausend vorhanden. 


Die zur Belebung der Seiten mit vertieften Feldern ausgestatteten mittelalter- 
lichen Altare, welche sich in Italien erhalten haben, sind nicht zahlreich. Das 
alteste mir bekannte Beispiel ist der Hochaltar in S. Clemente al Vomano, einer ganz 
weltabgelegenen Kirche in den Abruzzen. Front und Seiten sind bei ihm mit einem 
einzigen Felde ausgestattet, dessen Umrahmung aus Kalkstein besteht und mit einem 
feinen Blattfries in ganz leichtem Relief geschmiickt ist. Die Fillung der Felder wird 
von einer Platte Cipollinmarmor gebildet. Sie enthalt in der Mitte ein rundes 
Medaillon, das an der Front ein Lamm Gottes umschlieSt, im tbrigen ist sie von 
einer an das Muster eines Gewebes erinnernden Zeichnung tiberzogen, welche sich 
aus Vierpassen, die mit Kreuzen gefillt sind, zusammensetzt. Das Ornament ist der 
Fillungsplatte eingraviert, doch wurden die Vertiefungen zur besseren Hervor- 
hebung der Zeichnung mit Stuck von grauer Farbe ausgefillt. Uber dem Altar erhebt 
sich ein sehr bemerkenswertes Ciborium. Beide, Ciborium und Altar, sind laut 
Inschrift das Werk eines Rogerius und seines Sohnes Robertus. Letzterer schuf um 
1150 zu S. Maria in Valle Polcraneta bei Aquila ein Ciborium, das mit dem zu 
S. Clemente ganz verwandt ist. Da Robertus den Altar und das Ciborium von 
S. Clemente mit seinem Vater zusammen anfertigte, werden wir sie etwas friher an- 
zusetzen haben, also etwa um 1130—1140**. 


Altare aus dem Beginn des 14. Jahrhunderts, die vertiefte Felder als Schmuck 
des Stipes erhalten haben, gibt es in S. Croce zu Florenz wie in S. Francesco und in 
S. Chiara zu Assisi. In S. Croce finden wir sieben solcher Altare, zwei gréfere in 
den Querarmen und fiinf etwas kleinere in den Kapellen zur Rechten und Linken 
des Hochaltares. Der Altar im rechten Querarm ist 3,13 m lang, 1,57 m tief und 
1,30 m hoch. Die Mensa ist reich, aber kraftig profiliert, wie ttberhaupt der Altar 
gleich allen fiinf anderen ein machtiges und kraftvolles Geprage an sich tragt. Teilt 
doch auch das aus Kehlen, wuchtigem, weit ausladenden Wulst, Schmiegen und 
Plattchen sich zusammensetzende Sockelprofil durchaus diesen Charakter. Front 
und Rickseite zeigen je vier von einem Karnigsrahmen eingefafite rechteckige Felder, 
die Schmalseiten dagegen nur eines. Die Vertiefungen der hinteren Seite sind 
schmucklos, die der Seiten sind mit einem Vierpaf, der von Rankenwerk umgeben 
ist, gefiillt, Von den vier Feldern der Front enthalten die beiden auferen eine 
schwere grofie Rosette, die beiden inneren ein Lamm bzw. einen Cherub. Der Altar 
im linken Querarm weicht nur dadurch von seinem Gegentiber ab, daB die Rosetten 
in den Feldern der Front und der Vierpaf in der Blende der Kopfseiten durch 
derbes Blattwerk ersetzt sind. 


#2 Abb, bei Bindi, Monumenti storici-artistici degli Abruzzi Tfl. 49. 
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Von den fiinf kleineren Altdéren ist einer zum Teil erneut; namentlich sind 
front und Mensa nicht mehr urspriinglich. Diese kleineren Altare sind um etwa 
einen Meter kirzer und einen halben Meter schmaler als die beiden gréferen, zu- 
gleich jedoch auch etwas einfacher, sofern bei einem derselben nur eines von den 
Feldern der Front ein Ornament, ein Kreuz, aufweist, bei allen aber das Feld der 
Schmalseiten unverziert geblieben ist. Vorn und riickwarts haben die Altéare nur 
drei Felder statt der vier der beiden grofen Altare. Die Rahmen der Felder haben 
ein Karniesprofil. 

In S. Francesco zu Assisi stehen sechs Altare, deren Stipes mit viereckigen 
Blenden ausgestattet ist. Sie stammen aus der Zeit, da die Unterkirche durch 
den Anbau der seitlichen Kapellen erweitert wurde, also aus dem Beginn des 
14. Jahrhunderts. Alle tragen den gleichen Charakter, wie sie auch in den Maf- 
verhaltnissen — die Lange bewegt 
sich zwischen 1,82 und 2,i6 m, die 
Tiefe zwischen 1,01 und 1,20 m, die 
Hohe zwischen 1,12 und 1,18 m — 
nicht auffallend verschieden sind 
An der Vorderseite zeigen sie drei 
Felder, an den Kopfseiten eines. An 
der Riickseite fehlen bei einigen die 
Vertiefungen. Der schlichte, nur ab- 
geschragte Rahmen der Felder be- 
steht aus feinem Travertin, ihre Fil- 
lung aus rotem Marmor. Die Mensa 
ist gleichfalls bloB mit einer Schrage 
versehen, eine dem einfachen, kraf- 
tigen Geprage der Altare durchaus 
entsprechende Profilierung. 

Mit Blenden belebter Altar. Assisi, S. Francesco In S.Chiara findet sich ein Altar 

der gleichen Art. Er ist 1,95 m lang, 

1,14 m tief, 113m hoch und steht in der im Winkel zwischen linkem Querarm und 

Schiff erbauten Kapelle. Profil der Mensa und des Sockels, Zahl der Felder, Rahmen- 
werk und Fillung derselben bieten dasselbe Bild wie die Altare in S. Francesco. 

Ein Beispiel aus dem Ende des 14, Jahrhunderts ist der 1383 geweihte Hoch- 
altar in S. Michele zu Pavia (Tafel 48). In den drei von Karniesleisten umrahmten 
Vertiefungen der Front, von denen die mittlere etwas gréfer ist als die seitlchen, 
sind Reliefs angebracht, in dem Mittelfeld St. Michael mit dem Stifter des Altares zu 
FiBen, dem Kanonikus Giovanni Sangregorio, im linken hzw. rechten Felde die 
hl. Bischdfe Eleucadius und Ennodius. Die Vertiefung der Kopfseiten schmiickt ein 
mit Blumen verziertes Kreuz. An der Riickseite des Altares, der urspriinglich 
tiefer in der Apsis stand, von dort aber 1577 mehr nach vorne an seine jetzige Stelle 
versetzt wurde, erhebt sich ein Hinterbau. ; 

In Deutschland befinden sich mittelalterliche Altare, bei denen das Motiv 
vertiefter Felder zur Belebung der Seiten des Stipes verwendet wurde, in St. Gereon 
zu Kéln, im Dom zu Limburg, im Dgm zu Magdeburg, in der Neuwerkskirche zu 
Goslar, im Dom zu Naumburg, in der Abteikirche zu Marienstatt, in der ehemaligen 
Abteikirche zu Werden, in der Stiftskirche zu Gerresheim, in der Miinsterkirche zu 
Herford und in der ehemaligen Zisterzienserinnenkirche Lichtenstern. 

Fin Altar in der Krypta von St. Gereon hat an der Front zwei Felder, an den 
Seiten wie gewéhnlich eines, an der Riickseite wiederum zwei. Als Fiillung ‘der 
Vertiefungen dient eine Schieferplatte. Das reich entwickelte Profil der Rahmen 
besteht aus Plattchen, Kehle, Plattchen, Wulst und Plattchen. Zwei andere ein- 
fachere Beispiele stehen in den ehemaligen Kapellen der Chortiirme der Kirche. An 
die Wand angebaut, haben sie nur vorn und an den Seiten Vertiefungen, und zwar 
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auch an der Front bloB eine, da sie bei 74 cm Tiefe nur 1,24 m lang sind. Die 
Leisten der Felder sind hier lediglich mit Einsprung, Kehle und Einsprung profiliert. 
Drei Vertiefungen an der Vorderseite hatte der zwischen Dekagon und Hochchor 
aufgestellte St.-Gereons-Altar. Urspriinglich hatte er seinen Platz auf einer sieben 
Stufen tiber dem Fufboden des Dekagons angelegten Erhéhung, wo er, bis 
1872 unter einem Barockaltar verborgen, erst bei den damaligen Restaurations- 
arbeiten wieder zutage trat, um dann unter einigen Veranderungen seinen heutigen 
Platz zu erhalten. Die Felder der Vorderseite haben schwarze Marmorplatten als 
Fiillung, die der Seiten Platten aus Trachyt vom Drachenfels. Das Rahmenwerk 
besteht aus franzdésischem Sandstein. An der Riickseite fehlten urspriinglich, ab- 
weichend vom heutigen Zustand, die Vertiefungen, dagegen befand sich hier in der 
Mitte ein zu einem kleinen Hohl- 
raum im Innern des Altares fuh- 
render Zugang von 45cm Lange 
und 36cm Breite, der auben mit 
einem Falz versehen war. Jener 
Innenraum, der im Grundrif 94 cm 
77cm maB, bildete, scheint es, das 
Sepulcrum des Altares, jedenfalls 
war er zur Aufnahme von Reliquien 
bestimmt. Zu beiden Seiten des 
Zuganges war dem Sockel des 
Stipes je eine mit Eckblattern be- 
setzte romanische Saulenhbasis vor- 
gelegt. Auf ihnen erhoben sich 
einst zwei der Saulchen, welche 
Ei eae a Gate Mit Blenden belebter_Allar (Horizontalschnith 
: : : Oln, St. Gereon 

Nach Ausweis eines Siegelfrag- 
ments, das sich im Altar vorfand, wurde dieser 1191 durch Bischof Bertram von Metz 
konsekriert. Die Lange des Altares betrug 2,12 m, seine Tiefe 1,40 m, seine Hohe 1,06 m. 

In der Abteikirche zu Werden gibt es zwei Altare mit vertieften Feldern, beide 
Schépfungen aus der zweiten Halfte des 13. Jahrhunderts. Sie stehen in den beiden 
Nebenapsiden. Da sie zu weit in diese hineingesetzt sind, als da8 ihre Riickseite 
zur Geltung kommen kénnte, zeigen sie an der Riickseite des Stipes kein vertieftes 
Feld. Auch an den Seiten desselben fehlt bei einem der Altare eine Vertiefung, 
wahrend dieselben bei dem zweiten wie gewodhnlich eine enthalten. An der 
Front befinden sich bei beiden zwei vertiefte Felder. Der in einer apsidenartigen 
Nische des linken Querarmes der Gerresheimer Stiftskirche stehende Altar hat bloB 
an der Vorderseite eine Vertiefung. Er datiert wohl noch aus der Zeit der Ein- 
weihung der Kirche (1230), also aus der ersten Halfte des 13. Jahrhunderts. 


Der Hochaltar der Abteikirche zu Marienstatt*® ist an der Vorderseite des 
Stipes mit vier Blenden ausgestattet, an jeder der beiden Schmalseiten desselben mit 
je zwei. Die Anordnung der Felder an der Front hat hier das besondere, daB die 
Leiste zwischen den zwei mittleren Feldern breiter ist als die, welche die mittleren 
von den seitlichen trennt. 

Der Hochaltar der Neuwerkskirche zu Goslar hat vorn zwei vertiefte Felder, 
an den Seiten je eines, hinten keines. Das Profil der Rahmen der Vertiefungen setzt 
sich hier aus zwei Kehlen zusammen. Der Altar ist 2,09 m lang und 1,37 m tief; 
hoch ist er, die Sockelschrage eingerechnet, nicht weniger denn 1,28 m. 


14 Vg]. den Bericht tiber die Aufdeckung des 185 und Tfl. VI, sowie Kunstdenkm. der Rheinl. 
Altares in Jahrbiicher des Vereins von Alter- Stadt K6ln II, 1, 60. 
tumsfreunden im Rheinland LV und LYI (1875) 15 Vgl. oben S. 214. 
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Der Altar in der Marienkapelle des Domes zu Limburg zeigt Blenden, zwei 
an der Zahl, nur an der Front. Ubrigens scheint er nicht mehr vollstandig zu sein, 
da die obere der mit einem Karnies profilierten Leisten der Vertiefungen mangelt. 
Er ist wohl das einzige Uberbleibsel der urspriinglichen Altare der Kirche. 

Der Dom zu Naumburg birgt zwei Altare mit vertieften Feldern; es sind der 
Altar der Ostkrypta und der Hochaltar des Ostchores. Auch die Riickseite hat hier 
eine Blende, und zwar wie die Vorderseite nur eine. Die Rahmen der Vertiefung 
haben beim Altar der Krypta eine Breite von 22 cm und eine Hohe von 10 cm, sind 
also auffallend breit und machtig, bei dem des Ostchores aber sogar noch etwas 
breiter und starker. Das Profil der Leisten besteht aus einem Einsprung, dem ein 
Wulst eingefiigt ist, einem Karnies und einem Plattchen (Abb. S. 222). 

Der Altar im Dome zu Magdeburg steht in der Apsis des linken Armes des 
Querschiffes. Die Blenden, zwei an der Front und eine an den Seiten des Stipes, 
zeigen an der Umrahmung nur oben und seitlich einen Karnies; unten ist er durch 
eine Abschragung ersetzt, gegen welche der Karnies der Seiten in einem Ablauf 
endet. Der Altar ist 1,56 m lang, 90 cm tief und 1,06 m hoch. Daf seine heutige 
Oberflache wirklich die Mensa ist, daran lassen die vier Weihekreuze in den Ecken 
und die zwei Sepulcra, eines mit langlich rechteckigem VerschluBplattchen und 
dahinter ein zweites von fast quadratischer Form, keinen Zweifel. 

Ein vorziigliches Beispiel eines am Stipes mit vertieften rechteckigen Feldern 
belebten Altares ist der ehemalige Lettneraltar der Miunsterkirche zu Herford 
(Tafel 49). Er ist 1,70 m breit, 1,11 m tief und etwas tiber 1 m hoch und vorne am 
Stipes mit zwei tiefen Blenden ausgestattet, an den beiden Seiten mit einer. Sehr 
energisch wirkt die kraftige Profilierung der Umrahmung mit ihrer breiten Kehle 
und dem tiefen, mit schwerem Rundstab gefillten Einsprung. 

Der Hochaltar in der ehemaligen Zisterzienserinnenkirche zu Lichtenstern 
(Abb. S. 319) zahlt an der Front vier, an den Seiten je zwei rechteckige Vertiefungen, 
die hier die Eigenart haben, daf sie oben mit je 
zwei spitzbogigen Ausbuchtungen versehen sind 
welche an einen Bogenfries erinnern. Das Profil 
der Umrahmung der Blenden besteht aus Schrage, 
Kehle und Plattchen und ist durch eine scharf- 
kantige Rinne von der Platte des Rahmens ge- 
schieden. 

Aus dem endenden Mittelalter ist in Deutsch- 
land an Altaren, deren Stipes mit Blenden ver- 
ziert ist, nicht viel zu verzeichnen. Der Altar ir 
der an das linke Seitenschiff der Heiliggeistkirche 
zu Landshut angebauten Kapelle, bis in die jan- 
gere Zeit der Hochaltar der Kirche, hat an der 
Front finf tiefe, rechteckige Blenden, an dex 
Schmalseiten drei. Der Altar ist jetzt der Wand 
angebaut. Teile der ehemaligen Riickseite, die 
auch mit Blenden versehen war, sind zur Aus- 
besserung der linken Schmalseite verwendet. Die 
Umrahmung der Vertiefungen zeigt als Profil 
unten eine Schrage, an den Seiten und oben, wo 
sie mit je einer Nase besetzt ist, Kehlen und 
Stabwerk. 

Ein Altar im nérdlichen Nebenchor des Domes 
zu Regensburg weist rings um den Stipes, und 
zwar auch an der Riickseite, soweit diese nicht 
Mit Blenden belebter Altar (Ausschnitt), durch die Pfeiler des tber dem Altar sich er- 

Landshut, Heiliggeistkirche hebenden Ciboriums verdeckt wird, eine Folge 
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schlichter rechteckiger Blenden 
auf, neun an der Front, je zwei 
an den Seiten und finf riickwarts, 
Der Rahmen der hinteren Blenden 
ist mit einer Schrage, derjenige 
der anderen mit einer Kehle pro- 
filiert. Diese schlichte, kraftige Be- 
handlung der Leisten pat trefflich 
zur derben Profilierung der nur mit 
Schrage versehenen  schweren 
Mensa des Altares. Die stattliche 
spatmittelalterliche Mensa des Mak- 
kabaeraltares im stidlichen Quer- 
schnitt von St.Andreas zu Koln ist 
mit viereckigen Feldern belebt, die 
von einander tberschneidenden 
Staben gebildet werden. 

Ob auch in Spanien das Motiv vertiefter Felder im Mittelalter zur Aus- 
stattung des Stipes der Altaére diente, kann ich nicht sagen. Ein Altar dieser Art ist 
mir dort nicht bekannt geworden. Frankreich besitzt ein hervorragendes 
Beispiel in Gestalt des schon erwahnten Altares in St- Guillem - le - Désert’*. Die 
mit Platte, Stab und Karnies profilierte Mensa besteht aus schwarzem Marmor, 
desgleichen der in umgekehrter Folge profilierte Sockel. Der Stipes ist aus 
weifem Marmor gemacht und an den Seiten mit einem, an der Front mit zwei 
rechteckigen Feldern versehen, die ungewohnlich schwach zuriicktreten. Ihr 
Rahmen ist mit einem ausgesparten, reich entwickelten romanischen Rankenfries 
geschmiickt. Um denselben kraftiger hervorzuheben, hat man den um ihn herum 
ausgehobenen Grund mit Einlagen aus dunklem roten und blauen Glas gefiillt, eine 
ungemein wirkungsvolle Einrichtung. Das vertiefte Feld der Kopfseiten ist schmuck- 
los, in den beiden Feldern der Front sehen wir figiirliche Darstellungen in ganz 
leichtem Relief, rechts Christus am Kreuze zwischen Maria und Johannes, zu FiBen 
des Kreuzes zwei Auferstandene, tber den Querbalken die Personifikationen von 
Sonne und Mond; links Christus thronend in der Mandorla, in deren Zwickel die 
Evangelistensymbole angebracht sind. Kreuz und Mandorla sind gleichfalls durch 
Glaseinlagen gehoht. Der Altar ist allem Anschein nach identisch mit demjenigen, 
der 1138 tiber den Gebeinen des hl. Wilhelm errichtet wurde. Als im 17. Jahrhundert 
der Hochaltar an die Abschlu8wand des Chores verlegt wurde, brach man auch ihn 
ab und verwandte seine Bestandteile beim neuen Hochaltar’’. 

Von einem Altar in St-Trophime zu Arles, der am Stipes mit vertieften Feldern 
ausgestattet war, ist nur noch eine Langseite erhalten. Er entstammte dem 12. Jahr- 
hundert und muf} ein prachtiges Werk gewesen sein. An den Ecken war er mit 
einem Saulchen kantoniert. Die Umrahmung der Blenden, deren die Langseiten 
drei enthielten, iberzog ein ungemein zierlicher romanischer Rankenfries. Heute 
bildet das Fragment die Riickseite des neuen Hochaltares der Kirche. 

Ein spatester gotischer Zeit angehdorender Altar, der in einer der Kapellen 
des Chorumganges der Kathedrale zu Rodez steht, hat an den Seiten eine, an 
der Front drei quadratische Blenden. Dieselben sind mit je zwei schrag liegenden, 
zusammen ein Spitzoval bildenden Fischblasen ausgefillt. Den Leisten, welche die 
Blenden seitlich begrenzen, ist eine leichte, bis zur Platte reichende Strebe vor- 
gestellt. Der Altar scheint eine Restauration erfahren zu haben, inwieweit jedoch, 
ist bei seiner heutigen Bemalung schwer zu sagen. 


Mit Blenden belebter Altar. St-Guillem-le-Désert 
(nach Bonnet) 


#@ Vgl. oben S. 324. net, Antiqu. et Monum. du Départ. de Hérault 
#7 AA. SS. 28. Mai; VI, 816. Die ziemlich (Montpellier 1905) 472, wo Tfl. XI eine Abb. des 
reiche Literatur tber den Altar bei Emile Bon- _Altares zeigt. 
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Sehr gebrauchlich war es in der Renaissance und im Barock, den Stipes 
mit vertieften Feldern zu versehen. So namentlich an der Front, wahrend 
man die Seiten gern glatt lie8. Wurden auch die Seiten in dieser Weise be- 
handelt, so begniigte man sich hier in der Regel mit einem einzigen Felde, 
indem man rings den Rand entlang eine Leiste fiihrte. Die Front erhielt 
entweder ebenfalls nur ein Feld, und zwar geschah es so in der Zeit der Re- 
naissance wie der des Barocks, oder sie wurde mit Hilfe von Quer- und 
Vertikalleisten in mehrere Abteilungen gegliedert. In der Renaissance waren 
es meist rechteckige Felder, in die man auf diese Weise die Front aufteilte, 
im Barock wurde dann die Felderbildung freier: namentlich wurden nun statt 
rechteckiger mit Vorliebe Felder mit gekriimmten Seiten angewendet, zumal 
in der Mitte der Front. 

Beispiele von Altaren des Barocks, die vorn am Stipes und auch wohl an den 
Seiten mit Hilfe von Rand- und Zwischenleisten eine Feldergliederung bekommen 
haben, finden sich besonders in den italienischen Kirchen sehr haufig. Aber 
auch auBerhalb Italiens sind solche nicht selten. Altare dieser Art aus der 
Zeit der Renaissance sind dagegen weit weniger zahlreich, begreiflich, da diese 
Periode verhaltnismaBig bald ihr Ende fand und die Reihe der Altare, die in ihr 
entstanden, iiberhaupt nicht sehr grof ist. Obendrein wurden spater manche der 
Renaissancealtare, weil fiir den dermaligen Geschmack, der eine glanzendere Aus- 
stattung des Stipes wollte, zu schlicht, durch andere ersetzt oder umgebaut oder 
doch wenigstens umkleidet. 


Manche Renaissancealtare mit vertieften Feldern am Stipes finden sich in den 
Kirchen Neapels. Die Front hat bei denselben meist nur ein Feld, das ein Kreuz 
oder eine figtirliche Darstellung in leichtem, elegantem Relief aufzuweisen pflegt. 
Beispiele bieten namentlich der Dom, S. Giovanni a Carbonara, S. Domenico, 
S. Anna dei Lombardi. Einfache, aber schéne Altare mit drei vertieften Feldern an 
der Front des Stipes birgt S. Filippo. 


Zu Rom gibt es gute Beispiele solcher dreifeldriger Renaissancealtaére in der 
Chiesa Nuova (S. Maria in Vallicella), die leider durch sehr minderwertige, gemalte 
Antependien verdeckt werden, sowie in S. Peter, wo sie durch die zwar kostbaren, 
aber nicht gerade schénen Mosaikantependien Pius’ VI. dem Blick entzogen sind. 
Frei von aller Umkleidung steht ein hibscher Altar dieser Art in der Cappella di 
S. Giovanni Evangelista bei dem Baptisterium der Laterankirche (Tafel 50), ein 
anderer aus der Zeit der Frithrenaissance, der in dem Mittelfelde das Wappen des 
Stifters, des Kardinals della Rovere, in den beiden Seitenfeldern Ornamente ent- 
halt, in der ehemaligen Cappella della Rovere in S. Maria del Popolo (Tafel 50). 
Die Leisten, die sonst kraftig vom Grunde vortreten, sind bei dem Altar in S. Maria 
del Popolo auffallend flach, so daB sie nicht einmal profiliert werden konnten. Ein 
rundes Feld in der Mitte, wie es spater im Barock dort so gern angebracht wird, 
kommt in der Frihrenaissance z. B. an der Front des Stipes der Altare der Heim- 
suchung und der Dreikénige im Dom zu Orvieto vor. Von dem runden Mittelfelde 
laufen hier horizontal wie vertikal Leisten zu dem die Front rings umziehenden 
Rahmen (Tafel 49). Bei einem Altar in der Capella Pignatella in S. Domenico zu 
Neapel ist die Vorderseite des Stipes in zwei schmale seitliche und eine grofe 
mittlere Abteilung geschieden, ‘diese letztere aber ahnlich gegliedert wie die Front 
des Altares im Dom zu Orvieto, doch ist das Mittelfeld nicht rund, sondern spitzoval. 


Zwei freistehende, an allen vier Seiten des Stipes nur mit einem Felde ver- 
sehene Altare, die man wegen der energischen Bildung der die Felder umziehenden 
Karniesleisten fast fiir Schépfungen aus romanischer Zeit halten kénnte, wahrend 
sie in Wirklichkeit erst aus der Renaissance stammen, stehen in den Querarmen 
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von S. Giustina zu Padua. Eine Anzahl anderer ganz verwandter Art, die gleich- 
falls stark an romanische Altére erinnern, finden sich in den Kapellen des Lang- 
hauses und des Chores von S. Lorenzo zu Florenz. Sie haben nur vorn am Stipes 
ein vertieftes Feld. An ihrer Rickseite war ein solches nicht méglich, weil die 
Altare einem Hinterbau vorgesetzt sind. Dieselben sind tbrigens zum Teil wohl 


restauriert. 
Leisten und Grund der Felder bestehen in der Renaissance abweichend 


von der Gepflogenheit der Barockzeit in der Regel aus dem gleichen Material; 
Beispiele fir das Gegenteil sind z. B. die beiden Altéare im Dom zu Orvieto. Die 
Leisten sind hier aus hellem, die Fiillungen der Felder aus dunkelfarbigem Marmor 
gemacht (Tafel 49). 

Vortretende Spiegel in den Feldern kommen meiner Beobachtung nach 
erst in der Spatzeit der Renaissance vor. Ein Beispiel ist der Altar in der ersten 
Kapelle zur Linken von S. Caterina a Formello zu Neapel. Die Schmalseiten weisen 
hier wie gewohnlich nur ein Feld auf, die Front des Altares ist vertikal in funf 
Felder gegliedert, zwei schmale auf ere und drei breitere mittlere, von welch letzteren 
wieder das zur Rechten wie zur Linken durch eine Querleiste horizontal in zwei 
Halften geschieden ist. Alle so gebildeten sieben Felder sind mit bossiertem Spiegel 
versehen, der durch einen Ablauf in den Grund des Feldes tibergeht, eine ziemlich 
monotone und starre Gliederung. 

In mittelalterlicher Zeit scheint das Motiv vertiefter viereckiger Felder 
fast ein Spezifikum der romanischen und der friihgotischen Zeit gewesen zu 
sein. Bei den Altéren in St. Gereon zu Koln und den ihnen verwandten aus 
~dem Westen Deutschlands mag auf seine Verwendung beim Altarstipes nicht 
ohne Einflu8 gewesen sein der hier im romanischen Stil so beliebte Platten- 
fries, wie man ihn nicht blo8 im AuBeren der Kirchen, sondern auch im 
Inneren an Bristungen, Schranken und sonst anzubringen liebte. Sind bei 
romanischen Altaren die Profile der Umrahmung der Felder an allen Seiten 
gleich, so offenbart sich die Einwirkung der Gotik namentlich in dem Um- 
stande, daB die Profilierung nicht mehr gleichma8ig um alle Seiten herum- 
gefiihrt, sondern unten durch eine Schrage ersetzt wird, gegen die sich die 
seitlichen Profile totlaufen. Will die Hoch- und Spatgotik den Altar mit 
Blenden beleben, so wendet sie statt rechteckiger oder quadratischer mit Vor- 
zug die ihr entsprechenderen und gelaufigeren Bogenblenden an. 


5. Bogenblenden, Arkaturen. Bogenblenden und Arkaturen 
statt viereckiger Blenden sind als Belebung des Altarstipes besonders fiir die 
Gotik charakteristisch, wiewohl sie nicht erst in ihr auftreten, sondern uns 
schon in weit friiherer Zeit am Stipes begegnen. Die Gotik hat aber nicht 
bloB das Verdienst, sie ausgiebiger als bis dahin zum Schmuck dieses letzteren 
zur Anwendung gebracht zu haben, sondern auch das weitere, das einfache 
Motiv der Bogenblenden bis zu den glanzendsten Bildungen fortentwickelt 
zu haben. 

In ihrer einfachsten Form waren die Bogenblenden schlichte, unten und 
an den Seiten geradlinige, oben im Halbkreis oder im Spitzbogen schlieBende 
Vertiefungen. Bei reicheren Blenden wurden Seiten und Bogen profiliert 
oder auch wohl den Seiten als Trager des Bogens ein Saulchen an- oder ein- 
gefiigt. Gotische Blenden versah man mit Nasen oder fiillte sie nach Weise 
von Fenstern mit Pfosten und Ma8werk. Auch tiberdachte man sie wohl mit 
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einem Wimperg oder fiigte zwischen sie eine in eine leichte Fiale endende 
Strebe ein. 

Was die Anordnung der Bogenblenden anlangt, so waren sie entweder 
fiir sich allein und ohne Verbindung mit den andern, wenngleich nattrlich 
nicht ohne Riicksicht auf diese, angebracht oder so zusammengestellt und so 
miteinander verkoppelt, daB sie eine einheitliche Folge von Arkaden, eine 
formliche Arkatur bildeten, die sich bald blo& an der Front des Stipes hinzog, 
bald sich auch an den iibrigen Seiten oder doch wenigstens an den Schmal- 


seiten fortsetzte. 

Bei Tischaltaren, deren Stipes cippusartig gestaltet war, begegnete uns 
das Motiv der Blendbogen bereits in vorkarolingischer Zeit'*. Die Altesten, mit 
Bogenblenden am Stipes versehenen Blockaltare, die sich erhalten haben, 
gehen nicht tiber das 12. Jahrhundert zurtick, doch gibt es bildliche Darstellungen, 
die geniigend zuverlassig sind, um als Beleg dienen zu kénnen, dafi solche auch 
schon in karolingischer Zeit vorkamen. Es sind das namentlich die liturgisch so 
interessanten und wichtigen Reliefs der Elfenbeindeckel des Sacramentares Drogos 
von Metz (826—855) in der Nationalbibliothek zu Paris sowie die Miniaturen 
dieses Sakramentares. Der Altar, der auf letzteren uns entgegentritt, ist freilich 
nicht in allen Fallen der christliche Altar, sondern in einzelnen der alttestament- 
liche, allein der Miniator hat diesen, da er den Altar des Alten Bundes nicht 
kannte, ganz in der Weise eines christlichen Altares gebildet, ein Verfahren, das im 
Mittelalter gang und gabe war. Der Altar, der auf den Reliefs und Miniaturen 
wiedergegeben ist, soll offenbar einen Blockaltar darstellen. Als Belebung hat der 
Stipes rundbogige Arkaden, und zwar bald nur eine Reihe solcher, bald zwei 
Reihen tibereinander, in welch letzterem Falle sie natiirlich nur die halbe Héhe 
der einreihigen Arkaden haben. Die Bogen sitzen auf Pilastern oder Sdéulchen. 
Bei dem Realismus, der alle Darstellungen durchzieht, kann es nicht zweifelhaft 
sein, dafi die Kunstler auch in der Gestaltung der Altare sich im wesentlichen an 
die Wirklichkeit gehalten und nicht bloBe Phantasieprodukte geschaffen haben. 

In Italien gibt es romanische Altaére mit Bogenblenden oder Arka- 
turen am Stipes in S. Pietro zu Toscanella und in S. Giovanni di Zoccoli zu 
Viterbo, gotische sind der Hochaltar in S. Chiara zu Neapel, der Altar der 
Muttergotteskapelle im Dom zu Assisi 
NE; TATE und der Hochaltar zu Arezzo. 

Saas i Der Altar in S. Pietro zu Toscanella 
zeigt an der Front des Stipes zwei, an 
den. Kopfseiten eine Rundbogenblende, 
alle von schlichtester Bildung. Er wird 
dem Ende des 11. Jahrhunderts entstam- 
men, da er wohl gleichzeitig ist mit dem 
uber ihm sich erhebenden, 1093 aufge- 
fihrten Ciborium’. 
= Der Altar zu Viterbo, der sowohl 
~ durch die reich entwickelte Profilie- 


meUE PERE cs rung von Mensa und Sockel wie durch 

Mit Bogenblenden belebter Altar. die mit ausgebildeten Eckblattern be- 
Toscanella, S. Pietro setzten flachen Basen des ihn  idber- 

19 Vgl. oben S. 138 und 146 f. Bledanus + Sit Riccardus paradisi sede para- 


: tus. Amen. + Ego Petrus hoc opus fieri jussi 
*® Eine Inschrift am Ciborium besagt: + Ric- + Anno ab incarnatione Domini millesimo es 
cardus praesul Tuscanus, Circumcellicus atque __ gesimo III. 
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bauenden Ciboriums einen spateren Ursprung verrat, gehért erst dem fortgeschritte- 
nen 12. Jahrhundert an. Er hat an der Front, freilich auch nur hier, finf Rund- 
bogenarkaden. Sie sitzen auf leichten Saulchen mit blattlosem Kapitell, von denen 
die beiden auBersten den Ecken des Stipes eingefiigt sind. 

Der Hochaltar von S. Chiara zu Neapel ist nur mehr eine Ruine, da er bei 
seiner Ummodelung in einen Barockaltar nicht bloB seines Statuettenschmuckes 
beraubt, sondern auch sonst stark beschadigt und zum Teil sogar zerstort wurde. 
Der Stipes war mit Spitzbogenarkaturen besetzi, deren Bogen auf einem aus drei 
Halbsaulen bestehenden Saulenbiindel saBen. In den Zwickeln befanden sich Drei- 
passe mit symbolischen Darstellungen, unter den Bogen Statuetten von Aposteln, 
Bischéfen und sonstigen’ Heiligen. Der Altar war zur Zeit meiner Anwesenheit 
noch so mit der alten Barockverkleidung verhillt, daB eine nahere Untersuchung 
nur teilweise méglich war. Inzwischen wurde berichtet, daf8 der Altar wieder frei- 
gelegt worden sei und mit Hilfe der noch vorhandenen Reste restauriert werden solle. 

Der Altar im Dom zu Assisi, der ehemalige Hochaltar, hat an der Front finf 
Spitzbogenblenden, an den Seiten zwei. Wie die Riickseite beschaffen war, ist 
heute nicht mehr zu bestimmen. Die mit steilen Nasen im Bogen besetzten Blenden 
stehen unverbunden nebeneinander. Die Kanten des Stipes sind abgefast. Vom 
Hochaltar zu Arezzo war schon die Rede”. 

Von den romanischen Altaéren in Frankreich, die mit Bogenblenden 
verziert sind, ist schon einer genannt worden, der Hochaltar der Kathedrale 
zu Apt. Die rundbogigen Blenden stehen hier, wie wir sahen, an der Front 
und den Schmalseiten des Stipes zwischen Saulchen und Halbsaulchen- 
paaren, welche den Ecken und der Vorderseite vorgelegt sind’*. Andere roma- 
nische Altaére dieser Art finden sich zu St-Germer, zu Ste-Marguerite, zu 
St-Martin-des-Londres, in der alten Kathedrale zu Marseille, zu Ste-Solange 
und zu Avioth, eine friihgotische in Ste-Marthe zu Tarascon und in den 
Ruinen der ehemaligen Abteikirche Preuilly, die Fragmente eines schénen 
friihgotischen in St-Denis. 

Eine sehr wirkungsvolle, prachtige Erscheinung ist der dem Altar zu Apt etwa 
gleichzeitige Altar in St 
Germer (Oise), bei dem das 
Arkadenmotiv einen unge- 
wohnlich wuchtigen, aber 
schénen Ausdruck gefunden 
hat, Der Altar ist1,72 m breit, 
1,24 m hoch und 80 cm tief. 
An der Front zeigt er vier 
Rundbogenarkaden, an den 
Seiten zwei. Die mit Waf- 
felfries umrahmten Bogen 
sitzen auf stammigen Saul- 
chen mit primitivem Knos- 
penkapitell und  attischer, 
Eckblatter aufweisender Ba- 
sis. An das Kapitell und 
seine mit Lochlein belebte 
Platte schlieBt sich am Stipes 
ein in gleicher Weise geglie- 
derter, mit wenigen breiten Mit Arkaden belebter Stipes. St-Germer, Abteikirche 


20 Vgl. oben S, 230. *1 Vel. oben S. 320. 
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umgeschlagenen Blattern ornamentierter Fries an. Ebenso setzt sich die Basis der Saulchen 
an dem FuB des Stipes als Sims fort. Im Bogenfeld der Arkaden steht am Stipes scharf- 
zackiges, akanthusartiges Blattwerk; ahnliches Blattwerk, nur von etwas weicherer 
Bildung, schmiickt die Bogenzwickel. Das Profil der Mensa besteht aus Wulst, schmaler 
Schrage, Kehle und kraftigem Stab. Der Altar zu Ste-Marguerite bei Dieppe (Seine- 
Inférieure) ist wie eine Kopie des Altares von St-Germer und wohl aus derselben 
Werkstatt, um nicht zu sagen von derselben Hand wie dieser”. 


Ungleich einfacher als die Altare von St-Germer und Ste-Marguerite ist der 
Altar oder vielmehr die mittlere Partie des Stipes eines Altares zu St-Martin-des- 
Londres. Als man ihn um die Mitte des vorigen Jahrhunderts wieder auffand, 
waren von den fiinf Rundbogenarkaden der Front die seitlichen so verdorben, dab 
man ihre Reste entfernte. Heute sind demnach nur mehr die drei mittleren Rund- 
bogenarkaden vorhanden. Die Saulchen, welche die Bogen tragen, sind mit Spiralen 
verziert. Basis und Kapitell fehlen. Die Uberleitung vom Schaft zum Bogenansatz 
und zum kleinen Sockel wird durch Abschragungen dieser letzteren vermittelt?*. 
Rildlichen Schmuck zeigen unter den Arkaden der ehemalige Hochaltar der alten 
Kathedrale zu Marseille, der Hochaltar zu Ste-Solange (Cher) und der Hochaltar zu 
Avioth (Meuse). : 

Der Hochaltar der alten Kathedrale zu Marseille ist an der Front des Stipes 
mit vier gedrungenen kraftigen Saulchen besetzt, zwischen denen sich drei Figuren 
befinden, in der mittleren Abteilung Maria mit dem Jesuskind, auf einem ‘Throne 
sitzend, in den seitlichen zwei heilige Bischéfe, stehend und dem Mittelfelde zu- 
gewandt. Von den Kapitellen der vier Saulchen sind drei mit akanthusartigem 
Blattwerk verziert, das vierte zeigt pseudojonische Bildung. Die an der Kehle mit 
runden Knaufchen geschmiickte Platte der Kapitelle geht ohne Unterbrechung von 
dem einen Ende der Front bis zu dem am anderen durch, indem sie sich tiber den 
Figuren rundbogig aufschwingt und so eine Folge von drei Rundbogenarkaden bildet. 
In den Zwickeln zwischen den Bogen sind die Symbole der Evangelisten eingefiigt™*. 
Der Altar gehért dem Bildwerk und dem Ornament nach etwa der Mitte des 
12. Jahrhunderts an. 


Der Hochaltar zu Ste-Solange wurde zu Beginn der achtziger Jahre des letzten 
Jahrhunderts unter dem Bretterwerk entdeckt, mit dem man ihn in der Zeit des 
Barocks vollig ummantelt hatte. Er ist 2,60 m breit, 1,20 m tief und 1 m hoch. Die 
Mensa ist 25 cm stark, so dafi fir die Hohe des Stipes noch 75 cm bleiben. Vorderseite 
und Schmalseiten sind mit Blendarkaden ausgestattet. Die Saulchen haben einfache 
Knospenkapitelle, die Basen bestehen aus zwei Wulsten, die ziemlich flachen Bogen 
sind kleeblattf6rmig. Unter den Arkaden der Front sieht man Reliefs; unter der 
mittleren thront Christus, unter den beiden seitlichen je ein Apostel, wahrschein- 
lich Petrus und Paulus. Das Profil der Mensa besteht aus Platte, breiter Kehle, 
Wulst und leichter Platte. Der Altar ist eine Schépfung des 13. Jahrhunderts. Ein 
Gegenstiick zum Altar von Ste-Solange ist der Altar von Avioth?®, Er hat an der 


22 Gegenstiicke im Querschiff der Kirche zu 
La Tour (Calvados) sind eine moderne Nach- 
bildung des Altares von St-Germer und nicht 
eine Schépfung des Mittelalters (Bullet. mon. 
XXIII (1857) 130. 

*3 Etwas reicher behandelt als der Altar zu 
St-Martin-des-Londres war ein romanischer 
Altar zu Avor (Cher), von dem sich nur ein 
Fragment erhalten hat. Die Rundbogen der 
Arkaden saffen hier auf schlanken, mit primi- 
tivem Blattkapitell versehenen Saulchen. An 
den Ecken war der Stipes mit einem starkeren 
Saulchen kantoniert. (Abb. des Altares von 
St-Martin-des-Londres und des Fragments yon 


Avor bei Roh. Tfl. 69 und 81; dazu der Text I, 
201 und 222.) 

*4 Leider muBte ich bei meiner Anwesenheit 
in Marseille darauf verzichten, den Altar, der 
Jetzt wieder im Hauptchor steht, nachdem er 
lange seinen Platz in einer Kapelle gehabt, zu 
besichtigen, da die Kirche, die gegenwartig 
unbenutzt dasteht, verschlossen, wegen Ab- 
wesenheit des die Aufsicht fithrenden staatlichen 
Architekten aber kein Einla8 zu erlangen war. 
Ich muf mich daher an die Angaben der An- 
nales archéologiques halten: XI (1859) 28, mit 
guter Abb. 

5 Mém. de la Soc. des Antig. du Centre XL 
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Front vier Kleeblattbogenarkaden, unter denen die Evangelistensymbole dargestellt 
sind. Der Altar scheint etwas jiinger zu sein als der Altar zu Ste-Solange, immerhin 
aber noch dem 13. Jahrhundert anzugehéren?*, 

Der schéne Altar in St-Marthe zu Tarascon (Tafel 47) hat an der Front vier, 
an den Seiten des Stipes eine Arkade. Die Riickseite ist heute in geschmackloser 
Weise einer hinter dem Altare errichteten kinstlichen Felsenanlage eingebaut und 
darum unsichtbar. Die Sdulchen sind teils rund, teils polygonal und mit einem 
Knospenkapitell versehen. Ihrer Basis entspricht am Stipes ein gleichartig pro- 
filierter Sims. Der Bogen ist mit einem zerschnittenen Stab besetzt. Der aus 
gelblichem Marmor angefertigte Altar hat bei einer Hohe von 1,01 m eine Breite 
von 2,06 m und eine Tiefe von ca. 90 cm. 

Der Altar der Abteikirche Preuilly bei Donne-Marie (Seine-et-Marne), den ich 
nur aus einer Photographie kenne, hat an der. Front sechs spitzbogige Arkaden, 
denen an den Seiten etwa zwei entsprechen médgen. Auch bei ihm haben die Saul- 
chen Knospenkapitelle; die Bogen sind schmucklos. Der Altar entstand um 1200. 
Von dem Altar in St-Denis, der von den Revolutionaren zerstért wurde, haben sich 
gerettet die Front und die beiden Schmalseiten. Jene weist fiinf Spitzbogenarkaden 
auf, diese zeigen deren je drei. Von grofer Anmut sind die mit zierlichem Blattwerk 
besetzten frihgotischen Kelchkapitelle der Saulchen der Arkaden, von noch groéferer 
das reizende Laubwerk, welches die Bogenzwickel fullt. Die Bogen sind ungegliedert. 
Auf den Flachen zwischen den Saulchen waren Malereien angebracht?’. Der Altar 
war eine Arbeit aus dem Beginn des 13. Jahrhunderts. 


Spatgotische Altare, deren Stipes mit Arkaturen belebt ist, haben sich besonders 
in der Bretagne erhalten. Einen prachtigen Altar dieser Art birgt z. B. die Kathe- 
drale zu St- Pol de Léon’’. Da er nicht isoliert steht, sind nur die Front und die 
Schmalseiten mit Arkaturen dekoriert; jene hat sechs, von diesen jede vier Arkaden. 
Die Bogen der Arkaden ruhen hier nicht mehr auf Saulchen, sondern wachsen aus 
Pfosten heraus, die an die Stelle der Sadulchen getreten sind. Die Bogenzwickel sind 
mit einer Folge zierlicher Miniaturarkaden belebt; das Profil der Mensa ist durch 
einen Rankenfries mit knorrigem Blattwerk ausgezeichnet. An der Epistelseite des 
Stipes ist eine kleine Piscina angebracht. 


Finf ahnliche Altare beherbergt noch die Stiftskirche zu Le Folgoet (Finistére). 
Der 3,12 m lange, 1,27 m tiefe und 1,10 m hohe Hochaltar zeigt an der Front zehn, 
an den Seiten je drei Arkaden. Dieselben sind hier zweiteilig, im Bogenfeld mit 
MaBwerk ausgestattet und zwischen Streben eingesprengt, die oben in eine zierliche 
Fiale enden. Die Zwickel fullt ein Arkaturenfries, die Kehle des Mensaprofils eine 
Weinranke. Die Eselsrtickenform der Bogen, die Bildung der Profile, der Charakter 
des Mafiwerkes und die Behandlung des Rankenfrieses der Mensa lassen beim ersten 
Blick den Altar als ausgesprochen spatgotische Schépfung erscheinen. Um etwa 
50 cm langer als der Hochaltar, zugleich aber auch um ein Merkliches reicher ist 
ein Nebenaltar der Kirche. Zwé6lf ungeteilte und nur mit Nasen an dem eselriicken- 
formigen Bogen besetzte Arkaden verzieren die Front, die an den Ecken mit einem 


Pfosten abschlieBt. 


(Bourges 1884) 216 mit Abb. des Altares von 
Ste-Solange. Abb. des Altares zu Avioth bei 
Enlart 736. 

26 R. de Lasteyrie (L’architecture religieuse 
en France a l’époque romane 684) bringt eine 
mit fiinf romanischen Arkaden verzierte Stein- 
tafel zur Wiedergabe, die er fiir die Vorderseite 
eines Altarstipes halt. In den Bogenzwickeln 
gewahrt man bei ihr romanische Tirmchen, 
unter den Arkaden fiinf thronende Figuren in 
Hochrelief, Christus und vier Apostel. Das dem 
12. Jahrhundert entstammende Sttick kénnte 


Auch hier stehen zwischen den Arkaden leichte, eine Fiale 


in der Tat von einem Altar herriihren. Schade, 
daB de Lasteyrie seine MaBe nicht angibt. Die 
Tafel befindet sich in der Kirche zu Menoux 
(Allier). ? 


27 Die Rekonstruktion des Altares, wie sie 
Viollet-le-Duc bietet (Dict. rais. II, 45), ist un- 
richtig. Denn sie entspricht nicht den noch 
vorhandenen Fragmenten, nach denen die 
Schmalseiten drei, nicht zwei Arkaden auf- 
wiesen. 


28 Abb. bei Caumont 685. 
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tragende Streben und fillen den Fond der Zwickel zierliche Miniaturarkaturen. 
Unter den Arkaden sind tber Konsolen Engelstatuetten mit Spruchbandern oder 
Schilden angeordnet. Die Kehle des Mensaprofils enthalt eien machtigen Distel- 
blattfries. Auffallend ist die starke Ausladung der Mensa, die an den Seiten um 
ca. 35 cm tiber den Stipes herausragt”. 

Verkleinerte Wiederholungen des Hochaltares sind die zwei unter dem Lettner 
stehenden Altare. Sie zeigen an der Front nur drei, an den Seiten nur zwei Arkaden, 
die aber auch hier zwischen Streben, die in Fialen enden, eingespannt sind. Uber 
den Arkaden zieht sich ein spatgotischer MaBwerkfries hin. Arkaden wie Streben 
haben ein auffallend geringes Relief. Das Mensaprofil weist bei beiden Altaren statt 
eines fortlaufenden Frieses nur tiber dem Scheitel der Bogen Blattwerk auf. Der 
fiinfte Altar befindet sich in der an den Chor der Kirche angebauten herzoglichen 
Kapelle. Er hat an der Front zwoélf Arkaturen®. 

Ein Altar zu Longueville (Pas-de-Calais) ist am Stipes mit einer Folge einander 
liberschneidender Arkaden, die im Eselsriicken schlieBen, besetzt. Nasen sind nur 
an den durch die UWberschneidung entstehenden schmaleren Arkaden angebracht, 
Pfosten und Bogen ist ein Rundstab aufgelegt, der von einem kleinen Sockel auf- 
steigt. Der Altar ist gleichfalls um 1500 zu datieren®™. 

Auf der Grenze zwischen mittelalterlicher und neuerer Kunst, zwischen der 
einheimischen Gotik und der von aufen eingefiihrten Renaissance steht ein inter- 
essanter Altar in St-Vulfran zu Abbeville (Sarthe), wie so manche Schopfungen aus 
der Frithe des 16. Jahrhunderts ein Gemisch der beiden miteinander um die Herr- 
schaft ringenden Stile. In seiner Gesamthaltung folgt er noch der spatmittelalter- 
lichen Weise, in der Formensprache der architektonischen Glieder ist er dagegen 
bereits ganz und gar ein Werk der Renaissance. Aus den Streben sind zierliche 
kandelaberartige Saulchen geworden, aus den Arkaden konchaartige Flachnischen 
mit Muschel in der Wélbung; die Bogen der Arkaden haben sich in zwei Akanthus- 
blatter umgewandelt, die sich gegeneinander in Form eines Eselsrtickens auf- 
schwingen, um oben sich in einer Volute nach aufien umzubiegen. Nur die polygo- 
nalen Sockel der frei gearbeiteten Gruppen, welche in den Nischen aufgestellt sind, 
sowie diese Gruppen selbst sprechen noch die alte Weise. Die Front ist im ganzen 
mit sechs Saulchen besetzt, welche sie in fiinf Abteilungen scheiden. In jeder derselben 
ist eine der erwahnten Flachnischen angebracht. An den Schmalseiten kommt zu 
den an den Ecken stehenden Saulchen noch je ein Saulchen in der Mitte, so da 
es hier nur zwei Abteilungen gibt. Auf den in den Nischen angebrachten Sockeln 
stehen Gruppendarstellungen, Szenen aus dem Leben und Leiden des Heilandes, die 
Anbetung des Jesuskindes durch die Dreikénige, die Taufe, der Verrat, die Kreuz- 
tragung, Christus am Kreuze u. a. 


29 Abb. des Altares bei Viollet II, 56. 


80 Den gleichen Charakter wie die Altare von 


dachinchen Aposteldarstellungen enthalt, die 
zweite zwischen Streben, die von Fialen be- 


Le Folgoet zeigen auch der Hochaitar in 
Notre-Dame du Kreizker zu St-Pol de Léon und 
der Hochaltar zu Lambader (Finistére), von 
denen mir Abbildungen vorliegen, doch kann 
ich nicht sagen, ob und inwieweit dieselben 
alt sind. Die Altare zu Le Folgoet entstanden 
um 1500. 


31 Enlart erwahnt a. a. O. auch noch einen 
mit Arkaturen verzierten Altar zu Baume-les- 
Messieurs (Jura) aus dem 14. und einen weite- 
ren zu St-Florentin (Yonne) aus dem 15. Jahr- 
hundert. Ich kenne beide nicht naher, glaube 
indessen auf sie aufmerksam machen zu sol- 
len. Zwei Altarvorderseiten zu Jussy-Cham- 
pagne (Cher), von denen eine zwischen iiber 
Eck stehenden Pfosten unter Frauenschuhbal- 


krént werden, drei Leidensszenen und zwei 
Engel mit Leidenswerkzeugen unter flachen, 
benasten Bogen birgt, waren urspriinglich Re- 
tabeln, gehéren also nicht hierher. (Vgl. auch 
Buhot de Kersers, Statistique monum. du Dé- 
part. du Cher, I [Paris 1875] 235 mit Abb.) 
Das gleiche méchte ich annehmen von der 
Frontplatte eines Altares in der ehemaligen 
Abteikirche Chezal-Benoit (Cher) von 1549. Sie 
besteht aus sieben Arkaden, von denen die mitt- 
lere ungeteilt ist, die sechs tibrigen dagegen 
zwei- oder dreiteilig sind. Das Bogenfeld der 
Arkaden ist mit FischblasenmaBwerk gefiillt. 
Unter der mittleren Arkade ist in Relief der 
Gekreuzigte dargestellt, in den vierzehn Abtei- 
lungen der andern Maria, Johannes und die 
ubrigen Apostel (Bullet. mon. LXXI [1907] 303). 
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In Spanien fand ich zwei mit Arkaturen belebte romanische Altare in der 
ehemaligen Zisterzienserkirche Veruela. Beide sind heute freilich nicht mehr voll- 
standig. Der eine ist der Hochaltar der Kirche, der andere, welcher jetzt an der 
Fingangswand derselben steht, mag der friihere Kreuzaltar gewesen sein. Letzterer 
ist noch am besten erhalten, da er die Arkaden auch an den Seiten bewahrt hat. 
Es befinden sich bei ihm vorne sechs, an den Seiten zwei Arkaden. Die Sdulchen, 
auf denen die kleinen, zum Teil schon spitzen Bogen ruhen, Dreiviertelsdulchen an 
den Ecken und Halbsaulchen an den Seiten, haben romanisches Kapitell und attische 
mit Eckknollen versehene Basis. Die Bogen sind unprofiliert und nur von einer 
Rinne umrahmt, ausgenommen zwei in der Mitte der Front, die von einem Wulst 
umgeben sind, aber urspfriinglich nicht zum Altar gehért haben diirften. Der Hoch- 
altar zeigt gegenwartig nur noch an der Front Arkaden. Es scheint, daB die 
Arkaden der Seiten zum Teil an die Front versetzt wurden, um auf diese Weise den 
Altar zu verbreitern. Die Arkaden zeigen denselben Charakter wie die des Altares 
an der Fassadenwand, aber andere Mafe. ; 

Ein Beispiel aus gotischer Zeit ist in Spanien der Hochaltar der Templerkirche 
zu Segovia. Der nur mafig grofie Altar steht im Obergescho8 des Mittelraumes. 
Die Arkaden, die seinen Stipes zieren, einander tiberschneidende Rundbogen, an den 
Schmalseiten auch ein Hufeisenbogen, haben teils gewundene, teils glaite Saulchen 
und stehen in einer von einem Zickzackfries umrahmten Vertiefung. 


Die altesten Altare in Deutschland, die Arkaden als Belebung der 
Seiten zeigen, reichen nur bis in das 13. Jahrhundert hinauf. Zwei wurden 
schon an anderer Stelle genannt, der Hochaltar zu Gerresheim*’, einer der 
reichsten seiner Art in Deutschland aus der ersten Halfte des Jahrhunderts, 
und der Hochaltar in der Stiftskirche zu Wimpfen im Tal (Tafel 30), ein Kasten- 
altar aus dem Schlusse desselben. Zwei weitere aus dem gleichen Jahrhundert 
sind der Hochaltar der Abteikirche zu Werden und der Hochaltar der ehe- 
maligen Zisterzienserkirche St. Marien zu Pforta, der Hochaltar der Prediger- 
kirche zu Erfurt und der Hochaltar der St. Ursula-Kirche zu K6ln, alle Schép- 
fungen der zweiten Halfte des 13. Jahrhunderts. 

Der Hochaltar der ehemaligen Abteikirche zu Werden zeigt vorne wie an den 
Seiten statt Arkaden einen 
schoénen Rundbogenfries, des- 
sen Bogen an den Ecken und 
in der Mitte der Front von zwei 
verkoppelten Saulchen, im tb- 
rigen aber von Blattkonsolen 
getragen werden. Die Wirkung 
einer solchen Anordnung ist vor- 
zuglich. Der Altar ist 2,55 m lang, 
1,45 m tief und 1,05 m hoch *. 

Aus der zweiten Halfte Mit Arkaden belebter Stipes. Werden, 
des 13. Jahrhunderts stammt ehemalige Abteikirche 
der Hochaltar der fritheren 
Zisterzienserklosterkirche St. Marien zu Pforta. Gedrungene gotische Saulchen 
mit edlem, frithgotischem Knospenkapitell und tellerfOrmiger attischer Basis 
tragen an der Vorderseite des Altares vier, an den Schmalseiten drei energisch 
profilierte Kleeblattbogen. Die Riickseite blieb ohne Arkadenschmuck. Das Profil 


32 Vgl. oben S. 322. Kleeblattbogenfries verziert, dessen Bogen auf 
33 Ein Altar im Schiff der Kirche zu Alten- _kleinen polygonalen Konsolen sitzen. Die Mensa 
berg a. d. Lahn ist an der Front mit einem des Altares tragt die Jahreszahl 1474. 


Braun, Der christliche Altar I. 22 
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der Mensa setzt sich zusammen 
aus Schmiege und zwei Wulsten 
mit dazwischen eingeschobener 
Kehle, einem schwereren obe- 
ren und einem etwas leichteren 
unteren. DerAltarist 2,93 m lang, 
2,04 m tief und 1,15 m hoch*. 
Der Altar in St. Ursula 
zu K6ln steht zwar isoliert 
im Chor, erhebt sich aber 
vor einem Hinterbau, auf des- 
sen Mitte die Kopfseite eines 
hinter dem Altar aufgestellten 


dreiteiligen Reliquienbehalters ruht. Er ist infolgedessen auch nur an der Front 
und den Schmalseiten mit Arkaturen ausgestattet, und zwar befinden sich hier je 
drei, dort sieben Arkaden. Dieselben sind ungeteilt, jedoch im oberen Teil mit Maf- 
werk gefiillt, das aus einem Kleeblattbogen mit einem Dreipaf dariiber besteht. 
Arkaden wie Mafiwerk haben nur geringes Relief. Die Breite des Altares belauft sich 
auf 3,44 m, seine Tiefe auf 1,54 m, seine Héhe auf 1,32 m. Der 66 cm tber den Altar 
hinausragende Hinterbau bildet in diesem oberen Teil ein niedriges Retabel, das mit 
einer Folge von zehn flachen, von einem Wimperg bekrénten Arkaden verziert ist, 
die gemalte Heiligenfiguren enthalten®. 

Der Hochaltar der Predigerkirche zu Erfurt, ein Kastenaltar, ist bemerkens- 
wert durch den Wechsel in der Bildung der Arkaturen, mit denen er am Stipes ge- 
schmiickt ist. An der Riickseite hat dieser schlichte, unbenaste, nur mit einer Kehle 
profilierte Spitzbogenblenden. Die Schmalseiten haben als Belebung spitze Klee- 
blattarkaden, die durch aufgelegte Stabe gebildet werden. Vorn endlich zeigt der 
Stipes eine Folge von sieben schlanken Spitzbogenarkaden. Ihre Saulchen, deren 
Basen jetzt im Fu8boden liegen, haben ein blattloses Kelchkapitell. Bei ihren Bogen 
fallt die ungewohnlich reiche und tiefe Profilierung auf, die zur Schlichtheit der 
Saulchenkapitelle in scharfem Gegensatz steht. 


Altare des 14. Jahrhunderts, die an dem Stipes mit Arkaden belebt wur- 
den, sind der Hauptaltar der Krypta der Stiftskirche zu Miinchen-Gladbach, 
der Hochaltar in St. Marien zu Dortmund, ein Seitenaltar im Schiff der Wie- 
senkirche zu Soest, der Altar der Marienkirche zu Iserlohn, der Hochaltar 
der Pfarrkirche zu Kleve, der Choraltar der ehemaligen Stiftskirche zu Fried- 
berg in Hessen, der Altar der Ulrichskirche zu Halle, ein Seitenaltar im West- 
bau der Werdener Abteikirche und besonders der Hochaltar des Kélner 
Domes. 

Der 1306 geweihte Hochaltar der Stiftskirche zu Friedberg ist an den Schmal- 
seiten mit zwei benasten Spitzbogenblenden versehen. An der Front sind sechs 
solcher Bogenblenden angebracht, von denen die beiden duferen Paare die doppelte 


Breite der beiden mittleren Blenden haben. Zwischen dem Bogenfeld dieser zwei 
mittleren Blenden liegt das Sepulcrum. Die 3,40 m breite, 1,74 m tiefe Mensa ist 


CPOE VOTTTT t0R 
SE SEL TEE TEESE 


Mit Arkaturen belebter Stipes. Pforta, 
ehemalige Zisterzienserkirche 


’4 Erganzende Angaben zu den Daten bei W. 
Corssen, Altertimer und Kunstdenkm. des 
Zisterzienserstiftes St. Marien zu Pforta (Halle 
1868), 251 verdanke ich der Gite des Rektors 
der Lehranstalt Schulpforta, H. Geheimrat 
Prof. Dr. Neff. 

85 Die Figuren, die hl. Ursula und Genossin- 
nen, sind moderne Arbeiten, doch waren auch 


friher zweifellos unter den Arkaden Bilder 
vorhanden. Von den Arkaden an der Front 
des Stipes sind nur die beiden 4uBeren ur- 
spriinglich. Die mittleren fiinf wurden 1640 ab- 
gehauen, um eine Vertiefung zur Aufnahme der 
jetzt im Kélner Kunstgewerbemuseum befind- 
lichen Altartafel zu schaffen, in jungster Zeit 
aber erneuert. 
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mit doppelter Kehle profiliert. Der Wechsel in der Breite der Blenden an der Front 
des Stipes ist von vortrefflicher Wirkung®. 

Der Altar in der Krypta der Stiftskirche zu M.-Gladbach, eine sehr gefallige 
Erscheinung, hat an der Front vier, an den Seiten je zwei benaste Spitzbogenblenden, 
deren Bogen mit einem diinnen Stab besetzt ist, wahrend den Pfosten ein zierliches 
Saulchen vorgelegt ist, das sich durch ein reizendes hochgotisches Blattkapitell 
auszeichnet. Die Rtickseite des Altares ist schmucklos, Er ist 1,88 m lang, ca. 1,05 m 
tief und 1,24 m hoch. 

Ein prachtiges Werk war in seinem urspriinglichen Zustand der Hochaltar 
der Pfarrkirche zu Kleve. Die Vorderseite seines Stipes enthalt eine breitere 
mittlere und je drei schmalere seitliche Spitzbogenblenden; an den Schmalseiten 


—ll 


x 
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Mit Arkaturen belebter Stipes. M.-Gladbach, Stiftskirche (Krypta). 


gibt es je drei solcher Blenden. Einst standen in diesen dreizehn Blendarkaden die 
Statuetten Christi und der Apostel. In den Bogenzwickeln sehen wir noch die alten 
Fillungen, den Pelikan, den Lowen mit seinem Jungen, Drache, Fledermaus, Affe 
und sonstiges Getier, wie man es damals nicht selten auch an heiligen Gegenstanden 
anbrachte. An der Rickseite des Altares, der mit grofem, 2,16 m breitem, 82 cm 
hohem und 60 cm tiefem Hohlraum versehen ist, fehlen Spitzbogenblenden. 

, Der 2,18 m breite, 1,23 m tiefe und 1,16 m hohe Altar der Marienkirche zu 
Iserlohn wird vorn am Stipes von vier zweiteiligen, etwas derben, aber gefalligen 
spitzbogigen Mafwerkblenden mit hohem Bogenfeld und niedrigen Pfosten belebt; 
an den Seiten desselben zeigt er je zwei dieser Blenden®’. Die Riickseite ist auch 
hier schmucklos. 

Der Altar der Wiesenkirche zu Soest hat, weil einem der Schiffspfeiler 
vorgebaut, gleichfalls blofB an der Front und an den Seiten Spitzbogenblenden, dort 
vier, hier je zwei. Dieselben treten tief in den Stipes hinein, sind zweigeteilt, 
von kraftiger Bildung und im Bogenfeld mit VierpaBmaBwerk ausgestattet. Die 


36 Eine Skizze des Altares verdanke ich der An Ripe P 
Gite des hochw. Herrn E. Freiherrn von Jun- eon im Kd. der Prov. Westfalen, Kr. 
genfeld, damals Kaplan zu Friedberg. : 


22* 
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Zwickel zwischen den Bogen 
enthalten Blattwerk. Mensa 
wie Sockel zeigen eine un- 
gewohnlich reiche Profilie- 
rung. Der Altar ist1,74m breit, 
1,03 m tief und 1,10 m hoch. — 
Der Hochaltar in der Marien- 
kirche zu Dortmund kann als 
das Gegenstiick des Soester 
Altares bezeichnet werden, so 
auffallend ist die Ubereinstim- 
mung beider. Jedoch ist er gr6- 
Ser als dieser (2,80 m X 1,98 m), 
und die Profilierung der Spitz- 

Mit Arkaturen belebter Stipes. Soest, Wiesenkirche b ogenblenden 2 Se 

(Nach Kunstd. von West.) Grade kraftiger, als sie es beim 

Soester Altar ist. Auch ziehen 

sich die Blenden bei ihm um alle vier Seiten des freistehenden Stipes herum, vorn 

und hinten vier, an den Seiten je drei, und dient in den Zwickeln der Bogen statt 
Blatter ein Vierpa8 als Fillung. 

Die Ausstattung des Altares im Westbau der Abteikirche zu Werden erhellt aus 
der Abbildung Tafel 47, welche ich von ihm gebe. Die Seiten der zwar einfach, aber 
gefallig belebten Stipes sind unverziert gelassen. Der Hochaltar in der Ulrichskirche 
zu Halle hat an der Front finf im VerhAltnis zu ihrer Breite etwas niedrige, benaste 
Spitzbogenblenden von einfacher Profilierung, aber kraftigem Relief. Die Bogen- 
zwickel sind ohne Fillung geblie- 
ben. Die Schmalseiten und die 
Riickseite des Stipes sind ohne 
Blenden belassen. 

Zweifellos der herrlichste und 
groBartigste Altar, den das Mittel- 
alter nicht blo8 in Deutschland, 
sondern tiberhaupt schuf, und der 
auch in der Folge durch keinen 
anderen tbertroffen wurde, ist 
der Hochaltar des Kélner Domes. 
(Tafel 52 und 53). Von dem Mit Arkaturen belebter Stipes. Dortmund, Marienkirche 
Erzbischof Wilhelm von Gennep 
1350 gestiftet, wurde er 1770 im Interesse einer barocken Ummodelung an den 
Schmalseiten und an der Riickseite seines Arkaden- und Statuettenschmuckes ent- 
kleidet. Heute steht der Altar wieder in seinem ersten Glanze da, doch ist nur 
das Skulpturenwerk der Front das alte, das der Schmalseiten und der Riickseite 
ist zumeist Kopie der in andern Besitz gelangten Teile oder Erganzung. Mensa, 
Sockel und Ummantelung des Stipes bestehen aus poliertem, schwarzem Marmor. 
Dabei ist der Altar von so gewaltigen Verhaltnissen, daB er nur wenige seines- 
gleichen hat. 

Den Stipes schmiickt an allen Seiten eine Folge késtlicher Arkaden aus karrari- 
schem Marmor, an den beiden Langseiten je dreizehn, an den Schmalseiten je sieben. 
Die mittlere Arkade hat an allen Seiten die doppelte Breite der ubrigen. Die reiche 
architektonische Ausbildung der Arkaden und ihre reizende dekorative Behandlung 
erhellt besser aus der Abbildung als aus einer Beschreibung. Unter der breiteren 
Mittelarkade ist an allen vier Seiten des Stipes eine Gruppe aufgestellt, vorn Maria 
wea die pe des Gotteskindes durch einen der heiligen Kénige, rechts 

igung, links die Darstellung im Tempel. Unter den iibrigen Arkaden 
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stehen Statuetten, Apostel, Ahnen des Heilandes, Propheten, zwei der heiligen Drei- 
konige, Johannes der Taufer, der hl. Joseph, die hl. Anna u. a., alle, wie die Gruppen, 
aus karrarischem Marmor. 

Auch die spate Gotik hat in Deutschland im gro8en und gan- 
zen nur wenig Altare geschaffen, die sie mit Bogenblenden oder Arkaden ver- 
zierte. Ich nenne als Beispiele den Lettneraltar im Dom zu Magdeburg, den 
Severialtar in der Severikirche zu Erfurt; den Hochaltar in St. Martin zu 
Landshut, den Hochaltar der Frauenkirche zu Ingolstadt, den siidlichen 
Seitenaltar der Pfarrkirche zu Krahnenburg am Niederrhein, einen Altar der 
Pfarrkirche zu Siersdorf bei Jiilich, zwei Nebenaltire im Dom zu Xanten, den 
Annen- und den Ludgerusaltar, den Altar im Kapellenerker der Burg zu 
Alzenau in Unterfranken und den Altar der Unterkirche des ehemaligen Klo- 
sters Frauenthal in Wiirttemberg (OA. Mergentheim). 

Der Lettneraltar im Dom zu 
Magdeburg. ein Kastenaltar mit Tire 
an beiden Schmalseiten **, ist an der 
Front durch zwei Pfosten in eine breite 
mittlere und zwei schmalere seitliche i 
Abteilungen zerlegt, von denen jene 
zwei zweiteilige MaBwerkblenden ent- 
halt, diese je eine solche aufweist. 
Den beiden Ecken des Stipes und den 
erwahnten zwei Pfosten ist eine Strebe 
vorgestellt. Der Krahnenburger Altar 
hat vorn vier, an den Schmalseiten 
je zwei mit Nasen verzierte Spitz- 
bogenblenden. Der Severialtar in 
St. Severi zu Erfurt ist mit Pfosten 
besetzt, aus denen benaste Spitzbogen 
herauswachsen. Ein Bogen fehlt je- 
doch in dem von den zwei mittleren GEESE SIE I O ay a EN IS 
Pfosten gebildeten schmaleren Felde, Hite AOR é bly 
das in seinem oberen Teile mit Nasen | an 
ausgestattet erscheint. Die vorderen | 
Ecken des Stipes sind bis zur Schei- i oft . 
telhodhe der zwischen die Pfosten ein- ve 
gesprengten Bogen mit einer Abkan- | ok 
tung versehen, welche durch den sie : ; 
oben umziehenden und einfassenden | | 
benasten Spitzbogen das Aussehen 
einer mit Baldachin versehenen Nische : 
erhalten hat. Der Siersdorfer Altar ist es 
an der Vorderseite mit zwei MaBwerk- - 
blenden belebt, in denen an Bandern ; E 
die Wappen des Deutschordens und~ - [Bi | ll 
des Komturs Franz von Siersdorf | 


hangen. Der Altar entstammt dem 
Anfang des 16. Jahrhunderts. 


Bedeutender als die bisher ge- [_ I 
nannten Altare sind der Hochaltar in 


Mit Arkaturen belebter Stipes (Riickseite). 
88 Vgl. oben S. 215. Landshut, Martinskirche 
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St. Martin zu Landshut und der Hochaltar der Frauenkirche zu Ingolstadt. Freilich nur 
durch ihre gréBeren Abmessungen. Der Hochaltar in St. Martin wird an allen Seiten des 
Stipes durch Pfosten, die mit einem Stab besetzt sind, in viereckige Felder ge- 
schieden, denen ein stumpfer gotischer Kleeblattbogen eingesprengt ist}. An “der 
Riickseite umziehen die Felder mit ihrer Bogenfillung auch den Unterbau des 
hinter dem Altar sich erhebenden, dem Altar fest anliegenden Sakramentshauschens. 
Jede Seite des Unterbaues hat deren zwei, die Riickseite des Stipes zur Rechten und 
Linken des Sakramentshauschens je drei. Die Schmalseiten des Stipes weisen je 
fiinf jener Felder auf, die Front hat ihrer acht, zwischen die jedoch in der Mitte 
ein groBes quadratisches Feld, das mit einem von einem VierpaB umschlossenen 
Kreuz geschmiickt ist, eingeschoben ist. Der Altar hat die gewaltige Breite von 4,21 m 
bei einer Tiefe von 2.20 m. doch besteht die rotmarmorne Mensa nicht aus einem 
Stiick. Er entstand um 1424. Der Hochaltar der Frauenkirche zu Ingolstadt ist 
ringsum mit benasten Spitzbogenarkaden ausgestattet, die in der Mitte der Riickseite 
durch einen breiten, mit einer Darstellung des Schweifituches Christi geschmickten 
Pfosten unterbrochen werden. An der Front befinden sich zehn Arkaden, an den 
Schmalseiten je drei, hinten rechts und links von dem Mittelpfosten je vier. 


Von den beiden Altaren im Dom zu Xanten ist der eine fast das Gegenstiick 
zu dem Altar im Westbau der Abteikirche zu Werden, nur reichen die Bogen nicht 
bis zum oberen Rand der Vertiefung, sondern sind von ihr durch einen horizontalen 
Stab, der von ihr einen Streifen abtrennt, geschieden. Der andere bekundet schon 
deutlich den Einflu8 der Renaissance. Der Pfosten, mit dem die Front bei ihm an 
beiden Ecken abschlieft, ist mit rechteckigem, vertieftem Felde belebt; die vier den 
Raum zwischen den Pfosten fillenden verkoppelten Blendarkaden zeigen einen be- 
nasten Rundbogen. Die Schmalseiten der beiden Altaéare wurden ohne Blenden belassen. 
da hier Tiiren angebracht sind. Der Altar der Burg zu Alzenau ist an der Front 
mit drei benasten Spitzbogenblenden ausgestattet®, der Altar zu Frauenthal ist 
durch breite flache Leisten in rechteckige Felder gegliedert, die mit eigenartigem 
Bogen- und Mafwerk gefillt sind*. 

Zu Prag befinden sich im Dom, um auch einige Beispiele aus der ehemaligen 
6sterreichischen Monarchie anzufiigen, zwei Frontplatten gotischer 
Altare, von denen die eine mit drei, die andere mit vier Spitzbogenblenden aus- 
gestattet ist. Die Bogen sitzen bei der ersten auf Saulchen. bei der zweiten wachsen 
sie aus Pfosten heraus. Bei jener hat nur die auferste Blendarkade zur Rechten 
Nasen, bei dieser zeigen die beiden auferen solche. Beide Frontplatten weisen in 
den Blendarkaden Bildwerk auf. Die eine St. Anna Selbdritt in der Mitte, rechts 
den knienden Donator, links dessen Patron; die andere in den beiden mittleren 
Blenden den hl. Adalbert und den Stifter des Altares, den Herzog Rudolf d. A. von 
Sachsen, in den beiden auSeren des letzteren Wappen. Bei der ersten der beiden 
Platten stehen die Figuren auf Konsolen. In den beiden mittleren Bogenzwickeln 
sind bei ihr Engel angebracht. Ob die Altare, deren Vorderseite die beiden Platten 
einst bildeten, auch an den Seiten Blendarkaden hatten, 1a8t sich nicht mehr fest- 
stellen, ist aber angesichts der reichen Behandlung der Front kaum zweifelhatt. 
Die Platten sind heute an der Wand befestigt, die eine in der Anna-, die andere in 
der Sachsischen Kapelle. Beide entstammen dem Ende des 14. Jahrhunderts. Nur 
mit schlichten, benasten Spitzbogenblenden ist der Stipes des Hochaltares der Pfarr- 
kirche zu Grofdorf in Bohmen ausgestattet**. 

Auch ein Altar in der Annenkirche zu Murau in Steiermark zeigt am Stipes 
lediglich eine Folge kraftiger benaster Spitzbogenblenden. Er steht frei unter einem 
Ciborium und hat an den beiden Langseiten je drei, an den beiden Schmalseiten je 


89 Abb. in Kd, yon Bayern, Unterfranken, BA. 


Alzenau 23. 41 Topographie yon Béhmen, XV (P 190 
4\Abh, tu Kd. von: Wirttembers. Tafelband: S49 Apb. setae Ghee 
TA. 92. . 
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zwei Blendarkaden. Nach einer Inschrift auf der Predella des auf dem Altare 
stehenden Fliigelschreines waren in dem Altar eingeschlossen fimnfzehn heilige 
Hostien, die 1378 von Dieben gestohlen und unter einem Weidenstrauch verborgen 
worden waren, hier aber dann aufgefunden wurden. Der Altar muff demnach aus 
dem Ende des 14. Jahrhunderts stammen. 

Der Hochaltar in St. Leonhard bei Murau hat an der Front drei tiefe benaste 
Spitzbogenblenden in viereckiger Vertiefung. Den schweren, flach ausgekehlten 
Bogen und Pfosten ist ein Rundstab aufgesetzt. Ein weiterer Stab zieht sich das 
Profil der Vertiefung entlang ttber dem Scheitel der Arkaden hin’. 

Nicht Arkaden, sondern Ma8 werk schmiickt die Front eines Altares im Dom 
zu Seckau (Abb. S. 304). Es wird von einander tiberschneidenden Kielbogen gebildet. 
In der Mitte ist ihm das von einer Krone iiberragte Doppelmonogramm der Namen 
Jesus und Maria aufgelegt, rechts und links ein Spruchband mit der in gotischen 
Minuskeln ausgeftthrten Inschrift: Ave spes mea — Ibs et virgo Maria. An der 
Riickseite sind reich mit Blendarkaden ausgestattet ein Altar auf der Empore der 
Kirche zu Pirgg und ebenso ein Emporenaltar der Spitalkirche zu Oberwd6lz in 
Steiermark. Der Briistung der Empore eingebaut, wenden sie ihre Ritickseite dem 
Kairchenschiff zu. Begreiflich also, daf man darum diese und nicht die der Empore 
zugekehrte Front der beiden Altére besonders auszeichnete. Der Altar zu Pirgg, 
der nur wenig aus der Flucht der Emporenbriistung in die Kirche vorspringt, zeigt 
an der Riickseite drei viereckige Blenden, von denen die etwas schmaleren seitlichen 
einen Kleeblattbogen enthalten, der einen Lowen mit einem Wappenschild um- 
schlieBt. In der breiteren Mittelblende tritt der Stab, der den Kleeblattbogen hatte 
bilden sollen, aus der Vertiefung heraus und entwickelt sich zu einem Vorsprung, 
der zugleich als Konsole und Baldachin diente; als Konsole fiir eine Statue oder 
einen Ahnlichen Aufsatz, der sich urspriinglich auf ihm erhoben haben wird, als 
Baldachin ftir eine unter ihm in der mittleren Blende aufgestellte Btiste, wahr- 
scheinlich der des Stifters des Altares. Oben zieht sich hart unterhalb der Mensa 
ein wuchtiger Rankenfries hin, der sich um den Vorsprung verkropft (Abb. S. 418). 

Der Emporenaltar zu Oberw6lz* baut sich tiber einem mit Hohlkehle profilier- 
ten Kraggesims weit aus der Flucht der Emporenbriistung vor, deren Fufgesims 
sich um die Vorkragung verkroépft und ihr Sockelgesims bildet. Die der Kirche zu- 
gekehrte Seite des Altares sowie auch der vortretende Teil der Schmalseiten sind 
mit einer Reihe spitzer Kleeblattblenden verziert, deren Pfosten und Bogen mit 
einem Rundstab besetzt sind. Konsolen, die unten in den Arkaden angebracht sind, 
bekunden, dafi in diesen einst Statuetten standen oder doch aufgestellt werden 
sollten. Vorztglich haben es in beiden Fallen die Meister verstanden, den Altar 
von den Briistungen der Emporen abzuheben, die zu Ptirgg als feste, glatte Wand 
behandelt, zu Oberw6lz mit durchbrochenen Mafwerkfillungen versehen sind. 

In Holland hat der Kalvinismus im 16. Jahrhundert griindlich mit den mittel- 
alterlichen Altéren aufgeraumt. Um so beachtenswerter ist daher der schéne, vorn 
mit drei benasten Spitzbogenblenden geschmiickte Altar in der Kapelle des St. Anna- 
hofje zu Leiden, welcher der Zerstérung damals entgangen ist. In der mittleren 
Blende steht eine lange, auf die Stiftung des Altares beztigliche Inschrift™, die beiden 
seitlichen enthalten das Wappen des Stifters Willem ClaeB und seiner Gattin 
Hildegunde. 

Bei einigen Altéren sind die Arkaden nicht blof Blenden, sondern férmliche 


Durchbriiche. 


42 Abb. des Altares in Graz. Kirchenschmuck 
III (1872) Beilage zu Nr. 5, Fig. 4. 

43 Vgl. auch Graz. Kirchenschmuck X (1879) 
65, nebst Abb. auf Tfl. zu Nr. 5. 

44 Die interessante Inschrift lautet: In die eeren 
Gods en die reyne maget Maria, soe heeft ge- 
sticht en doen maken in’t jaar 1492 Willem 


Die betreffenden Altare haben darum im Innern des Stipes einen 


Claesz de hrouwer en Hildegont Willemsdoch- 
ter, seyn weyf, deze Capelle mit deze 13 kame- 
ren om Gods willen in te wonen om arme 
vrouwkens van goede naem en faem wesende 
en dit autaer is geweyt in der eeren dee hey- 
lige Vrou Sint Anna in’t jaar 1509 den 19. dag 
in February. 
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Hohlraum, ohne jedoch dadurch Kastenaltare zu werden. Sie sind vielmehr Block- 
altare, die jedoch im Unterschied von ringsum geschlossenen hohlen Blockaltaren 
an einer oder an mehreren Seiten des Stipes von Arkaden durchbrochen sind. Ein 
gutes Beispiel ist der Hochaltar der Herrgottskirche bei Kreglingen, der an der 
Front vier spitzbogige mit Nasen besetzte Offnungen hat. Ein anderes ist ein Altar 
in der schon genannten Kirche zu Pirgg. Er zeigt an der Front und der Riickseite 
vier rechteckige Vertiefungen, die alle einen im Kleeblattbogen schlieBenden Durch- 
bruch enthalten. Heute freilich sind diese Bogen an der Front vermauert®. 

Bei einem eigenartigen Altar zu Niedergeiselbach in Oberbayern ist der Stipes 
vorn und hinten mit je zwei, an den Schmalseiten mit je einem spitzbogigen Durch- 
bruch versehen, dessen Leibung mit zwei Kehlen und einem rechtwinkligen Einsprung 
gegliedert ist. Der Altar entstammt dem Ende des 15. Jahrhunderts. Ein ahnlicher 
Altar aus dem friihen 16. Jahrhundert, fir den wohl der Niedergeiselbacher Vor- 
bild war, befindet sich in dem nicht weit entfernten Gebensbach. Die Durchbriiche 
sind bei ihm rundbogig*. Man konnte die beiden Altare fast den mehrstiitzigen 
Tischaltaren zurechnen. 

Renaissance und Barock verzichteten vollstandig auf die Verwendung 
von Arkaturen zur Belebung des Stipes. Einfache Bogenblenden und flache 
Bogennischen kamen jedoch auch in ihnen nach wie vor zur Anwendung, 
wenn auch nur sehr selten und kaum anders als bei Holzaltéren (altaria 
quasi-fixa) oder bei Holzverkleidungen von Steinaltaren. 


III. ORNAMENTALE DEKORATIONSMITTEL 


1.Inkrustationen. Haben Fasen, Kehlen, Saulchen, von Leisten 
umrahmte, vertiefte Felder, Bogenblenden und Arkaturen als Motive, die der 
Architektur entnommen sind, einen architektonischen Charakter, so sind 
andere Dekorationsmittel rein ornamental, wie Marmorinkrustationen, Mo- 
saik, Intarsien, Bossenwerk und Bekleidung mit Tonfliesen. Was indessen von 
jenen gilt, das gilt auch von diesen. Auch sie dienten im Mittelalter nur in sehr 
beschranktem Umfang zur Ausstattung des Stipes des Altares, und zwar wieder 
aus dem gleichen Grunde, der die beschrankte Verwendung der genannten 
architektonischen Motive zur Folge hatte, der Gepflogenheit, den Altar wenig- 
Stens an der Front mit einem Antependium zu bekleiden. So sehen wir denn, 
daB auch jene rein ornamentalen Dekorationsmittel erst seit Einsetzen der 
Renaissance ausgiebiger zur Ausstattung des Stipes herangezogen werden. 

Inkrustationen am Stipes des Altares mittels Marmorplat- 
ten von verschiedener Farbe hat das Mittelalter kaum gekannt. Auf- 
fallend genug, da doch derartige Inkrustationen damals sonst nicht unge- 
brauchlich waren. Héchstens, da8 man dann, wenn man den Stipes mit ver- 
tieften Feldern versah, die Fiillung dieser letzteren zur besseren Hervor- 
hebung aus einer Platte farbigen Steines herstellte, oder da® man die Front 
des Altares im Unterschied von den iibrigen Seiten durch eine andersfarbige 
Marmorplatte auszeichnete. 


_Beispiele fir beides sind uns schon begegnet; es sei erinnert an die mit 
farbigen Fillungen ausgestatteten Altare in S. Francesco zu Assisi, an die mit 


45 Abb. in Graz. Kirchenschmuck III (1872) 46 Vel. Ku i j 
gl. Kunstdenkmale des Regierungsbezirk 
Beilage zu n. 5, Fig. 3. Oberbayern I 2, 1271 mit Abb. ae 16. fase 
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dunklen Schieferfiillungen versehenen Altarstipites in St. Gereon zu KélIn und an 
den Hochaltar in S. Cecilia und in S. Lorenzo fuori le Mura zu Rom, deren Stipes man 
an der der Kirche zugewandten Langseite nicht mit dem gleichen Marmor wie die 
ubrigen, sondern mit einer Porphyrplatte bekleidete. Als sonstige gute Beispiele 
fiir die Verwendung farbiger Fiillungen seien blo® noch angemerkt die Vorderseite 
des Hochaltares in SS. Nereo ed Achilleo, sowie diejenige des Hochaltares in 
S. Cesario zu Rom, die beide auch als die hervorragendsten Beispiele fiir die Anwen- 
dung von Mosaik zur Verzierung des Stipes besonders bemerkenswert sind. 


Umgekehrt wie im Mittelalter verhalt es sich in der Spatre- 
naissance undim Barock. Inder Friihrenaissance macht 
man von farbiger Marmorinkrustation bei dem Altarstipes nur wenig Ge- 
brauch, und nicht anders halt es selbst noch die Hochrenaissance. Auch jetzt 
beschrankt sich die Verwendung farbigen Marmors bestenfalls auf den Grund 
der vertieften Felder, mit denen man die Seiten des Stipes gegliedert hatte. 
Ein vorziigliches Beispiel sind die beiden friiher erwahnten und néher be- 
schriebenen Altaére im Dom zu Orvieto. Ein Beispiel von eigentlicher Marmor- 
inkrustation mit geometrischer Musterung ist der Altar des hl. Johannes d. T. 
in S. Domenico zu Neapel. In der Zeit des Barocks werden dann derar- 
tige Altare jedoch sehr gewohnlich. Es mag geniigen, zum Belege dafiir auf 
die Kirchen Roms hinzuweisen, die voll von Barockaltaéren sind, welche mit 
farbigem Marmor auf das glanzendste inkrustiert wurden. 


Nattrlich finden sich die Marmorinkrustationen dort am haufigsten, wo ent- 
sprechender bunter Marmor leicht erhaltlich war, zumal da, wo es Briiche solchen 
Marmors gab. Am zahlreichsten sind die mit farbigem Marmor inkrustierten Altare 
demgemaB in Italien und Spanien. 

Wo die Beschaffung wirklichen Marmors Schwierigkeiten bot, oder wo fir 
wirklichen Marmor nicht genug Mittel fliissig waren, imitierte man im 17. und 
18. Jahrhundert oft die Inkrustationen durch Anwendung von Stuckmarmor, 
der ja auch sonst unter der Herrschaft des Barocks vielfach als Surrogat echten 
Naturmarmors benutzt wurde. So geschah es selbst in Italien haufig, zumal in 
den kleineren Kirchen, die nur tber geringere Mittel verfiigten. Auch die Mode 
war nicht ohne EjinfluB auf die Anwendung von Stuckmarmor an Stelle von 
Naturmarmor, zumal jener die Méglichkeit bot, jede Marmorart zu imitieren, selbst 
die seltensten, kostbarsten und am schwierigsten zu beschaffenden. Besonders 
haufig sind mit Inkrustationen aus farbigem Stuckmarmor ausgestattete Block- 
altare im Mailandischen, wie ttberhaupt in Norditalien. In S. Agostino zu Cremona 
sind beispielsweise fast alle Altare in den Kapellen des Langhauses mit Stuck- 
marmorinkrustationen verziert, bald in einfacherer, bald in reicherer Weise. 
(Tafel 48.) 


2. Mosaiken. Mosaiken, nach den Meistern, die sie vornehmlich und 
am vollendetsten anfertigten, Kosmatenarbeit genannt, haben als Schmuck des 
Altarstipes nur im mittleren Italien eine ausgiebigere Verwertung gefunden. 
Zeitlich reicht diese von der Friihe des 12. bis etwa ins 14. Jahrhundert. Ort 
der Herstellung jener Mosaiken war hauptsachlich Rom, von wo aus sich 
dann ihre Verwendung durch ganz Latium, ja tiber dessen Grenzen hinaus 
verbreitete. 


Die Kosmatenarbeit der dAlteren Zeit kennt nur die Verwendung kleiner 
Marmorwiirfelchen in den Farben Grin, Schwarz, WeiB und Rot. Die der spateren 
fiigt farbige und vergoldete Glaspasten hinzu oder arbeitet ausschlieBlich mit diesen 
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letzteren. Sie war stets rein ornamentaler Art, und zwar waren die in ihr 
gebrauchlichen Motive fast ausschlieBlich geometrischer Art, Sterne, Rauten, 
Quadrate, Kreuzchen, Bander, Kreise, Wellen, Zickzack. In Mosaik ausgefihrte 
figiirliche Darstellungen begegnen uns nie an Aljtaren. Vegetabilische und animale 
Motive, ein Voglein, ein VierfiBler u. a. kommen nur ausnahmsweise und nur 
auBerst selten im Mosaikschmuck der mit Kosmatenarbeit ausgestatteten Altare 
vor. Ihrem Charakter nach war diese im eigentlichsten Sinne des Wortes Flachen- 
ornament. 

Die Anwendung des Kosmatenmosaiks ging so weit, wie die Arbeiten der 
Marmorarii iiberhaupt. Wir finden es verwendet an Kanzeln, Ambonen, Schranken, 
Altaren, Osterleuchtern, Ciborien, FuBbéden, kurz tberall, wo es galt, eine Flache 
zu dekorieren oder einen Fries anzubringen. Beim Altar diente es zur Verzierung 
der Seiten des Stipes, als Fiillung der vertieften Felder der Pfosten desselben, 
als Dekor eines unterhalb der Mensa sich hinziehenden Frieses, als Schmuck des 
Sockels des Stipes und des Plattchens der Kapitelle, als Fillung und Belebung der 
Zwickel zwischen Bogen, sowie besonders auch als Verzierung der Rinnen gewun- 
dener Saulchen. 

Manche Altare, welche als Beispiele des Gesagten dienen koénnen, wurden schon 
gelegentlich genannt. Ich erinnere nur an die in Altarstipites. umgewandelten 
antiken Cippi in S. Marcello al Corso und in der Unterkirche von Maria in Via Lata 
zu Rom, an den Hochaltar in S. Cecilia und den Hochaltar in S. Giorgio in Velabro 
zu Rom, an einen der Nebenaltare der Krypta des Domes zu Anagni, an den Hoch- 
altar der Ober- und der Unterkirche von S. Francesco zu Assisi, an den Altar 
im Ostlichen Querschiff der Unterkirche, an den Altar im sog. Baderaum von 
S. Cecilia zu Rom, an den Hochaltar in S. Maria Impensole zu Narni. Zwei andere 
Beispiele sind der Altar der hll. Gregorius und Thomas von Canterbury in S. Schola- 
stica zu Subiaco (Tafel 33) und der Hochaltar in S. Francesco zu Sutri, der in seiner 
heutigen Gestalt allerdings erst aus nachmittelalterlicher Zeit stammt, aber aus 
Fragmenten eines mittelalterlichen, mit Kosmatenarbeit geschmiickten Altares 
besteht. Der Altar in Subiaco zeigt, wie der Altar im Baderaum der hl. Cacilia, 
namentlich auch die Verwendung des Mosaiks zur Verzierung gewundener Saulchen. 
Weitere Beispiele finden sich in der Kirche der SS. Quattro Coronati und in S. Gio- 
vanni ante Portam Latinam zu Rom. 


Die beiden prachtigsten und hervorragendsten Beispiele fiir die Verwendung 
der Kosmatenarbeit zur Ausschmiickung des Altares bieten aber der Hochaltar in 
SS. Nereo ed Achilleo und der Hochaltar in S. Cesareo zu Rom, genauer die Front 
der zwei Altare, leider das einzige, was von dem urspriinglichen Bestand derselben 
noch ubrig ist. In der Gesamtanlage sind beide einander sehr ahnlich, doch zeichnet 
sich die Front des Altares in SS. Nereo ed Achilleo (Tafel 56) durch klarere Gliede- 
rung und feinere Verhaltnisse, die des Altares in S. Cesario (Tafel 55) durch gréBeren 
Reichtum des Mosaiks aus, das bei ihr nicht nur mannigfaltiger ist, sondern auch 
noch ausgiebiger benutzt wurde, als es bei der Front des Hochaltares in SS. Nereo 
ed Achilleo geschah. Ohne Mosaik blieben bei beiden die késtlich skulpierten Friese 
der Bogen und der Simse des Dreieckgiebels, die ungemein zierlichen Kapitellchen 
und die Sockel der Saulchen bzw. Pilaster, bei der ersteren auch die von Spiralen 
umzogenen Saulchen, welche das Mittelfeld begrenzen, wahrend die zwei heute nur 
mehr mit Rinnen versehenen Auferen Pilaster derselben urspriinglich wohl gleich- 
falls mit Mosaik geschmiickt waren. 

Zu Pisa begegnet uns im Baptisterium ein interessanter, am Stipes mit Kos- 
matenarbeit und plastischem Ornament geschmiickter Altar, doch wiegt das letztere 
vor, wohl eine Folge der Vorliebe, welche man in Toskana fiir die Skulptur hegte. 
Das Mosaik spielt bei dem Altar eine recht untergeordnete Rolle. 

AuBerhalb des mittleren Italiens hat die Kosmatenarbeit zur Verzierung des 
Altares nur geringe Verwendung erfahren. So gibt es einen Altar, welcher Kos- 
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matenarbeit aufweist, im Dom zu Gurk in Karnten. Er hat an der Front seines 
Stipes drei 10 cm tiefe Blenden, deren Umrahmung mit einem Wulst, einem Ein- 
sprung und einer Kehle profiliert ist. Die mittlere kleinere Vertiefung ist heute 
schmucklos, die beiden gréferen seitlichen haben dagegen noch ihr altes Mosaik. 
Schmale Bander aus Mosaik umgeben spiralférmig die senkrecht laufenden Wulste 
des Rahmens, ein weiteres derartiges Band zieht sich oberhalb der Blenden den 
Stipes entlang. Ein breiterer Mosaikfries schmiickt die Front der Mensa’. 


3. Intarsien. Was die Mosaiken im 12., 13. und 14. Jahrhundert fiir 
den Altarstipes bedeuteten, das waren fiir ihn im Barock die Marmor- 
intarsien, Einlegearbeiten aus Marmor, nur, daB® ihre Ver- 
wendung als Schmuck des Stipes ungleich verbreiteter war als die des Mosaiks. 
Au8erhalb Italiens kamen auch sie freilich wenig zur Verwendung, um somehr 
aber in Italien selbst, wo die Technik der Marmoreinlegearbeit einen au8er- 
ordentlichen Grad der Vollendung erreichte. 


Altare mit Marmorintarsien an der Vorderseite des Stipes — denn nur hier 
wurden solche angebracht — finden sich allerorten in Italien, bald in reichster, bald 
in minder reicher Ausfthrung. Bisweilen ist die Farbe des Marmors so raffiniert fiir 
die Darstellung ausgenutzt, daB man in einiger Entfernung nicht eine Einlegearbeit 
vor sich zu haben glaubt, sondern ein gemaltes Bild. Auch zu Rom gibt es manche 
vortreffliche Altare mit Marmorintarsien, so in S. Ignazio, in Gest e Maria al Corso, 
in S. Niccola da Tolentino u. a., doch kann sich Rom nicht gerade riihmen, die grof- 
artigsten Beispiele zu besitzen, vielleicht oder besser wahrscheinlich, weil dort 
die Tendenz selbst unter der Herrschaft des Barocks im allgemeinen auf eine wiirde- 
volle, ruhige Einfachheit hinausging. Weit glanzendere gibt es beispielsweise zu 
Neapel, wo tiberhaupt alles weit mehr als zu Rom auf barocke Prachtentfaltung 
hindrangte. Ein ungemein prachtiges, technisch meisterhaftes Beispiel ist der Hoch- 
altar in S. Maria della Grazia Caponapoli (Tafel 57). In Neapel begegnen uns auch 
an Altaren Intarsien, bei denen einzelne Teile des eingelegten Ornaments in leichtem 
Relief aus dem Grund heraustreten. 


Die hervorragendsten Beispiele fiir die Verzierung des Altarstipes mittels 
Intarsien bietet aber die Certosa bei Pavia, die eine grofe Zahl derartig 
geschmiickter Altare besitzt (Tafel 56). Das Ornament besteht hier nicht mehr aus 
den gewohnlichen Barockmotiven, Ranken, Voluten u. a, wir sehen hier offene 
Bogenhallen dargestellt mit naturalistischen Blumenbehangen, Girlanden, Bukette 
in zierlichen Vasen, Ampeln, Balustraden, Schmetterlinge, Voglein in den mannig- 
fachsten Stellungen und Farben. Und das alles ist bis in die kleinsten Einzelheiten 
mit einer Sorgfalt und Treue ausgeftihrt, die unser Staunen erregen. Fir einen 
Altar freilich ist ein Ornament, wie es hier beliebt wurde, zu profan, und man 
kann es nur bedauern, daB solch heryorragende Krafte, wie es die Meister dieser 
Intarsien waren, ihr vorztigliches Konnen nicht Wirdigerem zugewandt -haben. 
Indessen waren sie ja Kinder ihrer Zeit, des 18. Jahrhunderts. 


Es war eine kostspielige Sache, den Altar mit Marmorintarsien zu verzieren. 
Man begreift daher unschwer, daB man suchte, diese in Marmorstuck zu imitieren, 
wie man ja auch die Marmorinkrustationen in Stuckmarmor nachgeahmt hatte. Diese 
Pseudointarsien, die bisweilen einen hohen Grad technischer Vollendung zeigen und 
oft von bester Wirkung sind, gelangten besonders in einigen Teilen Norditaliens 
zu grofBer Beliebtheit. Altare mit Stuckintarsien als Schmuck des Stipes sind darum 
dort recht haufig. Namentlich sind an solchen reich die Kirchen Piacenzas (Tafel 58), 
Cremonas, Modenas, Bolognas, Ravennas u. a. Einzelne Kirchen in diesen Stadten 
strotzen geradezu von derartigen Altéren, wie S. Giorgio zu Bologna, S. Trinita zu 


1 Abb. in Kunst-Topographie des Herzogtums Karnten (Wien 1889), 477. 
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Modena und S. Maria in Porto zu Ravenna, die unter ihren zahlreichen Altaren kaum 
einen aufweisen, der nicht an der Front des Stipes mit Pseudointarsien aus Stuck 
glanzend ausgestattet ware. Alle sind Schépfungen des 18. Jahrhunderts, wie 
iibrigens auch ohne weiteres die ornamentalen Motive bekunden. Da Stuckintarsien 
nicht im entferntesten die technischen Schwierigkeiten boten wie die Marmor- 
intarsien, sind sie noch zierlicher, leichter, flotter, flissiger in Zeichnung und 
Ausfihrung. Die Mitte nimmt in der Regel eine figiirliche Darstellung ein. DaB sie, 
gut gearbeitet, auch dauerhaft waren, beweist der Umstand, daB sie noch heute 
meist vorziiglich erhalten sind. 

4. Bossenwerk. Eine eigenartige Verzierungsweise 
des Altares entwickelte sich gegen Ende des 17. Jahrhunderts unter Einflu8 
der Ideen des Barocks im Gebiete von Venedig, Padua, Verona, kurz im 
Nordosten Oberitaliens. Wo sie zuerst auftauchte und wer sie erfand, ist nicht 
zu sagen. Von Venedig bahnte sie sich den Weg auch nach Karnten, Istrien 
und Dalmatien. Sie ist eine Weiterbildung der Felderteilung, von der friher 
die Rede war. Die Front, bei der die Verzierung fast ausschlieBlich angewandt 
wird, ist bei ihr in ein Netz mannigfaltig geformter Felder gegliedert, Kreise, 
Rauten, Vierpdsse, Ovale, Vierecke, Polygone u. a. Das Eigenartige bei ihr 
und das sie Charakterisierende aber ist nun, da’ nicht die Umrahmung der 
Felder aus der Flache heraustritt, sondern der Grund, der auBerdem meist 
auch noch dadurch hervorgehoben wird (Tafel 58), daB er im Gegensatz zu der 
hellen, einfarbigen, vertieft erscheinenden Einfassung der Felder aus farbigem 
Marmor hergestellt ist. Kleinere Kreise werden wohl zu Halbkugeln umge- 
bildet oder mit halbkugeligen Knaufen besetzt, die sich sehr wirkungsvoll aus 
den tbrigen Bossen herausheben. Ein Mangel dieser ziemlich anspruchsvoll 
auftretenden Verzierungsweise ist der profane Charakter, der ihr anhaftet. 


Ubrigens haben wir auch hier die gleiche Erscheinung, wie bei den Marmor- 
inkrustationen und Marmorintarsien. Zunachst in Marmor ausgefihrt, wird auch 
diese Verzierungsweise, die man als Bossendekoration bezeichnen kann, baid 
in Stuck nachgebildet, wobei man den Grund, aus dem das zuriicktretende Rahmen- 
und Leistenwerk wie ausgespart wurde, aus weifgrauem, die vorspringenden 
Fillungen aber aus farbigem Stuck herstellte. 

Besonders zahlreich sind Altére mit Bossenverzierung in den Kirchen von 
Padua, z. B. in S. Francesco, S. Catarina, S. Lucia, S. Niccola, in den Eremitani und 
den Carmini. Bald ist sie hier in Marmor, bald in Stuck ausgefihrt. Zu Venedig 
gibt es zahlreiche Beispiele in S. Benedetto, S. Fosca, S. Marcellino, S. Giacomo 


dall’Orio, S. Maria Zobenigo u. a. 

5. Bemalte Tonfliese. Antependienimitation in 
Stein. InSpanien, dem Heimatland der Azulejos, farbig bemalter Ton- 
fliese, die vornehmlich zur Bekleidung der Wande dienten, findet man solche 
haufig auch zur Umkleidung des Stipes der Altaére verwendet, namentlich im 
Suden des Landes. Besonders reich ist an Altaren dieser Art die Kathedrale 
von Cordoba, in der man auch Gelegenheit hat, die Entwicklung dieser Spa- 
nien eigentiimlichen Dekorationsweise des Altarstipes zu studieren. 

Dieselbe tritt in zwei Formen auf. Bei der Alteren besteht das Material in 
kleinen farbigen Plattchen von verschiedenen Formen, Sternen, langgezogenen Sechs- 


ecken, Dreiecken u. 4. Sie wurden zu geometrischen Mustern zusammengestellt, mit 
welchen man dann die ganze Front des Altarstipes iiberzog. Es ist eine der Kos- 
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matenarbeit verwandte Technik, nur ist an Stelle der Marmorwiirfel und Glaspasten 
bei ihr ein derberes Arbeitsmaterial getreten. Man koénnte sie daher mit allem 
Grund als Azulejosmosaik bezeichnen. Tafel 59 gibt als Beispiel dieser alteren Ver- 
zierungsweise einen interessanten, leider stark beschadigten Altar aus der Kathe- 
drale zu Cérdoba wieder, bei dem auBer dem Stipes auch der Untersatz des gotischen 
Retabels mit Azulejosmosaik verziert ist. 


Bei der andern jiingeren Art kommen grofere quadratische Fliese zur Ver- 
wendung, die mit einem Muster bemalt sind, und zwar entweder so, daB jeder Flies 
das Muster vollstandig enthalt oder daB er einen Teil des ganzen Musters bildet, 
meist ein -Viertel. Beide Arten sind der maurischen Kunst entlehnt. Es tragen 
darum auch bei den bemalten Fliesen die alteren Muster noch einen mehr oder 
weniger maurischen Charakter an sich, der sich erst infolge des Vordringens der 
Renaissance verliert. 


Interessante Aaltere Beispiele der zweiten Art der Azulejosbekleidung des 
Stipes bieten der Altar einer der Kapellen der rechten Aufenseite des Coro der 
Kathedrale zu Cérdoba, der Altar der Kapelle des ehemaligen Seminario conciliar 
zu Sevilla (Tafel 59) und der Altar der Capilla Dorada in der Kathedrale zu Sala- 
manca. Bei dem ersten zeigen die Azulejos, mit denen die Front tberdeckt ist, 
zwei Reihen groBer, mit Blattern gefillter Vierpasse, bei dem zweiten versetzt zu- 
einander angeordnete Rosetten, bei dem dritten eine Art entarteten Granatapfel- 
musters (Tafel 196). 

Auf den Azulejos, mit denen wir in der Folge die Altare bekleidet sehen, herr- 
schen Renaissance-*und Barockmuster. Die strenge Anordnung der Muster der 
alteren Fliese verliert sich immer mehr, um einer freieren, mehr bildmaBigen Platz 
zu machen, bei der sich das aufgemalte Ornament zwanglos tiber eine gréfere Anzahl 
von Fliesen verbreitet, und die Front des Stipes nicht selten sogar zu einer 
antependiumartigen Bildertafel wird, wie denn auch nun sehr haufig in der Mitte 
eine von barocker Einfassung umrahmte figtirliche Darstellung, Einzelbild oder 
Gruppe, angebracht ist. Die aufgemalten Muster sind bei diesen spateren Fliesen 
oft recht flichtig und handwerksmaBig und in Zeichnung wie Farbengebung gleich 
mangelhaft und unschon. 


Mit durchsichtigen Glasscheiben statt mit farbigen Tonfliesen war ein Altar in 
St-Denis bekleidet. Er wurde in der Revolution wie die andern Altare der Kirche 
zertriimmert und hat sich nur in einzelnen Bruchstiicken erhalten. Die Glasscheib- 
chen hatten Rautenform. Der Grund hinter den Scheibchen war abwechselnd rot, 
blau oder purpurn bemalt. Wenn rot, zeigte er einen Turm, das _ kastilische 
Wappen, wenn blau, eine heraldische Lilie, das franzésische, wenn purpurn entweder 
eine Rose oder einen Adler. Angebracht war die Bekleidung nicht bloB an der 
Front, sondern auch an den Seiten des Stipes. Der Altar ist das einzige Beispiel 
seiner Art, von dem wir wissen’. 


Auch noch eine andere Verzierungsweise der Altarfront ist Spanien 
eigentiimlich. Sie imitiert in Stein ein Antependium. 


Das Alteste Beispiel, welches mir bekannt ist, befindet sich in einer der Kapellen 
des rechten Seitenschiffes der Kathedrale zu Toledo (Tafel 60). Das Pseudo- 
antependium zeigt hier ein hibsches, in Umrissen eingraviertes Granatapfel- 
muster und reicht wohl noch in den Beginn des 16. oder das Ende des 15. Jahr- 
hunderts zuriick. Seinem oberen Rand entlang ist ein kurzer Uberhang nachgebildet, 
der mit Fransen abschlieBt. An den Seiten ziehen sich, ringsum mit Fransen oder 
einem Bortchen besetzt, bis nahe zum Boden die zwei beim spatmittelalterlichen 
Antependium so gewohnlichen Zierstreifen herab. Der Uberhang ist rot, das iibrige 
blau bemalt. Ein etwas jiingeres Beispiel eines solchen Pseudoantependiums in 


2 Skizze des Altares bei Viollet-le-Duc II,48; vgl. ebenda S. 47. 


350 Zweiter Abschnitt. Das altare fixum 


einer benachbarten Kapelle der Kathedrale zeigt in der Mitte ein Wappen, auf Uber- 
hang und Behangen ein graviertes platereskes Ornament. Bei zwei gleichfalls 
etwas spateren Altaren in der Kathedrale zu Salamanca, die gute altere Vertreter 
des Pseudoantependiums bieten — sie stehen in den Nischen der Kapelle des Seiten- 
portales —, sind Uberhang und Behange mit Rauten gemustert, die eine Rosette um- 
schlieBen. Die von ihnen umrahmte Flache der Front tritt hier kraftig zuriick, 
so daB Uberhang und Behange sich energisch von ihr abheben (Tafel 183). 

Zahlreiche Beispiele aus der Zeit der spaten Renaissance und des Barocks gibt 
es in den Kirchen zu Cordoba, so in S. Hipolito (Tafel 59), S. Nicolao, S. Pablo u. a. 
sowie in den Kirchen Granadas, wo wir solche in S. Ildefonso, S. Geronimo, S. Pedro, 
Santo Domingo, der Compafia u. a. antreffen. Das Ornament, das den Uberhang 
und die seitlichen Zierstreifen, welch letztere nun den Charakter von Behangen 
verloren haben und zu bloBen AbschluBstreifen geworden sind, bedeckt, entspricht 
natiirlich dem Geschmack und der Stilrichtung der jeweiligen Entstehungszeit. Wie 
lange diese Behandlung der Front des Altares in Gebrauch blieb, erhellt daraus, 
daB zwei von ihrem Altar losgeléste rotmarmorne Pseudoantependien in S. Pablo zu 
Cérdoba, die jetzt in den FufSboden einer Kapelle eingelassen sind, das Datum 
1695 und 1736 tragen. Als Material ist zu diesen Frontplatten ausnahmslos Marmor 
benutzt. Damit das stets nur eingravierte Ornament des Uberhanges und der 
Seitenstreifen besser hervortrete, wurde es durch Vergoldung noch besonders her- 
vorgehoben 


6. Skulpturen. Die Skulpturen, mit denen man den Stipes aus- 
stattete, waren ihrem Gegenstand nach entweder lediglich ornamental 
oder symbolisch oder figttrlich. 

Skulpturen rein ornamentalen Charakters treten fast nur 
an seinem Sockel- und Kopfsims sowie am Profil und auf der Platte der 
Leisten auf, welche die etwa in ihm angebrachten Vertiefungen umrahmen. 
Indessen sind sie selbst hier selten, und zwar nicht nur in altchristlicher Zeit 
und im Mittelalter, sondern auch noch in der nachmittelalterlichen Zeit. 


Beispiele aus altchristlicher Zeit bieten die Marmorplatten, welche den Stipes 
des ehemaligen Vitalisaltares in S. Vitale zu Ravenna bildeten, der Stipes im Bapti- 
sterium des Domes zu Ravenna, das Stipesfragment in S. Apollinare in Classe, der 
Stipes im Dom zu Torcello, aus mittelalterlicher der Hochaltar in der Kathedrale 
zu Tarragona, in S. Cecilia zu Rom, in S. Maria Impensole zu Narni, in SS. Vincenzo 
ed Anastasio alle tre Fontane zu Rom, in St. Kunibert zu K6ln, in St. Moritz zu 
Halle, der Altar in der ehemaligen Deutsch-Ordens-Kirche zu Heilbronn, der Hoch- 
altar in St-Guillem-le-Désert, in St. Germer und in St. Marguerite u. a. 


Noch weit seltener wurde rein ornamentales Ornament als Schmuck der 
Flachen der Seiten verwendet, falls nicht etwa altere ornamentierte Platten zur 
Herstellung des Stipes gebraucht wurden, wie bei dem Altar in S. Silvestro zu 
S. Oreste und in S. Giovenale zu Orvieto und wohl auch bei den beiden Seiten- 
altaéren in St-Polycarp (l’Aude)°. 

Beide Altare sind an der Front des Stipes in drei Felder gegliedert. Das Mittel- 
feld enthalt bei dem einen ein von einem Kreise umgebenes Kreuz, unter dessen 
Armen die Buchstaben 4 und 2 angebracht sind, bei dem anderen Flechtwerk. Die 
Seitenfelder zeigen bei jenem Flechtwerk, bei diesem eine flache Arkade mit Muschel 


im Bogenfeld und Véglein, sowie Flechtwerk im Raum zwischen den gedrehten 
Halbsaulchen, welche die Bogen tragen. Die Altare oder doch ihre ornamentierten 


oe Vgl. tiber diese Altare Bullet. de la Commission archéol. de Narbonne 1912, 261 f. mit 
izzen. 


Viertes Kapitel. Dekorative Ausstattung des Stipes 351 


Vorderseiten m6gen aus dem 10.—11. Jahrhundert stammen. Urspriinglich sind die 
Skulpturen, Rankenwerk, an den Schmalseiten des Stipes zu Favarie und Carreiret. 


Skulpturen symbolischen Charakters begegnen uns als 
Schmuck des Altarstipes am haufigsten in vorromanischer Zeit, 
zumal bei den Stipites, die sich aus altchristlicher Zeit und dem 
friihen Mittelalter erhalten haben. Vornehmlich sind es Stipites einstiitziger 
Tischaltare, die mit ihnen versehen sind. Die Symbole sind das Mono- 
gramm Christi, das in Gallien besonders beliebt gewesen sein muf, da 
es auf zahlreichen gallischen Stipites vorkommt, das Kreuz, Lammer, 
Tauben, Delphine und Palmen. 


Delphine, ein Motiv, das auch der heidnischen Kunst bekannt war, treten aus- 
schlieBlich auf einer bestimmten Gruppe von Stipites auf, dem Stipes von Parenzo 
und den ihm verwandten Stipites. Der Delphin auf ihnen sinnbildet entweder 
Christus oder die Glaubigen. DaB er stets verdoppelt auftritt, wiirde, falls man die 
erste Deutung vorzieht, aus dem Grund einer symmetrischen Anordnung zu erklaren 
sein*. 

Palmen mit Fruchtkolben finden sich nur auf ravennatischen und verwandten 
Stipites. Sie sind wohl Symbol Christi, der in der Eucharistie késtliche Speise 
spendet, oder des Kreuzessieges mit seinen starkenden Gnadenfriichten, nicht aber 
Bild der Glaubigen, welche die Frtichte christlicher Tugenden tragen und noch 
weniger, wie auf den Sepulcralmonumenten, Sinnbild des Sieges und des himmlischen 
Lohnes. 

Das Lamm stellt als Einzel- oder als Hauptfigur Christus, das Lamm Gottes, 
dar. Auch die beiden symmetrisch gestellten, das Kreuz tragenden LAmmer an der 
Front des Stipes zu Argenta bedeuten den Heiland. Ihre Verdopplung ist lediglich 
der Symmetrie halber erfolgt, wie die Verdopplung der unter ihnen stehenden Arkade 
mit dem in sie eingeschlossenen Kreuze. Stehen die Lammer, wie das am gewohn- 
lichsten ist, zu beiden Seiten eines Kreuzes, wie z. B. an der Frontplatte des ehe- 
maligen Vitalisaltares zu Ravenna u. a., so symbolisieren sie die Glaubigen, die 
in Christi Kreuz ihr Heil, ihre Erlosung und ihr Leben finden. Die zwolf Lammer, 
welche an einer der Langseiten der Mensa zu Marseille das auf dem Berge stehende, 
Christus wiedergebende Lamm begleiten, symbolisieren die zwolf Apostel. 


Auch die Tauben stellen die glaubige Seele dar, mégen nun auch sie zu 
beiden Seiten eines Kreuzes stehen, wie auf dem Euphrasiusstipes zu Parenzo’®, 
oder an Weinbeeren picken, wie am Fries des Stipes im Baptisterium des Domes 
zu Ravenna®, oder oben auf der Spitze eines Kreuzes sitzen, wie beim Stipes zu 
Bagnols’. Symmetrisch gestellte Pfauen, die aus einem Kelche trinken, kommen 
auf Altarstipites nicht vor, obschon dieses Motiv sonst sehr gebrauchlich war und 
auch seiner Symbolik nach sich als Schmuck des Altarstipes empfahl. Allerdings 
sind einige dem 9. Jahrhundert entstammende Marmorplatten in S. Giorgio in 
Velabro und in S. Maria in Cosmedin zu Rom, welche die Pfauen aufweisen, als 
Frontplatten ehemaliger Altarstipites gedeutet worden’, jedoch zu Unrecht. Bei 
diesen, wie bei manchen ahnlichen Platten handelt es sich sicher nicht um Platten, 
die von Altaren herrithren, sondern um Plutei von Chorschranken, auf denen das 
Motiv ofters zur Verwendung gekommen ist. 


4 Uber den Delphin vgl. namentlich Bullet. 6 Vgl. oben S. 147. 
ser. 2, I (1870), 49f.; Kraus, Realenzykl. I, 351. ; 
DaBK der Delphin in den obigen Fallen keine Nelsen a: 528: 
sepulcrale Bedeutung haben kann, wie er sie 8 Ferd. Mazzanti, La scultura romana nei 
auf Sarkophagen hat, liegt auf der Hand. bassi tempi im ,,Archivio storico dell’ arte“ II 


5 Vgl. oben S. 146. (1896) 56 162. 


352 Zweiter Abschnitt. Das altare fixum 


Seit der Wende des 1. Jahrtausends verschwinden das Mono- 
gramm Christi, die Lammer und Tauben vom Stipes. Uberhaupt verlieren 
sich die Ornamente symbolischen Charakters allmahlich fast ganz von 
demselben. 

Das in der romanischen Kunst sonst so beliebte und so oft wiederkehrende 
Motiv des Gotteslammes begegnet uns nur auf dem Altarstipes in S. Maria 
del Priorato zu Rom, der uns auch, aber ebenfalls als vereinzeltes Beispiel, auf der 
rechten Schmalseite die sonst so haufigen Evangelistensymbole und die 
Rechte Gottes zeigt. Der Stipes ist auch insofern bemerkenswert, als er an 
der Front als spate Nachziigler neben dem Lamm Gottes noch zwei Tauben, und als 
einziges Vorkommnis in den oberen Zwickeln zwei pickende Pfauen aufweist. Altar- 
stipites aus romanischer Zeit, auf denen wir einem Kreuze begegnen, seltene Er- 
scheinungen, sind der Stipes in der Unterkirche des Domes zu Ferentino, der Altar- 
stipes in S. Pancrazio daselbst und der Stipes des Kryptaaltares in S. Maria in 
Cosmedin zu Rom. 

Auch das spite Mittelalter verwendete nur sehr selten Orna- 
ment mit symbolischem Charakter als Schmuck des Stipes. 

Ein Kreuz in der Mitte der Front zeigt z. B. der Altar der Capella Dragomani 
in S. Domenico zu Arezzo, einer der Nebenaltére des Chores von S. Croce zu 
Florenz®, ein Nebenaltar der Kathedrale von Toledo und der Hochaltar der Martins- 
kirche zu Landshut, ein Lamm der Altar im rechten Querarm von S. Croce. Auf- 
fallend ist, daB die zu Ausgang des Mittelalters so ttberaus gebrauchlichen Mono- 
gramme des Namens Jesu und des Namens Maria am Altarstipes kaum je vor- 
kommen. Es ist ein ganz vereinzelt dastehender Fall, wenn wir sie an der Front 
des schon genannten Altares zu Seckau antreffen. Die Monogramme sind hier in 
der Weise miteinander verbunden, da dasjenige des Namens Maria das des Namens 
Jesu umschlieBt. 

Die Renaissance hilt es nicht viel besser als die Gotik. Bringt jene 
auch Motive symbolischen Charakters ein wenig haufiger als Ornament am 
Altarstipes an, als diese es zu tun pflegte, so geschieht das im ganzen doch 
noch immer selten. Die Sache wird erst anders im Barock, und zwar wohl 
im Zusammenhang mit dem Bestreben, durch eine reichere Ausstattung der 
Front des Altarstipes das Antependium entbehrlich zu machen, doch empfand 
man es auch wohl als angemessen, den Altar irgendwie als liturgisches Gerat zu 
charakterisieren. Ihn zu diesem Ende mit Bildwerk zu schmiicken, war nur 
in wenigen Fallen méglich, dagegen war es leicht tunlich, ein bloBes Symbol 
auf der Front anzubringen. Und so wurden denn nun die Altire, welche in 
der Mitte der Vorderseite des Stipes mit einem Symbol ausgestattet wurden, 
sehr haufig. Meist war es ein Kreuz, mit dem man dieselbe versah, doch 
kommen auch andere Symbole vor, wie der Pelikan, der Name Jes 3 i 
der Name Maria oder sonst ein Monogramm, das Au ge Gottes, ein 
Kelch mit Hostie u. a., spater auch das Herz Jesu. 


Figtrlicher Skulpturschmuck ist am Stipes des Altares 
erst aus dem 8. Jahrhunderte bekannt. 


_ Dieses alteste Beispiel bietet der friiher besprochene Altar des Ratchis zu 
Cividale*®. Allerdings ist eine Marmorplatte des 4. Jahrhunderts von 1,35 m Lange 


® Vgl. oben S. 326. 1° Vgl. oben S. 199. 
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und 93 cm Hohe, die in der Mitte eine Reliefdarstellung der hl. Agnes in eng- 
armeliger Tunika und weiter faltiger Dalmatik zeigt, im ibrigen aber mit blinden 
Transenna bedeckt ist — sie wurde 1884 bei Aushebung der Treppe in S. Agnese 
zu Rom gefunden —, als Frontplatte eines Altares ausgegeben worden", doch 
meines Erachtens mit Unrecht. Die zwei mit Blindtransenna verzierten 83 cm 
breiten, aber nur 61 cm hohen Steinplatten, die gleichzeitig gefunden wurden, 
sprechen durchaus dagegen. Wahrscheinlich bildeten die Platten die Bekleidung 
des Grabes der Heiligen. Der Liber Pontificalis berichtet in der Vita des Papstes 
Liberius (3852—356), es habe dieser das Grab der hl. Agnes mit Marmorplatten 
geschmiickt”. Da die in Frage stehenden Platten mit dem Bilde der Heiligen und 
den blinden Transenna dem 4. Jahrhundert angehéren und in ihrem Ornament, 
den Blindtransenna, deutlich an eine Confessioanlage erinnern, liegt es sehr nahe, 
in ihnen einen Rest eben jener Marmorbekleidung zu sehen, mit der Liberius das Grab 
der jugendlichen Martyrin zierte. Ahnlich urteilt auch Fr. Wieland", nach welchem 
die Platten den Unterbau des Altares vorne und an den Seiten bekleideten, ein 
Tuffmassiv, in das er das Grab der Heiligen verlegt. Letztere Annahme hat manche 
Wahrscheinlichkeit fiir sich, nur wird man das Grab nicht an der von Wieland 
gewollten Stelle zu suchen haben, da sich bei den 1901 vorgenommenen Grabungen 
nicht nur keine dahinzielenden Anzeichen ergaben, sondern die im Massiv an- 
gebrachten Loculi sogar dagegen sprechen. Das Tuffmassiv wird vielmehr ur- 
spriinglich héher gewesen sein und das Grab sich in dem jetzt nicht mehr 
vorhandenen, bei dem Neubau der Kirche unter Honorius III. (1216—1227) oder 
einer anderen spateren Gelegenheit beseitigten oberen Teil befunden haben, dessen 
Stelle jetzt Mauerwerk einnimmt, und zwar dort, wo heute in dieser Aufmauerung 
der von Paul V. (1605—1621) geschaffene Silberschrein mit den Gebeinen der 
Heiligen steht**. 

Der Altar in S. Martino zu Cividale ist aber nicht bloB das Alteste Beispiel 
eines mit figirlichem Bildwerk am Stipes geschmiickten Altares, sondern auch bis 
in die Friihe des 2. Jahrtausends das einzige, das sich erhalten hat. Denn die 
zwei als Reste eines Altares ausgegebenen ornamentierten Platten zu Ferentillo 
bei Spoleto, von denen eine mit zwei mannlichen Figuren geschmiickt ist und 
neben einer dieser Figuren die Worte: Ursus me fecit, am Rande aber die Inschrift 
tragt: Hildericus Dagileopo in honore sancti Petri et amore sancti Leo(nis) et 
sancti Gregorii pro remedio a(ni)m(ae), stammen wohl nicht von einem Altar, 
sondern von Chorschranken*. Eine angeblich karolingische Altarfront aber, die 
heute in die Mitte der Vorderseite des Altares der Quirinuskapelle zu Luxemburg 
eingelassen ist, bis 1820 jedoch an dem Altar der damals abgebrochenen Irmina- 
kapelle zu Rosport bei Echternach angebracht war’® und mit fiinf unter Rund- 
bogenarkaden angeordneten Relieffiguren von primitiver Unbeholfenheit verziert 
ist, gehort, wie allein schon die Eckknollen der Saulchenbasen mit aller Bestimmt- 
heit bekunden, nicht dem 9., sondern erst dem 11.—12. Jahrhundert an. Obendrein 
beweist ihre geringe Hohe von nur 52 cm, daB sie urspringlich nicht Vorderseite 
eines Altares war?’ (Tafel 206). 


11M. Armellini, Die neuentdeckte Frontseite 
des urspriinglichen Altares in der Basilika von 
S. Agnese in R. Quart. III (1889) 64f.: ,,Es ist 
somit kein Zweifel, da8 wir in der Orante wirk- 
lich ein Bild der hl. Agnes aus dem 4. Jahrhun- 
dert besitzen, und ebenso sicher ist, daB die 
Marmorplatte... einst den Altar tiber ihrem 
Grabe umschlo8.“ 

12 N. 52 (Duch. I, 208): Hic Liberius ornavit 
de platomis marmoreis sepulcrum sanctae Agnae 
martyris. 

13 Altar und Altargrab (Leipzig 1912), 116. 

14 Uber die Grabungen in S. Agnese vgl. R. 


Braun, Der christliche Altar I. 


Quart. XVI (1902) 51f., und 78f. sowie Nuovo 
Bullet. VII (1901) 297. Nach A. Venturi (Sto- 
ria dell’arte ital. I [Milano 1901] 499 536 mit 
guter Abb.) ist die Platte Fragment eine Chor- 
schranke. 

15 R, Quart. XX (1906), 471. Die Platten, eine 
barbarische Arbeit, entstanden laut der ange- 
fihrten Inschrift um 740. Abb. derselben in 
Bullet. di arch. crist. ser. 2, VI (1875) Tfl. XI 
und Roh. I, Tfl. LXXV. 

16 K. Arendt, St. Quirin (Luxemburg 1888), 17. 

17 Die Tafel ist 1,33 m lang und 52 cm hoch. 
Die Saulchen der fiinf Rundbogenarkaden sind 
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Romanische und friihgotische Altare mit figiirlichem Schmuck am Stipes, | 
und zwar fast bei allen nur an der Front desselben, sind noch vorhanden zu 
Marseille, Ste-Solange und Avioth, zu Avenas, St-Guillem-le-Désert, Tarragona 
und Zara. Frontplatten vom Stipes solcher Altire haben sich aus romani- 
scher und friihgotischer Zeit erhalten zu St-Menoux, Asti, Bardone, Dijon, 
Airvault und Miinster (Graubiinden). Der Altére zu Marseille, Ste-Solange und 
Avioth sowie der Frontplatte zu St-Menoux wurde schon anderswo gedacht. 


Sehr bemerkenswert ist der Altar zu Avenas (Rhone). Er datiert aus dem 
Ende des 12. Jahrhunderts. Seine Ecken sind, wie schon frither gesagt wurde’, 
mit einem romanischen Saulchen kantoniert. Bildwerk findet sich an der 
Front wie an den Schmalseiten. An der Front gewahren wir in der Mitte in 
einer muschelartig vertieften Mandorla, die nach Brauch von den Evangelisten- 


Mit Bildwerk geschmiickter Altar. Avenas, ehemalige Klosterkirche 
(Nach Gailhabaud) 


symbolen umgeben ist, den Heiland auf dem Throne, rechts und links sitzen, in 
zwei Zonen angeordnet, auf einer Bank je sechs Apostel. An der linken Schmal- 
seite sehen wir in zwei Reihen vier Szenen aus dem Leben der Gottesmutter, an — 
der rechten einen Konig, der dem hl. Vincenz eine Kirche darbringt dewanter 
eine vierzeilige Inschrift, welche uns den Namen des Stifters, eines Konigs Ludwig 
nennt, wohl Ludwigs VII. (f 1180). Die ziemlich barbarische Inschrift intok 


Rex Ludovicus pius et virtutis amecus — offert aecclesiam, recepit Vincentius 
istam — lampade bissena fluiturus Julius ibat —, mors fugat obpositum regis ad 
interitum”. 


Die Front des Stipes des Hochaltares in der Kathedrale zu Tarragona (Tafel 51) 
bietet ganz dieselbe Erscheinung wie die zahlreichen gleichzeitigen bemalten Holz- 


am Schaft spiralférmig kanneliert, am Kapi- war, aus der Peter- ili 

tell mit einer Blattreihe besetzt und andenBa- _—_Echternach, der nerieee Pieri ne eee 
sen mit Eckknollen versehen. Unter der mitt- neugebaut wurde. : 

leren sitzt Maria mit dem Jesuskind; in den 18 Vgl. oben S. 319. 

beiden nachsten stehen Petrus und Paulus, in 19 F. de Mély glaubte im vorletzten Vers ein 


den beiden auferen zwei Bischéfe, wohl Willi- | Chronogramin 

fou. ’ 10g erkennen zu sollen, d 
brordus und Bonifazius (?). Vermutlich stammt Datum der Errichtung des ites ae ae 
die Tafel, die wohl urspriinglich ein Retabel 1180 ergebe (Revue archéol. 1908 I, 254 f.). 
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antependien in den Museen zu Vich, Lérida und Barcelona, die evident die Vor- 
bilder fiir den Kiinstler waren. Sie ist wie ein in Marmor iibersetztes Antependium 
dieser Art. Die Ecken der Front sind mit einem Saulchen ausgestattet, dessen 
Platte den Vorsprung der Mensa tragt. Es hat ein schlankes, mit ganz flachem 
Blattwerk verziertes Kapitell. Zwischen der Basis der Saulchen lauft im Anschlu8 
an sie und in gleicher Profilierung eine Leiste den unteren Rand des Stipes entlang, 
deren unterer Wulst mit schragliegendem Akanthus geschmiickt ist. Das Bild- 
werk der Front, das der Verherrlichung der Patronin der Kathedrale, der hl. Thekla, 
gewidmet ist, verteilt sich auf neun Felder, ein groBes von der Sockelleiste bis zur 
Mensa reichendes Mittelfeld und je vier in zwei Zonen angeordnete kleinere seitliche 
Felder, die durch Saulchen voneinander getrennt sind. In jenem sehen wir den 
hl. Paulus, von einer Mandorla umgeben, zu seinen FiiBen kniend die hl. Thekla. 
In den oberen Zwickeln der Mandorla ist rechts die Hand Gottes dargestellt, links 
die Taube. Die acht seitlichen Felder bringen Szenen aus dem Leben der Heiligen, 
namentlich auch ihr dreifaches Martyrium. Der Altar ist um 1200 entstanden. 

An der Front des romanischen Altares, der sich in der Krypta des Domes 
von Zara erhalten hat, ist das Martyrium der hl. Anastasia dargestellt. Die Heilige 
steht zwischen zwei Pfahlen, an die angebunden, sie des Hungertodes sterben muBte. 
Nach den Ecken der Front zu ist dem Stipes ein an eine Palme erinnerndes Baum- 
chen vorgelegt”®. 

Die Frontplatte im Baptisterium von S. Pietro zu Asti (Tafel 60) ist 1,03 m hoch 
und 1,45 m breit. Sie zeigt in der Mitte die Majestas in langlichem Vierpa8, in 
dessen Zwickeln die nimmer fehlenden Evangelistensymbole angebracht sind. Die 
Flache neben dem Vierpaf nehmen beiderseits zwei Reihen von Arkaden ein, 
von denen die oberen rundbogig, die unteren im Kleeblattbogen schlieBen. Schlanke, 
mit weitausladendem Blattkapitell versehene Saulchen tragen die Bogen; die Bogen- 
zwickel sind mit frihgotischem Blattwerk gefillt. Die Heiligen, welche unter 
den Arkaden angebracht sind, stellen Maria, Johannes d. Evy. und noch sechs 
weitere Apostel dar. Den Rahmen schmiickt an den Seiten ein reizender, aus 
Rosenranken bestehender Fries, oben ein Fries von Weinreben mit Voglein, die 
an einer Traube picken. Die Platte stammt von einem Altar des frihen 13. Jahr- 
hunderts. 

Die beiden Altarvorderseiten zu Bardone (Parma) sind nur mit einer einzigen, 
die ganze Flache einnehmenden Darstellung geschmiickt. Auf der einen sehen 
wir die Abnahme des Herrn vom Kreuze, auf der anderen die Krénung Marias. 
Christus in der Mandorla nimmt mit der Linken aus der Hand eines Engels die 
Krone, um sie der zu seiner Rechten knienden Mutter aufzusetzen. Die Szene 
umgeben zu beiden Seiten Engel mit Rauchfassern und Kerzen, die Mandorla 
halten die vier Evangelistensymbole. Die Tafeln sind etwas Alter als die Tafel 
zu Asti, aber auch primitiver, handwerksmaBiger, derber, um nicht zu sagen, roh. 
Sie mégen dem Ende des 12. oder dem Beginn des 13. Jahrhunderts angehéren. 
Durch die Kehle der Umrahmung zieht sich oben und an den Seiten der beiden 
Platten Rankenwerk mit kraftig vortretenden Rosen”. 

Die Frontplatte zu Airvault (Deux-Sévres) ist in sehr verdorbenem Zustande. 
Die Mitte nimmt auch hier wieder der thronende Christus in der Mandorla ein, 
jin den Zwickeln derselben umgeben von den Symbolen der Evangelisten; die 
seitlichen Partien enthalten je zwei stehende Heilige unter rundbogigen Arkaden, 
mannliche Figuren mit aufgewickelter Rolle in der Hand, die, weil zu sehr 
zerstort, nicht mehr genau bestimmbar sind, aber wohl Propheten oder Apostel 
darstellen. Zwei, die beiden AuBeren, haben als Konsole einen riesigen, grotesken 
Kopf unter ihren FiiBen, die beiden anderen Blattwerk”. 


20 Skizze des Altares in Jahrbuch V (1861), 171. 
21 Abb. der beiden Frontplatten bei A. Ven- 22 Abb. in Revue XXXII (1889) 514. 


turi III, 135. 


356 Zweiter Abschnitt. Das altare fixum 


Ein schénes Stiick und vortrefflich erhalten ist die Vorderseite eines Altares 
aus der niedergerissenen Sainte-Chapelle zu Dijon im Museum daselbst (Tafel 61). 
In. einem VierpaS in der Mitte der Tafel sitzt Christus auf dem Thron, zu beiden 
Seiten von einem Leuchter mit Kerze begleitet. In den Zwickeln des Vierpasses 
befinden sich, von halbkreisformiger Einfassung umrahmt, die Evangelistensymbole. 
Die durch eine Leiste in zwei Zonen geteilten Seitenpartien enthalten Szenen aus 
dem Leben des hl. Andreas. Die Skulpturen stehen auf hellblau bemaltem Grunde, 
sind aber selbst nicht bemalt. Die Hohe der Tafel betragt 91 cm, ihre Lange 2,19 m. 
Sie entstammt, wie die stilistische Behandlung der Gewander erkennen 146t, dem 
spaten 13. Jahrhundert. 

Die Frontplatte in der Stiftskirche zu Minster in Graubiinden ist an den 
Ecken mit einem romanischen Saulchen besetzt, das mit Spiralen verziert ist. Eine 
oberhalb der Kapitelle der Saulchen sich hinziehende, den oberen Abschlu8 der 
Tafel bildende flache Leiste ist an den Enden mit einer Scheibe verziert, auf der 
eine Rosette sitzt, im Zwischenraum zwischen diesen Scheiben aber mit einem 
romanischen Blattfries. Das etwas vertiefte Feld zwischen den Saulchen fillt eine 
Darstellung der Taufe Christi: Christus in den Wassern des Jordans, die sich 
hoch aufgestaut haben, links Johannes, rechts der Engel mit dem Gewand des 
Herrn, tiber Christus die Taube, die zum Teil noch in den Fries der Leiste 
hineinragt”®. 

Aus dem spaten Mittelalter bleibt den friher genannten mit Figurenwerk 
am Stipes ausgestatteten Altaren™ wenig mehr hinzuzufiigen. Ein Altar in der 
friiheren Abteikirche zu Vignory (Haute-Marne) folgt in der Gliederung und Be- 
handlung der Front dem in der Gotik gewoéhnlichen Arkaturenschema, nur sind 
hier die beiden mittleren der vier benasten, von Giebeln tiberdachten Spitzbogen 
zwar von den seitlichen, nicht aber auch voneinander durch einen Pfosten ge- 
schieden. Die zwei mittleren umschlieBen eine einzige Darstellung, die Krénung 
Marias, die seitlichen enthalten Statuetten der hll. Petrus und Paulus?®. 

Ist beim Altar zu Vignory ganz im Einklang mit der Gepflogenheit der Gotik 
dem Architektonischen eine Hauptrolle in der Dekoration zugefallen, so tritt um- 
gekehrt bei dem prachtigen Hochaltar von Carpiano im Mailandischen das archi- 
tektonische Moment ganz zuriick, dafiir ist aber zum Ersatz um so mehr Wert 
auf glanzenden bildlichen Schmuck gelegt. Der Altar stammt aus der Kirche 
der Certosa bei Pavia, in der er den urspriinglichen Hochaltar bildete. Nach 
Carpiano, einer der Certosa inkorporierten Pfarrei, kam er 1567 infolge der 
Errichtung eines neuen, des prunkvollen heutigen Hochaltares. Er ist 2,62 m lang, 
1,21 m tief und 1 m hoch. Das Massiv des Altares ist mit Marmorplatten ummantelt, 
die in acht mit einer Karniesleiste umrahmten Feldern ebenso viele Szenen aus 
dem Leben Marias in Relief zur Darstellung bringen. Die Vorderseite zeigt 
Joachims Abweisung vom Opfer, die Ankiindigung der Nachkommenschaft an 
Joachim, Joachims und Annas Begegnung an der goldenen Pforte; die Riickseite 
Marias Darstellung im Tempel, ihre Vermahlung und ihren Tod. Die rechte 
Schmalseite leitet von der Vorderseite zur Riickseite itiber mit der Szene der 
Geburt Marias, die linke schlieBt die Reihe der Bilder mit der Kroénung. Der 
Altar wirkt vorziiglich und das ohne auffallendes architektonisches und orna- 
mentales Beiwerk, lediglich durch das infolge der Einfachheit der Umrahmung nur 
um so entschiedener zur Geltung kommende prachtvolle Bildwerk2*, Ein einfaches, 
aber ungemein gefalliges Beispiel aus dem 15. Jahrhundert ist der Altar der 
Cappella dei Mascoli in S. Marco in Venedig. Seine Front zeigt zwei prachtvolle 
kniende Engel, die das zwischen ihnen sich erhebende Kreuz inzensieren (Tafel 62)?’. 

= (FuBnote 27 s. nachste Seite) 

78 Eine Photographie der Tafel verdanke ich *4 Vel. oben S. 326 335 340. 
der Gitte des Herrn Prof. Dr. E. Stickelberg *5 Bullet. mon. XV (1849) 575. 


zu Basel, der auch die Freundlichkeit hatte, 26 Vgl. iiber den Altar auch Graz. Kirchen- 
mich auf sie aufmerksam zu machen. schmuck XXXV (1904) 114 f. 
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Hatte das Mittelalter den Altarstipes mit Bildwerk nur stiefmiitterlich 
bedacht, so sollte die Renaissance hierin Wandel schaffen, freilich nicht 
tiberall, aber doch immerhin in dem Lande, das den Ausgangspunkt der 
neueren Kunst bildet, in dem gerade in der Zeit der Renaissance an tiichtigen 
Bildhauern so reichen Italien. Seit Ausgang des 15. Jahrhunderts melirt sich 
hier die Zahl der mit figiirlichen Darstellungen verzierten Altéare um ein 
Nambhaftes, und schon nach einem halben Jahrhundert stehen in den italieni- 
schen Kirchen mehr und zugleich zumeist kiinstlerisch weit vollendetere 
Altaére dieser Art als alle zusammengenommen, welche das ganze Mittelalter 
auf italienischem Boden hatte erstehen sehen. Unter dem EinfluB des Ba- 
rocks lie8 dann allerdings die Vorliebe fiir eine Ausschmtickung der Altare 
mittels Bildwerk wieder nach; wahrscheinlich weil die Einfarbigkeit der 
Skulpturen und die einem mit plastischem Bildwerk ausgestatteten Altare 
nun einmal eigene ruhige Schonheit zu wenig der Auffassung dieser Stil- 
richtung entsprach, die mdéglichsten Wechsel in Farbe und Form, Leben und 
kraftige Wirkung liebte. Jedoch bringt auch die Periode des Barocks noch 
manche am Stipes mit Reliefbildern reich ausgestattete Altére hervor. 
Ubrigens wurde in der Renaissance und im Barock, gerade wie im Mittelalter, 
Bildwerk der Regel nach nur an der Front des Stipes angebracht. Altare, 
welche auch an den Seiten mit solchem geschmiickt wurden, wie der bereits 
erwahnte Altarstipes im Musée des Arts Décoratifes zu Paris und einige Altare 
in der Certosa bei Pavia, sind nach wie vor Ausnahmen. 

Die Zahl der aus der Zeit der Renaissance und des Barocks stammenden 
Altare, welche an der Front des Stipes mit plastischen figitirlichen Darstellungen 
verziert sind, ist in Italien so grof, daB von einer vollstandigen Aufzahlung 


derselben hier keine Rede sein kann. Es muB gentigen, auf das eine oder andere 
hervorragendere und bemerkenswertere Beispiel aufmerksam zu machen. 


Rom ist auffallenderweise nicht reich an derartigen Altaren. Die hervor- 
ragendsten Beispiele sind der Altar der Cappella Chigi in S. Maria del Popolo 
(Tafel 64) und der Gregoriusaltar in S. Gregorio auf dem Colius. Der Front des 
erstgenannten ist, die ganze Seite bis zu der sie umrahmenden Leiste fillend, 
ein Bronzerelief von Lorenzetto eingefitigt, Jesus am Jakobsbrunnen, ein Kunstwerk 
von klassisch edler Formengabe, Gruppierung und Bewegung, das man indessen 
nicht sogleich als das erkennen wird, was es darstellen soll. Es macht den 
Eindruck einer antiken profanen Szene, freilich ohne irgendwie anstofig zu sein. 
Ein ungemein reizendes Sttick ist der Altar in S. Gregorio (Tafel 65). Vier zierliche 
Pilaster im Stile der Frithrenaissance scheiden die Front in drei Felder, von 
denen jedes eine Szene aus der Legende des hl. Gregor d. Gr. enthalt; késtliche 
Reliefs, die zu dem Besten gehodren, was die Frithrenaissance zu Rom hinter- 
lassen hat. 


27 Ob auch die beiden aus dem Minster zu 
Basel stammenden, jetzt im Historischen Mu- 
seum daselbst befindlichen Relieftafeln, welche 
Prof. Stiickelberg im ,,Anzeiger fiir schweize- 
rische Altertumskunde“ (Neue Folge XVIII 
[1916] 286f.) unter Beifiigung guter Abbildun- 
gen ver6ffentlicht hat, einst ebenfalls die Front 
eines Altares schmiickten, wie der Herausgeber 
annehmen mochte, scheint mir fraglich. Ich 
moéchte sie eher fiir Retabeln halten. Immer- 


hin habe ich geglaubt, hier auf sie aufmerksam 
machen zu sollen. Eine der Tafeln ist 61 cm 
hoch und 1,62 m breit. In ihrer Mitte ist die 
hl. Anna Selbdritt dargestellt, rechts und links 
Maria Alphaei und Maria Zebedaei. AuSerdem 
sehen wir auf ihr drei kniende Stifterfiguren. 
Die andere Tafel ist 2,05 m breit und 93 cm 
hoch. Ihr Bildwerk gibt die Anbetung des 
Jesuskindes durch die hl. drei Kénige wieder. 
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Auch Florenz bietet nicht viel an Altaren, die am Stipes mit figiirlichen 
Darstellungen geschmiickt sind, wohl die Folge des Umstandes, daB dort zur Zeit 
der Renaissance die Tischaltarform den Altarbau beherrschte. Ein schones Werk 
ist der Sakramentsaltar in S. Spirito, eine Arbeit Andrea Sansovinos. Das Bild- 
werk der Front stellt Christus dar im Grabe sitzend, gehalten von Maria und 
Johannes, eine der Frihrenaissance sehr gelaufige Darstellung, die namentlich 
in Neapel mehrfach an der Vorderseite von Altaren dieser Periode vorkommt. 
Den seitlichen Abschlu8 der Front bildet ein zierlicher Fries, dem Leidenswerk- 
zeuge eingefiigt sind. 

Bedeutender und bemerkenswerter durch seine architektonische Gliederung 
als durch die Reliefs, welche die Felder der Vorder- und Riickseite des Stipes 
schmiicken, Maria mit dem Jesuskind und die vier grofen Propheten, ist der 
Altar in der alten Sakristei von S. Lorenzo”. Die Front eines Altares in S. Stefano 
schmiickt ein machtiges Bronzerelief von 2,95 m Lange und 95 cm Hohe, die 
Steinigung des hl. Stephanus, ein lebhaft bewegtes Barockwerk des Ferdinando 
Tacca aus der zweiten Halfte des 17. Jahrhunderts. Die Mittelstiitze des an den 
vorderen Ecken von Adlern getragenen Tischaltares im Baptisterium hat als 
Schmuck eine Reliefdarstellung des Gastmahles des Herodes. 

Zahlreiche Beispiele treffen wir zu Neapel an. S. Anna dei Lombardi hat 
noch vier derselben und doch ist das schwerlich alles, was diese Kirche vordem 
an solchen Altaren besaB. Bei einem zeigt die Front des Stipes die Fischpredigt des 
hl. Antonius, bei einem anderen ein Gegenstiick zum Relief in S. Spirito zu Florenz, 
den Schmerzensmann Christus im Grabe stehend, beklagt von seiner Mutter und von 
Johannes. Bei dem dritten gewahren wir auf ihr eine figurenreiche Szene, die 
Berufung des hl. Petrus, bei dem vierten Begebenheiten aus dem Leben des 
hl. Benedikt (Tafel 61); die beiden letztgenannten sind Schépfungen Giovannis da 
Nola. Im Dom zu Neapel gibt es zwei an der Front des Stipes mit Bildwerk 
ausgestattete Altare. Bei einem, er steht in der zweiten Kapelle des rechten 
Seitenschiffes, erblicken wir an ihr Christus im Grabe ruhend, begleitet von Engeln, 
die ihn beweinen. Der andere findet sich in der Thomaskapelle; seine Vorderseite 
ziert eine schéne Grablegung Giovannis da Nola. In S. Giovanni a Carbonara 
begegnet uns an der Front zweier Altare die Darstellung des im Grabe sitzenden 
Schmerzensmannes; das eine Mal erscheint dieser allein, das andere Mal mit 
Maria, Johannes und zwei trauernden Engeln. An der Front des Altares der 
Cappella Caracciolo Rosso bei S. Giovanni a Carbonara und am Hochaltar von 
S. Caterina a Formello finden wir eine Darstellung Christi im Grab von fast 
LebensgroBe. 

Es sind alles Schopfungen der friiheren Renaissance, was im vorstehenden an 
Beispielen aus neapolitanischen Kirchen genannt wurde. Ein Altar, der an der 
Front mit guten Barockreliefs geschmiickt ist, findet sich zu Neapel beispielsweise 
in der Vorhalle von S. Pietro ad Aram, an der Stelle, an der nach der Legende 
der hl. Petrus auf einem Altar des Apollo das MeBopfer darbrachte. Das groBere 
Mittelrelief stellt die Berufung des Apostels dar, die beiden schméleren Seiten- 
reliefs die Taufe der Candida und die Weihe des hl. Asprenus, des ersten Bischofs 
von Neapel. Von dem Konsolentischaltar in S. Gennaro dei Poveri, unter dessen 
Mensa ein lebensgrofes Reliefbild des hl. Januarius angebracht ist, einer Schopfung 
des Spatbarocks aus dem Jahre 1701, war schon die Rede (Tafel 26). 

In Norditalien zeichnen sich namentlich die Kirchen Venedigs durch Altare 
aus, deren Stipes an der Vorderseite mit Bildwerk geschmiickt ist. Die meisten 
stammen aus der Zeit der Hochrenaissance. Die Front des Hochaltares in 
S. Giacomo dall’Orio ziert eine sehr figurenreiche Darstellung der Hinrichtung des 
hl. Jakobus, die des Sakramentsaltares in S. Trovaso ein exaltiert bewegtes letztes 


28 Vel. oben S. 323. 
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Abendmahl, die des Hochaltares des Redentore eine grofartige figurenreiche Kreuz- 
tragung. In S. Maria Formosa sehen wir an der Vorderseite eines Seitenaltares 
die Enthauptung der hl. Barbara, in S. Giuliano an derjenigen eines mit Hermen- 
pilastern an den Ecken besetzten Altares die Geburt Marias, eine unruhige barocke 
Arbeit. S. Giovanni Crisostomo liefert zwei Beispiele: Den Hochaltar schmiickt 
eine die ganze Vorderseite des Stipes einnehmende Beweinung Christi, einen Neben- 
altar im rechten Seitenschiff eine Flucht nach Agypten, beide um 1600 geschaffen. 

Eine k6stliche Schopfung der Frithrenaissance ist das Bildwerk, mit dem 
die Front eines Seitenaltares im rechten Querarm von S. Trovaso verziert ist. 
Sie besteht aus drei Abteilungen, die durch flache Pilaster geschieden werden. 
In der mittleren gewahren wir das Jesuskind mit dem Kreuz, umgeben von einer 
Schar von Kindern, welche die tibrigen Leidenswerkzeuge tragen; in den seitlichen 
spielende und singende Kindergestalten, das Ganze eines der reizendsten Werke der 
Marmorplastik, welche Venedig aufzuweisen hat. Der Altar unter dem Ciborium 
der Cappella Zeno in S. Marco ist an der Front mit einem Bronzerelief, der Auf- 
erstehung, geschmiickt. 

Ein Altar in S. Maria Mater Domini weist Figuren von Franziskanerheiligen 
an der Front des Stipes auf, eine in schwachem Relief ausgefihrte Darstellung des 
Jiingsten Gerichtes der Altar der. Cappella Giustiniani in S. Francesco della 
Vigna. Oben in der Mitte thront der Weltrichter, umgeben von Engelchen, zu 
seinen FiiBen Engel mit Leidenswerkzeugen und Posaunen. Rechts und links ziehen 
sich, tber Wolken sitzend, in zwei Reihen Heilige des Franziskanerordens hin. 
Unten im Vordergrund sieht man gedffnete Sarkophage, denen kleine unbekleidete 
Gestalten entsteigen, dahinter steht, die Hande zum Richter erhoben, eine Schar 
bekleideter Auferstandener, Manner und Frauen. Der kiinstlerische Wert der 
Skulptur ist nicht gerade grof; die Gruppierung ist schablonenhaft und steif; die 
Figuren sind schematisch und konventionell. 

In S. Fermo zu Verona hat man 1627 dem Stipes eines damals errichteten 
Nebenaltares eine ausdrucksvolle spatmittelalterliche Gruppe der Beweinung vor- 
gesetzt (Tafel 63). 

Zu Padua begegnet uns ein an seiner Front mit Bildwerk geschmiickter 

Frithrenaissancealtar in einer Nebenkapelle von S. Giustina, zu Brescia in 
S. Francesco. Jenen ziert die Figur eines ruhenden toten heiligen Bischofs, neben 
dem rechts und links ein Akolyth kniet, welcher einen Leuchter halt, diesen eine 
ungemein prachtige und reiche Darstellung der Geburt Christi: In der Mitte Maria, 
Joseph, das Jesuskind und ein anbetender Hirte, links Hirtenfrauen, die mit ihren 
Kindern herbeieilen, rechts lebhaft bewegte Engel. Kandelabersaulchen scheiden 
die drei Gruppen voneinander, den seitlichen AbschluB des Ganzen bilden Pilaster, 
die mit zierlichem Frihrenaissanceornament, Vogeln, Vasen, Ranken u. a. tiber- 
zogen sind. . 
In der Kathedrale zu Como stehen zwei treffliche Beispiele solcher Altare 
aus der Zeit der Friihrenaissance. Bei einem ist die Front durch glatte Leisten 
in drei Felder geteilt, die Szenen aus dem Leben des Patrones des Altares, des 
hl. Abundius, enthalten. Die Vorderseite des zweiten gliedert sich in fiinf Ab- 
teilungen. In der mittleren ist Maria mit dem Jesuskind dargestellt, in den beiden 
rechts der hl. Stephanus und der hl. Christophorus, in den beiden links ein heiliger 
Bischof und der hl. Antonius der Einsiedler. Die pilasterartigen Leisten, welche 
die Felder trennen, sind mit feinem Frihrenaissanceornament belebt. 

Die glanzendsten mit figiirlichen Skulpturen am Stipes geschmiickten Altare 
birgt die Kirche der Certosa von Pavia, zugleich die Kirche, die auch an Zah] 
solcher Altare in Italien nicht ihresgleichen hat. Nur in einigen Fallen findet 
sich hier Bildschmuck auch an den Seiten des Stipes, wie bei dem Katharina- und 
dem Brunoaltar; in der Regel ist jedoch, wie sonst gewohnlich, nur seine Front mit 
solchem ausgestattet. 
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Die Mehrzahl der Altare entstand erst um das letzte Viertel des 17. Jahr- 
hunderts. So der Altar mit der Darstellung der Vertreibung der Arianer durch 
den hl. Ambrosius, der Altar mit der Anbetung des Jesuskindes durch die drei 
Konige, die Altare mit den Reliefs der Geburt und des Begrabnisses Christi, der 
Altar des hl. Hugo mit drei Szenen aus dem Leben des Heiligen (Tafel 66), der 
Altar der neuen Sakristei mit dem Relief der Geburt Marias, sowie der Altar mit 
der reichen und wild bewegten Darstellung des Kindermordes. Nur der Altar 
des hl. Hugo gliedert sich in mehr als ein Feld; bei den anderen nimmt das Relief 
die ganze Flache der Front ein. 

Aus dem Ende des 16. Jahrhunderts stammt der Hochaltar der Kirche, der 
Altar der Michaelskapelle und das Bildwerk am Stipes des Brunoaltares. Der durch 
seine késtlichen Marmorintarsien hervorragende, an den Ecken mit prachtigen Putti 
besetzte Hochaltar, vielleicht das glanzendste Werk seiner Art, welches die Renais- 
sance hervorgebracht hat, zeigt im groBen Mittelfeld seiner Front eine ungemein 
reizvolle altere Skulptur aus der Zeit der Friihrenaissance, Knaben in Verehrung des 
hl. Sakramentes, in den schmaleren Seitenfeldern zwei alttestamentliche Vorbilder 
des eucharistischen Opfers, das Opfer Abels und dasjenige Noes. Der Altar der 
Michaelskapelle weist vier Reliefs an seiner Vorderseite auf, die Erschaffung der 
Eva, die Opferung Isaaks, den Traum Jakobs und den Engelsturz. Der Brunoaltar 
hat auch an den Schmalseiten Bildwerk. Vorn sehen wir Bruno vor einem Kreuze 
kniend sowie seine und seiner Genossen Entsendung in die Wiste, an der einen 
Schmalseite den Gang zum Kalvarienberg, an der anderen Engel, die eine Mitra 
halten. 

Auf auBeritalienische Altaére mit bildnerischem Schmuck an 
der Front einzugehen, ist nicht nétig. Was an solchen diesseits der Alpen, in 
Deutschland, Osterreich, Frankreich und Spanien, 
aus der Zeit der Renaissance und des Barocks vorhanden ist, ist wenig zahl- 
reich und im ganzen ohne Bedeutung. Es seien nur drei erwahnt, ein Seiten- 
altar und der Hochaltar in Ste-Waudru zu Mons in Belgien und der Altar der 
Bonifaziusgruft im Dom zu Fulda. 


Der Altar im Dom zu Fulda, eine Schépfung aus der ersten Halfte des 18. Jahr- 
hunderts, hat an der Front ein eigenartiges Relief, das an Ahnliche Darstellungen 
auf Grabmonumenten derselben Zeit erinnert. Der in Lebensgréfe dargestellte 
Heilige steht im Begriff, dem halbgedffneten Sarkophage zu entsteigen, dessen 
Deckel von zwei Engelchen, die fiir diesen allzu klein und schwachlich erscheinen, 
in die Héhe gehoben wird; das Ganze eine echte Rokokoschépfung (Tafel 61). Von 
edlem Ausdruck ist der Kopf des Heiligen. 

Ein vortreffliches Werk ist der Hochaltar in der Waltrudiskirche zu Mons. 
Ein Rahmenwerk aus grauem Marmor bildet an der Front drei rechteckige 
Felder, die Szenen aus der Passion des Gottmenschen enthalten, in der Mitte das 
letzte Abendmahl, links Christus, dem Volke vorgestellt, rechts die Verurteilung des 
Herrn. Die aus Alabaster gearbeiteten Reliefs sind tiichtige Arbeiten, in Kompo- 
sition, Auffassung und Ausdruck gleich vortrefflich. Eine Erganzung zu ihnen 
bilden die beiden kleineren Reliefs der neben dem Tabernakel befindlichen 
Leuchterbanke, zur Linken die Kreuztragung und Entkleidung, zur Rechten die 
Kreuzigung. Der hier in Betracht kommende Seitenaltar von St. Waltrudis steht 
in einer der Chorkapellen der Kirche, der Magdalenenkapelle. Er ist an der Front 
mit einer guten Grablegung geschmiickt, einem wirkungsvollen Gegensttick zu den 
Skulpturen des hinter dem Altare stehenden, ihm gleichzeitigen Renaissanceretabels. 
Der Altar datiert von 1549, aus derselben Zeit wird auch der Hochaltar herrihren. 


Fur die Auswahl und Festlegung des Bildwerkes, mit 
dem der Stipes geschmiickt werden sollte, waren, abgesehen natiirlich von 
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besondern persdénlichen Wiinschen und Ideen des Stifters oder Erbauers, 
namentlich zwei Gesichtspunkte mafgebend, die Riicksicht auf die Bedeu- 
tungdesAltares und die Riicksicht auf den oder die Titelheiligen 
desselben. Im Mittelalter war es mehr der erstere, welcher fiir den bildlichen 
Schmuck des Stipes bestimmend war. 


Wir finden an ihm darum mit Vorliebe in der Mitte der Front Christus dar- 
gestellt, selbst wenn sich das tibrige Bildwerk wie bei der Frontplatte im Museum 
zu Dijon auf ihn nicht weiter bezieht. Christus erscheint aber regelmaBig als der 
verklarte Christus und darum in der Darstellung der Majestas; denn es ist der auf- 
erstandene und in den Himmel erhéhte und dort fiir die Menschen fiirbittende Gott- 
mensch, den der Altar versinnbildet; Christus, dem alle Macht gegeben ist, in 
dessen Namen sich alle Knie beugen miissen, der alles Gericht hat und als Richter 
wiederkommen wird. Eben deshalb aber ist er auch von allen oder doch wenig- 
stens von einzelnen der Apostel begleitet, zu ihren Lebzeiten Herolden des Wortes 
Christi und Grundpfeiler seines Reiches, beim Gericht seinen Mitrichtern. Auffallend 
kénnte erscheinen, daB man nie eine Darstellung der Kreuzigung am Altarstipes 
anbrachte, obwohl doch der Altar die Statte ist, auf der sich das Kreuzesopfer 
unblutigerweise erneuert. Allein das Kreuz erhob sich tiber oder hinter dem 
Altare; es am Stipes anzubringen, mochte darum als tberflissig, ja als minder 
passend betrachtet werden. Beispiele mittelalterlicher Altare, bei denen die Riick- 
sicht auf den Titelheiligen bei Festsetzung des Bildschmuckes des Stipes leitend 
war, sind der Hochaltar der Kathedrale zu Tarragona mit seinen Darstellungen 
aus der Legende der hl. Thekla, die Altarvorderseite im Museum zu Dijon mit 
ihren Szenen aus dem Leben des hl. Andreas und der Kryptaaltar des Domes zu 
Zara mit der Szene des Martyriums der hl. Anastasia. 


Umgekehrt wie das Mittelalter halten es Renaissance und Barock. Nun 
ist es, wenn man den Stipes mit bildlichen Skulpturen schmiickt, vornehmlich 
der Altarpatron, der auf ihm zur Darstellung gelangt. Der Dekor des Stipes 
sollte kiinden, welchem Heiligen der Altar geweiht war. 


Es verhielt sich hinsichtlich des Bildwerkes, mit dem man die Front des 
Altarstipes schmiickte, ahnlich wie hinsichtlich desjenigen, mit welchem man die 
Antependien versah. Die Gesichtspunkte, die fiir die Festlegung desselben den 
bestimmenden Ausschlag gaben, waren dort wie hier die gleichen. Nur gewahren 
wir, daB auf den Antependien schon seit der romanischen Periode Darstellungen 
des Titelheiligen des Altares ungleich haufiger sind, als auf den mit Bildwerk 
ausgestatteten Altarstipites. Indessen ist das vielleicht nur Zufall. Wiirde man 
diese letzteren so oft mit Figurenwerk geziert haben, wie es zu gleicher Zeit mit 
den Antependien geschah, wirde auch wohl bei ihnen der Patron des Altares mehr 
Beriicksichtigung und Darstellung gefunden haben. Als man im spateren Mittelalter 
die Altare mit einem Retabel versah und in diesem namentlich Bilder der Altar- 
heiligen aufstellte, war auch das einer Anbringung solcher am Altarstipes begreif- 
licherweise keineswegs forderlich. Wozu auch noch diesen dauernd mit Dar- 
stellungen versehen, welche sich auf den Patron des Altares bezogen, wenn man 
derartiges Bildwerk, sei es in Malerei, sei es in Skulptur, tber dem Altar an weit- 
hin sichtbarer Stelle anordnete. Mit den Antependien verhielt es sich wesentlich 
anders, da diese nach Zeit und Gelegenheit gewechselt wurden und nicht standig 
am Altare blieben. Sie konnte man deshalb sehr wohl mit Darstellungen der Altar- 
patrone schmiicken, auch wenn solche bereits im Retabel einen Platz erhalten hatten. 


Die Art der Anordnung des Bildwerkes am Stipes folgt bis zur Friihgotik 
gern der Gliederung des Bildschmuckes der Antependien, zumal der Metall- 
antependien. 
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Die Ubereinstimmung beider ist z. B. bei der Frontplatte in S. Pietro zu Asti und 
bei der Vorderseite des Altares zu Avenas so groB und so klar ausgesprochen, dab 
man diese geradezu als Antependien in Stein bezeichnen kénnte. Man war nicht 
iiberall in der Lage, die so kostbaren Metallantependien anfertigen zu lassen und 
so ahmte man sie in einem Material nach, was sich leichter beschaffen lieB, in Stein. 
Man versah die Front des Stipes mit einer Umrahmung, teilte sie dann vertikal in 
zwei oder gewohnlich in drei Abteilungen, so da sich ein mittleres Feld als das 
Hauptfeld geltend machte, gliederte die seitlichen Abteilungen horizontal in zwei 
Zonen und brachte in dem Mittelfeld die Hauptfigur, in den anderen Feldern die 
begleitenden Darstellungen an; kurz man schuf wie beim Antependium und nach 
dessen Vorbild eine Bildertafel (Asti, Avenas, Tarragona, Dijon). 

Der Einflu8 der Gotik offenbarte sich in der Art der Anbringung des 
Bilderschmuckes des Stipes besonders darin, daB der mehr malerische Cha- 
rakter der Anordnung einem ausgesprochener architektonischen Platz machte. 

Arkaden finden wir freilich auch schon in romanischer Zeit auf den mit Bild- 
werk geschmiickten Altarstipites. Allein sie sind nur erst ein Mittel zur Flachen- 
teilung statt einfacher Leisten, bloBe Rahmen zur Einfassung des Bildwerkes und 
darum nur eine Erganzung dieses letzteren. In der Gotik werden die Arkaturen ein 
dem Bildwerk gleichwertiges Dekorationsmittel. Architektur und Bildwerk wirken 
nun gleichmaBig zur Belebung und Ausschmiickung des Stipes zusammen, ja die 
architektonische Gliederung desselben mittels gotischer Arkaturen erscheint bis- 
weilen sogar als die Hauptsache, das Bildwerk nur als Vervollstandigung des archi- 
tektonischen Schmuckes. Der nun mit einer Folge von Arkaden geschmiickte und 
unter den Arkaden mit Bildwerk, durchweg Einzelfiguren, besetzte Stipes hat darum 
auch nicht mehr den Charakter einer Bildertafel. Seine dekorative Behandlung 
macht vielmehr, trotzdem noch immer die Mitte die Hauptdarstellung aufweist, den 
Eindruck eines architektonisch-ornamentalen Frieses. 

Renaissance und Barock geben die Arkaturen vollstandig auf. 
Dieselben werden nicht einmal mehr als Rahmen und als bloBes Teilungs- 
mittel verwendet. Das Bildwerk, mit dem man den Stipes nun ausstattet, 
bildet entweder eine einheitliche Tafel, und das ist das haufigste, oder es ver- 
teilt sich auf mehrere, durch flache Leisten geschiedene rechteckige Felder, 
wie es in der spaten Gotik Italiens schon bei dem Altar von S. Michele zu 
Pavia” und dem Altar zu Carpiano, dem ehemaligen Hochaltar der Certosa 
von Pavia® geschah. 

7. Malereien. Malereien lassen sich als Schmuck des Altar- 
stipes schon bei Altaéren des 7. und 8. Jahrhunderts, wie dem Altar im 
Hypogaum zu Poitiers, dem Altar in der Krypta von S. Aspreno zu Neapel, 
dem Altar der Katakombe des hl. Januarius und dem Altar der Krypta in 
S. Maria in Via lata zu Rom™ nachweisen. Bei dem Altar in der Krypta von 
S. Aspreno finden sich an einer Seite auch Reste von figiirlichen Malereien. 
Indessen war es wohl nie sehr gebrauchlich, den Altarstipes mit Malereien 
zu zieren, namentlich nicht mit bildlichen Darstellungen. Denn auch aus der 
nachfolgenden Zeit sind nur wenige Altdre erhalten, deren Stipes als Schmuck 
Malereien aufweist und erst recht wenige, bei denen er mit figiirlichem Bild- 
werk bemalt ist. Beispiele solcher spiterer am Stipes bemalter mittelalterlicher 
Altére sind der Hochaltar in der ehemaligen Kathedrale der Didézese Sabina 


#9 Vgl. oben S. 326. 5° Vgl. oben S. 356. 51 Vgl. oben S. 153. 


Viertes Kapitel. Dekorative Ausstattung des Stipes 363 


zu Vescovio, der Altar der Katharinenkapelle auf Burg Karlstein in B6hmen, 
ein Altar in der Klosterkirche zu Indersdorf in Bayern (Bez. Dachau), der 
Altar der Apollinariskirche bei Arco in Tirol und der Altar der Magdalenen- 
kapelle zu Hocheppan bei Bozen. 


Die Front des Altares in der Kirche zu Vescovio weist als gemalten Schmuck 
auf die Bilder der Gottesmutter, der Apostelfiirsten und zweier Heiligen, wohl 
Arbeiten des 11. Jahrhunderts. Das leidlich gut erhaltene Gemalde am Stipes des 
Altares zu Indersdorf (Tafel 67) stellt den Heimgang Marias dar. Die Gottesmutter 
liegt auf dem Sterbebette, umgeben von den Aposteln, welche die letzten Gebete 
sprechen. Den Vordergrund einnehmende Engel sind bereit, die scheidende Seele zu 
empfangen. An der Front des Karlsteiner Altares ist Christus am Kreuze gemallt, 
zu seiner Rechten seine Mutter und fromme Frauen, zur Linken Johannes und 
Schergen. Die Malerei zu Indersdorf gehoért der Mitte des 15., die zu Burg Karl- 
stein der zweiten Halfte des 14. Jahrhunderts an. Beim Altar der Apollinariskirche 
bei Arco weist die Vorderseite des Stipes die Figuren Marias, des hl. Apollinaris und 
eines andern hj. Bischofs auf, als seitlichen AbschluB hat dieselbe einen aus einer 
geometrischen Musterung bestehenden Fries”. 

Als Beispiel eines an der Front des Stipes mit barocken Malereien geschmiickten 
Altares nenne ich den Altar der Benediktuskapelle in der Certosa von Pavia. Die 
auf zwei groBere und sieben kleinere Felder verteilten Bilder sind unmittelbar auf 
Marmor und mit Beniitzung der Maserung desselben gemalt und stellen Szenen 
aus dem Leben des Titelheiligen dar. 


IV. INSCHRIFTEN UND WAPPEN 


Wie nach dem friiher dariiber Gesagten an der Mensa des Altares, so 
wurden auch wohl am Stipes Inschriften angebracht. Ihr Zweck war 
hier der gleiche wie derjenige der Inschriften an der Mensa, denn auch sie 
hatten vor allem den Charakter eines Dokumentes. Sie sollten bezeugen, dafB 
der Altar konsekriert wurde, daf8 und welche Reliquien in ihm geborgen 
wurden, wer ihn stiftete und dhnliches. Indessen hatten sie manchmal auch 
die Bedeutung eines ornamentalen Motivs. 

Ihre Stelle hatten sie in der Regel an der Front des Stipes. Auf die 
ibrigen Seiten griffen sie namentlich dann heriiber, wenn an der Vorder- 
seite aus irgendeinem Grunde fiir die ganze Inschrift kein Platz vorhanden 
war, wie es nicht nur bei cippusartigen Stipites einstiitziger Tischaltare — er- 
innert sei an den Stipes in S. Galla zu Rom, die Stipites zu Cabra und Guadiz 
u. a. —, sondern auch bei anderen vorkam, wie bei dem Ratchisaltar in 
S. Martino zu Cividale, bei dem die Inschrift wegen des bildlichen Schmuckes 
der Front als Fries unterhalb der Mensa rings um die.vier Seiten des Stipes 
herumgefiihrt wurde. 


Wie Altarmensen mit Inschriften so haben sich auch Altarstipites mit 
Inschriften aus keiner Periode der Vergangenheit in namhafter Zahl erhalten, wie 
denn auch derartige Stipites wohl zu keiner Zeit gerade zahlreich gewesen sein 
diirften. Verschiedene der noch vorhandenen wurden schon gelegentlicb angefihrt. 
An sie und an ihre Inschrift braucht daher nur kurz erinnert zu werden. 

Aus der Zeit vor dem 6. Jahrhundert ist kein Beispiel eines mit einer Inschrift 
versehenen Altarstipes mit Sicherheit nachzuweisen. Allerdings gab es noch Ende 


32 Graz. Kirchenschmuck X (1894) 22. 
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des 17. Jahrhunderts in einer dem hl. Lupus geweihten, bei Narbonne gelegenen 
Kapelle einen Tischaltar’, dessen Stipes, ein mit Hohlung versehener Marmorblock, 
vorne die Inschrift zeigte: Orate pro me Rustico vestro’, hinten aber die nur 
mehr teilweise erhaltene Widmung aufwies: Altare hoc mu . .. am Hermetis prbi. 
Allein wenn auch der Stein der ersten der beiden Inschriften zufolge dem 5. Jahr- 
hundert angehorte, so ist doch nicht sicher, ob er von Anfang an Altarstipes war, 
oder erst durch den Priester Hermes dazu gemacht wurde, noch auch, ob im zweiten 
Falle die Umwandlung schon im 5. Jahrhundert, oder erst spater erfolgte. Wir 
kennen namlich nicht das Alter der an der Riickseite des Stipes angebrachten 
Inschrift, und es ist auch nicht mehr angangig, tiber dasselbe AufschluB zu erhalten. 
da der Altar nicht mehr vorhanden ist. Vielleicht, daB der in in ihr genannte 
Priester Hermes dieselbe Person ist, wie der in einer Inschrift von 445 genannte 
gleichnamige Diakon des hl. Rustikus und spater dessen Nachfolger, doch ist das 
auch nur eine Moglichkeit. 


Beispiele aus dem 6. Jahrhundert sind der Altarstipes im Dom zu Parenzo, 
in dessen Inschrift der Bischof Euphrasius sich als den Griinder des Domes ver- 
ewigt hat, sowie der Stipes des Altares in S. Giovanni Evangelista zu Ravenna, in 
dessen Inschrift den Altar sein ungenannter Stifter dem Titelheiligen der Kirche 
widmet®. 

Aus dem 7. Jahrhundert haben sich besonders in Spanien interessante 
Beispiele von Altarstipites, die mit Inschriften versehen sind, erhalten’. Sie sind 
zum Teil schon friiher mitgeteilt worden. Meist recht ausftthrlich geben sie gewohn- 
lich den Akt der Weihe, den Konsekrator, die Zeit der Konsekration, sowie nament- 
lich die im Altar beigesetzten Reliquien an. Ein Altarstipes in S. Juan zu Cabra, 
der bei Zambra gefunden wurde und nun als Weihwasserbecken dient, tragt an 
seinen vier Seiten folgende, teilweise erganzte, Inschrift: Ara sancta Domini. 
Fundavit eam Altissimus per Eulaliam et filium eius Paulum Monachum. Dedicavit 
hanc aedem dominus Bacauda episcopus. Consecrata est basilica haec sanctae 
Mariae II cl Junias era DCLXVIII (= 630). Ein Stipes mit einer 14 Jahre jingeren 
Inschrift findet sich im Ambrosiuskirchlein bei Vejer de la Miel. Sie berichtet: + In 
nomine Domini nostri Jesu Christi. (Hic) sunt reliquiae sanctorum Vincentii, Felicis, 
Juliani martyrum. Dedicatio illius basilicae sub die Calendas Decembres anno 
sexto decimo domini Pimeni episcopi era DCLXXXII (= 644). Sehr ausfihrlich 
ist die Inschrift auf dem 1808 an Stelle des alten Acci gefundenen AltarfuBe, die 
leider stark beschadigt und darum zum Teil unleserlich ist: In nomine Domini 
sacrata est ecclesia domnae Me... crucis die tertio idus Majas anno decimo et 
quarto regno gloriosissimorum dominorum nostrorum Chindasvindi et Reccesvindi 
regum quinto decimo pontificatus sanctissimi Justi episcopi. Reconditae sunt hic 
reliquiae de cruore Domini, sancti Babilae, sanctae sindonis, de pane Domini, sanctae 
Paulae, sancti Estephani, de cruce Domini, de sepulcro Domini, de veste Domini, 
sanctae crucis, sancti Justi, sancti Felicis Gerundinensis, sancti Andreae, sancti 
Vocati, sancti Clementis, sanctorum ... Maritae, Martialis.......... Protasi, 
sanctae crucis, sancti Justini, sancti Saturnini, sanctae Justinae, sanctorum . _ 
Eulaliae, sancti Justi et Pastoris, etc. Die Inschrift datiert etwa aus der Mitte 
des 7. Jahrhunderts. Auffallend ist, daB die Reliquie vom heiligen Kreuze dreimal 
genannt wird; man hatte anscheinend drei Partikel desselben und schloB sie alle 


‘Die Mensa maB 7 X 4’, der gegeniiber 
der Stipes nur 4’ im Geviert hatte. Zudem wird 
letzterer ausdriicklich als piedestalférmig be- 
zeichnet. Vgl. tiber den Altar und seine In- 
schriften Le Blant II, n. 619 nach Aufzeich- 
nungen der Fonds Baluze in der Nationalbiblio- 
thek zu Paris, sowie Gall. christ. VI, 10. Die 
Beschreibung des Altares bei Le Blant stimmt 


mit der in der Gallia christiana nicht ganz 
tberein. Klar ist sie weder dort noch hier. 


* Es ist Bischof Rustikus von Narbonne 


(+ 461), der sich dem Gebet der Glaubigen 
empfiehlt. 


* Vgl. oben S. 147 und 168. 
4 Vgl. oben S. 135. 
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bei der Weihe des Altares in diesen ein. DaB in den genannten und anderen der- 
artigen Inschriften nur der Konsekration der Kirche, nicht aber, wie man viel- 
leicht erwarten méchte, auch der des Altares gedacht ist, findet noch in spat- 
mittelalterlichen Weiheinschriften sein Gegenstiick. Da die Weihe der Kirche 
und des Altares stets zusammen erfolgte, konnte es in der Tat geniigend erscheinen, 
bloB® diejenige der Kirche zu verzeichnen, die Weihe des Altares war damit von 
selbst beurkundet. 


Mit Inschrift versehene Altarstipites aus der Merowingerzeit sind auf 
franzoOsischem Boden die friher schon besprochenen Stipites von Joncels 
und Céleyran®, von denen der eine, wie wir horten, tiber und unter dem Sepulcrum 
die Inschrift hat: Hic sunt reliquiae sanctorum, wahrend die des zweiten die in 
dem Altar hinterlegten Reliquien auch noch im einzelnen angibt. 


Ein Beispiel aus der ersten Halfte des 8. Jahrhunderts ist der Stipes des 
Ratchisaltares in S. Martino zu Cividale®, mit seiner barbarischen Widmungsschrift: 
+ DE MAXIMA DONA XPI ADCLARIT SUBEIMI CONCESSA PEMMONI UBIQUE 
DINUTO FORMARENTUR UT TEMPLA NAM ET INTER RELIQUAS SOLARIUM 
BEATI JOHANNIS ORNABIT PENOLA TEG(?)VRO PULCHRO ALTARE DITABIT 
MARMORIS COLORE RATCHIS HIDEBOHOHRIT’. Zwei Stipites aus dem gleichen 
Jahrhundert, welche Reste gemalter Inschriften aufweisen, begegneten uns in der 
Krypta von S. Aspreno und in der Januariuskatakombe zu Neapel. 


Ein gutes Beispiel aus karolingischer Zeit, dessen Inschrift die im Sepulcrum 
des Altares geborgenen Reliquien verzeichnet, ist der cippusformige Stipes zu 
St-Marcel-de-Carreiret bei Lussan (Gard.)®. 


Zu Rom gibt es aus dem ganzen 1. Jahrtausend kein Beispiel eines mit 
Inschrift versehenen Altarstipes®. Erst das 11. und das 12. Jahrhundert haben 
uns dort einige Beispiele hinterlassen, wie den Altarstipes in S. Maria del Priorato 
und die Stipites in S. Maria del Buon Configlio, S. Galla und S. Marcello al Corso, 
zu denen wir als Beispiel aus dem 13. den aus S. Prassede stammenden Stipes im 
Lateranmuseum hinzuzufiigen haben. 


Besonders interessant sind die Inschriften am Stipes in S. Galla. Es befindet 
sich hier eine solche nicht bloB an zwei Seiten des Stipes, sondern auch an dem ihn 
oben abschlieBenden Sims, und zwar verhalten sich beide Inschriften inhaltlich so 
zueinander, daB die zweite wie ein Exzerpt aus der ersten erscheint, diese erste aber 
eine Erweiterung und Erganzung der zweiten darstellt. Lesen wir namlich oben die 
Hexameter: Septimus hoc presul romano culmine fretus, — Gregorius templum Christo 
sacravit in aevum, so heifit es auf den Seiten des Stipes: Ad honorem Dni N. JHV 
XRI et beatae Mariae semper virginis, genitricis ejusdem, dominae nostrae et omnium 
sanctorum consecratum est hoc altare tempore domini Gregorii VII. PP, anni Domini 
MLXXIII indictione XI mense Julio die VIII. In hoc praedicto altare quiescunt sanc- 
torum venerabiles reliquiae videlicet pars crucis eius et spongiae necnon et crucis 
sancti Andreae et ex ossibus eius et sanctorum martyrum Stephani, Laurentii, Marci, 
Jacobi, Sebastiani, Cromatii, Mennae, Valentini, Bonifatii, Anastasii, Leudicii, Donati, 
Ippoliti, et Johannis presbyteri, Agnetis, Ceciliae, Agathae, Concordiae, Cirillae, 
Vebrobii. Bis auf den Namen des Stifters des Altares erhalten wir in der Inschrift 


5 Vgl. oben S. 137. 

6 Vgl. oben S. 199. 

7 Hidebohohrit ist wohl der Familienname 
des Ratchis. Die Inschrift ist im einzelnen 
kaum ibersetzbar, Indessen geht aus ihr we- 
nigstens das hervor, da Ratchis in der Kirche 
des hl. Johannes ein Hangekreuz oder eine 
Hangekrone (pendula), ein Allarciborium (falls 
die yon mir erstmalig versuchte Lesung tegu- 
rium richtig sein sollte), und den Altar stiftete, 


von dem noch der kastenférmige Stipes sich 
erhalten hat. (Vgl. tiber die Inschrift Garrucci, 
Storia del’ arte crist. VI, n. 424, wo auch die 
altere Literatur vermerkt ist. Ferner Jahrbuch 
der k. k. Central-Commission II (Wien 1857) 
245. DINVTO ist DIRVTO zu lesen. 

8 Vgl. oben S. 137. 

® Uber den als Altarstipes gedeuteten Pfeiler 
im Lateranmuseum, welcher die Votivinschrift 
des Konsuls Felix tragt, vgl. oben S. 144. 


366 Zweiter Abschnitt. Das altare fixum 


Auskunft iiber alle in Frage kommenden Einzelheiten. Den Stifter nennt die Inschrift 
des Stipes im Lateranmuseum. nt 

AuBerhalb Roms finden sich auf italienischem Boden noch Beispiele 
aus dem 11.—13. Jahrhundert in S. Giovenale zu Orvieto, wo die Inschrift am Stipes 
des Hochaltares uns den Stifter und die Zeit der Errichtung nennt; im Museum 
Gambalunga zu Rimini, wo die Inschrift am Stipes uns tiber den Stifter, den Beweg- 
grund, der diesen leitete, und den Titel des Altares unterrichtet; in S. Tommaso zu 
Rimini, wo wir aus ihr den Namen des Stifters und das Jahr der Errichtung des 
Altares erfahren; in der Krypta des Domes zu Anagni, in welcher eine Inschrift am 
Hauptaltar, die in diesem enthaltenen Reliquien angibt, an einem Nebenaltar der 
Oberkirche von S. Francesco zu Assisi, wo sie sagt, welchem Heiligen selbiger 
geweiht wurde, in der Minutolikapelle des Domes zu Neapel, im Museum zu Orvieto 
und am Altar des rechten Nebenchérchens von S. Marco zu Venedig. 


Die Inschrift des Stipes in S. Marco zahlt die Heiligen auf, deren Reliquien in 
den Altar eingeschlossen worden waren. Im Museum zu Orvieto befindet sich eine mit 
langobardischem Flechtornament tibersponnene, dem 9. oder 10. Jahrhundert ent- 
stammende Marmorplatte, welche vordem die Bekleidung der Langseite eines Altar- 
stipes bildete. Die nur bruchstiickweise erhaltene, am Rand sich hinziehende Inschrift 
lautet: + Teuzo eps dedicavit hoc altare, sacratissimus Johannes abbs cum .. .*. 
Wir ersehen aus ihr, da die Platte, urspriinglich wahrscheinlich eine Chorschranke, 
im 11. Jahrhundert zur Herstellung eines Altarstipes verwendet wurde, wie es mit 
ahnlichen alten Schrankenplutei im 12. beim Hochaltar in S. Giovenale zu Orvieto 
und beim Altar in S. Silvestro zu S. Oreste geschah. Die Inschrift am Altar der 
Minutolikapelle bezeichnet den Erzbischof Philippus (1288—1301) als den Stifter des- 
selben: Philippus archiepiscopus filius domini Landolfi Capici dei Minutoli me posuit. 

In Frankreich haben sich zwei Altarstipites aus dem 12. Jahrhundert 
erhalten, die eine Inschrift aufweisen, ein Stipes zu St-Saturnin-lés-Apt mit kurzer 
Votivinschrift* und der Altar zu Avenas, der an der rechten Schmalseite unten 
die S. 354 angefithrte Inschrift zeigt. Sie bildet die Erklarung zu einer tiber ihr 
angebrachten Darstellung eines Konigs, der dem hl. Vinzenz das Modell einer Kirche 
widmet. Der Konig, der in ihr als Stifter von Kirche und Altar erscheint, kann 
nur Ludwig VII. (f 1180) sein. AnlaB der Errichtung beider war nach dem zweiten 
Teil der Inschrift die Errettung aus groBer Gefahr, die an einem 12. Juli geschah. 


Das spate Mittelalter bietet kaum Beispiele von Altaren mit Inschriften 
am Altarstipes. Ein solcher wurde schon gelegentlich erwahnt, ein Kastenaltar im 
Dome zu Magdeburg, links neben dem Lettner. Er hat an der Front tiber drei Spitz- 
bogenblenden die in gotischen Minuskeln ausgefiihrte, mit Schwarz gefiillte Inschritft: 
Johannes episcopus Havelbergensis, Papa Bonifacius, Volradus episcopus Branden- 
burgensis. Der Altar wurde yon den in der Inschrift genannten Bischéfen wohl bei 
Gelegenheit der Konsekration des Domes geweiht, die um 1300 erfolgte. Er diirfte 
der urspriingliche Kreuzaltar gewesen sein, der an seine heutige Stelle versetzt 
wurde, als 1445 der herrliche Lettner erbaut und ein in dessen Architektur ein- 
bezogener neuer Kreuzaltar vor dessen Mitte errichtet wurde. Die Weihe des Domes 
fand unter Bonifazius VIII. statt, Konsekratoren waren die in der Inschrift genannten 
Bischofe Johannes von Havelberg und Volrad von Brandenburg. Ein spates, dem 
Jahre 1450 entstammendes Beispiel eines Altares, der an der Front des Stipes mit 
einer gemalten Inschrift ausgestattet wurde, befindet sich in der Valeriakirche 
zu Sitten in Wallis (Tafel 67). Die Inschrift gibt den Tag der Altarweihe an, den 
Namen des konsekrierenden Bischofs Wilhelm von Raron und die Heiligen (Maria, 
Fabianus und Sebastianus), zu deren Ehren der Altar errichtet wurde. Rechts und 
links ist die Inschrift von einem spatgotischen Rankenfries begleitet. 


10 Abb. der Platte bei Roh. I, Tfl. 62. Bischof 
Teuzo starb um 1059. "Vel. oben S. 139. 
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Auch in der neueren Zeit wurde nur sehr selten an dem Altarstipes 
eine auf die Weihe beziigliche und diese bestatigende oder sonst eine Inschrift 
angebracht. 


Ein Beispiel ist der Hochaltar der ehemaligen Jesuitenkirche zu Lecce in 
Apulien, an dem die Weihe mit den Worten verewigt ist! MDCLXXXXCX die XXVI 
Julii altare hoc in honorem ss. Nominis Jesu consecravit illustrissimus et reve- 
rendissimus dominus D. Fabricius Pignatelli Lycensis episcopus. Der Hochaltar der 
Badia zu Arezzo tragt die Inschrift: Bernardus episcopus Aretinus aram divo 
Georgio sacravit corporaque sanctorum Justi, Ermenii et Asterii martyrum atque 
beati Rainerii Aretini transtulit atque in hac urna locavit an. D. MDLXIIII die XXV. 
Martii. An der Riickseite des Hochaltares des Domes zu Arezzo lesen wir tiber der 
Tur, die den Zugang zu der im Innern des Altares befindlichen Kammer bildet, die 
Worte: Sanctorum lipsana. Sie wurden dem Charakter der Buchstaben zufolge erst 
in nachmittelalterlicher Zeit dort angebracht. Bei einem Altar in S. Domenico zu 
Capua, einem schénen Werk der Renaissance von 1592, bedeckt eine langatmige 
Inschrift, die sich auf die zum Altar gehdrenden Stiftungen bezieht, nicht nur die 
- ganze Front, sondern auch die beiden Schmalseiten. 

Zu Murcia in Spanien fand ich ein gutes Beispiel in S. Catalina, einen Marmor- 
altar im Stil der italienischen Renaissance. Die Inschrift steht in der Mitte der 
Vorderseite seines Stipes in einem von einem Karniesrahmen eingefaBten Rundfeld 
und lautet: Don Sancho Davilo, obispo de Cartagena, consagr6 este altare |’ ano 
qu’entraron en esta ciudad las reliquias de s. Fulgentio y de s. Florentia de 1594. 
Ein anderes Beispiel bietet zu Murcia der Altar der Junter6énkapelle des Domes. 


Stifter von Altaéren pflegten sich an denselben auch wohl durch An- 
bringung ihres Wappens zu verewigen. Besonders geschah das in der 
denkmalsiichtigen Zeit der Renaissance und des Barocks, zumal in Italien, 
wiewohl in solchen Fallen die Wappen gewohnlicher nicht am Altare selbst, 
sondern am Unterbau des Retabels, namentlich an den Sockeln der Pilaster 
oder Saulen des Retabels, angebracht wurden. 


Ein schénes Beispiel eines mit dem Stifterwappen geschmiickten Altares der 
franz6sischen Friihrenaissance, eines der edelsten und elegantesten seiner Art, 
befindet sich in der Kathedrale zu Rodez (Aveyron). Die Mitte der Front nimmt das 
von einem Kranz umrahmte Wappen ein (Tfl. 67), den tibrigen Raum fiillt beider- 
seits ein Rosenzweig und zierliches Bandwerk, zwischen dem die Initialen des 
Stifters G und R sich viermal wiederholen. Die Seiten des Altares schmiickt eine 
Kartusche, titber und unter der gleichfalls die genannten Initialen angebracht sind. 


Im Mittelalter kommen erst in der Spatzeit Stifterwappen an den Altaren vor. 
Einige Beispiele mittelalterlicher Altare dieser Art wurden schon friiher gelegentlich 
angefiihrt, wie der Altar der Cappella Dragomani in S. Domenico zu Arezzo, ein 
Altar zu Siersdorf, der Altar der Kapelle des St. Annahofje zu Leiden, der Emporen- 
altar zu Piirgg in Steiermark, der Altar unter dem Ambon in S. Maria Maggiore zu 
Toscanella. Es ist kaum nétig, weitere anzufiigen. Ich nenne daher nur noch den 
Altar des Halbciboriums im linken Seitenschiff der Kathedrale von Toledo, sowie 
zwei Nebenaltare zu GroSpriifening in der Oberpfalz, Schoépfungen aus dem Jahre 
1488”. In Frankreich befindet sich ein mittelalterlicher, an der Front des Stipes 
mit zwei Wappen geschmiickter Altar zu St-Avaugourd (Vendée). Schon von der 
Platereske beeinfluBt ist ein Altarstipes mit Wappen an der Front in einer der 
Kapellen des rechten Seitenschiffes der Kathedrale von Toledo. In S. Maria del 
Popolo zu Rom zeigt ein Friihrenaissancealtar am Stipes ein Wappen (Tafel 50). 


12 Abb. in Kd. von Bayern, Oberpfalz und Regensburg XX, 88 f. 
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FUNFTES KAPITEL 
DIE ZAHL DER ALTARE 


i. DIE ZAHL DER ALTARE BIS ZUM SPATEREN MITTELALTER 


Wie in vorkonstantinischer Zeit, so gab es auch in der nachkonstantini- 
schen in den Bauten, welche zur Feier der Liturgie dienten, nach wie vor 
zunachst nur einen Altar, Movoyevéc, eingeboren, nennt Eusebius in der 
Rede, die er bei der Einweihung der Basilika zu Tyrus hielt, sehr bezeichnend 
den Altar'. Nebenaltire waren eine unbekannte Einrichtung, und zwar 
ebensowohl in den Basiliken wie in den Memorien und den Coemeterial- 
kirchen, in den Oratorien der klésterlichen Genossenschaften wie in den von 
Privatpersonen errichteten Oratorien. So verhielt es sich gleichma8ig im 
Orient wie im Okzident. 


Wo ein Bedirfnis fir eine gréBere Zahl von Altaren vorlag, vermehrite man 
entweder die Kirchen oder baute an die vorhandenen Oratorien Kapellen an. Der 
Basilika, der sie angefiigt waren, nur duferlich angegliedert, bildeten diese, auch 
wenn sie durch eine Tiire mit dem Innenraum derselben in Verbindung gesetzt 
waren, selbstandige, in sich abgeschlossene Raume. Es war aber darum auch der 
Aitar, der in ihnen errichtet war, kein Nebenaltar in dem spateren Sinne des Wortes, 
sondern in seiner Art und fiir die Kapelle das, was der Altar der Basilika fir die 
Basilika war. Insofern bestand allerdings zwischen dem Altar der Basilika und 
demjenigen des ihr angeftigten Oratoriums ein Unterschied, als fiir gewéhnlich bloB 
jener ftir die missa publica, den Gemeindegottesdienst, gebraucht wurde, dieser da- 
gegen in der Regel lediglich fiir die Privatmessen, zur Abhaltung des 6ffentlichen 
Gottesdienstes aber nur bei besonderen Gelegenheiten verwendet wurde. 

Ein lehrreiches Beispiel eines solchen Kapellenanbaues mit Altar bieten die 
Ruinen der in jingster Zeit bei St. Peter im Holz (Karnten) aufgedeckten, gegen 
Ende des 6. Jahrhunderts zerstorten alt- 
christlichen Basilika. In die beiden zwi- 
schen Chor und Querarm liegenden 
Winkel sind Kapellen eingebaut, die 
durch eine schmale Tir mit den Quer- 
armen verbunden sind. Indem Oratorium, 
das sich links vom Chor befindet, hat 
sich von dem Altar nichts erhalten, da- 
gegen ist dieser in dem zur Rechten noch 
fast vollstandig vorhanden. Eine Schranke 
schlof in Nachahmung der Schranken, 
welche man vor dem Altar der Basilika 
anzubringen pflegte, den Altar von dem 
vorderen Teil der Kapelle ab. 

Ein anderes gutes Beispiel bietet 
S. Maria Antiqua zu Rom. Hier liegt 
links neben dem Chorraum ein Ora- 
torium, das einen selbstandigen Raum 
bildet, eine kleine Kirche fiir sich 
darstellt, die mit dem Innern der Basilika durch zwei Tiren in Verbindung 
gesetzt ist, von welchen die eine in den Chorraum, die andere in das linke 
Seitenschiff fihrt. Von dem Altar des Oratoriums hat sich die Sockelplatte erhalten’. 


q : iS ‘ 


Altchristliche Basilika (Chorpartie-GrundriB). 
St. Peter im Holz 


1 Hist. eccl. 1. 10, c. 4 (Mg. 20, 877). 2 Abb. oben S. 198. 
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Uberbleibsel von Schranken bekunden, 
daB auch hier der Altar von dem vor- 
deren Teil des Raumes durch Cancelli 
geschieden war. 

Ubrigens liegt auf der Hand, daB wie 
von Kapellenanbauten von der Art der 
eben beschriebenen, zu Kapellen, diein “Qs 
den Innenbau eingezogen waren, nur __Altchristliche Basilika (Chorpartie-GrundriB). 
ein kleiner Schritt war —- man brauchte Rom, S. Maria Antiqua 
jene ja nur ihrer ganzen Breite nach ; 
in einem Bogen sich nach dem Innern der Basilika 6ffnen zu lassen —, so 
auch von Altaéren in Nebenraumen zu férmlichen Nebenaltéren. Wann dieser 
Schritt im Abendland zuerst erfolgte, d. i.. wann dort der Brauch einsetzte, 
in derselben Kirche auBer dem Gemeindealtar im Chorraum noch einen 
zweiten oder mehrere weitere Altére anzubringen, la8t sich nicht bestimmt 


feststellen. 

Wenn das Papstbuch in der Vita Silvesters I. berichtet®, Kaiser Konstantin habe 
der Lateranbasilika sieben silberne Altare geschenkt, so haben wir auf keinen Fall 
bei denselben an einen Haupt- und an sechs Nebenaltare zu denken*. Wenn ferner 
Ambrosius und Paulin von Nola von altaria reden®, so sprechen sie nicht von einer 
Mehrzahl von Altaéren, wie man wohl angenommen hat, sondern nur von einem 
Altar. Altaria ist bei ihnen, wie der Regel nach im klassischen Latein, noch plurale 
tantum. Wenn endlich Papst Hilarus (461468) dem Baptisterium der Laterankirche 
drei Oratorien zu Ehren des hl. Kreuzes, des hl. Johannes d. T. und des hl. Johannes 
Ey. anfiigte und in jedem eine Confessio schuf®, so ist es allerdings kaum zweifelhaft, daB 
mit diesen Confessioanlagen auch ein Altar verbunden war, allein die fraglichen 
Altare waren nicht Nebenaltare. Denn jene Oratorien waren dem Baptisterium 
nicht eingebaut, sondern bildeten Nebenbauten desselben von der vorhin charak- 
terisierten Art. Die Oratorien der beiden Johannes waren. wie noch heute, dem 
Baptisterium als selbstandige, nur durch eine Tir von ihm aus zugdngliche Kapellen 
angefiigt, das jetzt verschwundene Oratorium des hl. Kreuzes aber sogar vollig 
von dem Baptisterium getrennt und mit ihm nur durch einen Portikus, aus 
dem ein Eingang in dasselbe fuhrte, in Zusammenhang gesetzt. 


AN AN \) 


Wirkliche Nebenaltare werden zum ersten Male unter Papst Symmachus 
(498—514) erwahnt, woraus natiirlich keineswegs folgt, da8 diese iiberhaupt 
die ersten ihrer Art waren. Um die Mitte des 6. Jahrhunderts finden wir 
einen Nebenaltar auch in S. Vitale zu Ravenna. 


Symmachus schuf links neben St. Peter die Rotunde des hl. Andreas, indem 
er einen dort bereits vorhandenen Rundbau, das Gegensttick zum _ benachbarten 
Mausoleum der Familie des Theodosius, in eine Kirche umwandelte. In einer 
ihrer acht tiefen Nischen befand sich die Tir, fiinf andere richtete der Papst als 
‘Oratorien ein und versah sie mit einer Confessio, die dem Eingang gegentiberliegende 


3, N. 36, Duch. I, 172. altaribus; ep. 32, n. 6 (1. c. 333): Sub aeternis 
4 Vgl. oben S. 69. altaribus... Digna pio domus est altaria; n. 17 
5 Ambros. ep. XX (M. 16, 1044): Milites ir- (1. c. 339): Sub accensis altaribus. Vgl. auch 
ruentes in altaria osculis significare pacis si- den Vers der Damasianischen Inschrift der 
gnum; Instit. virg. c. 17, n. 108 (1. ¢. 351): Fa- Papstgruft (Rossi, Roma sott. IT [Roma 1867] 
tmilia ... tuis assistat altaribus; Exhort. virg. 231): Hic numerus procerum servat qui altaria 


¢. 14, n. 94 (1. c. 364): Domine . . . supra haec Christi, in dem unter altaria der Altar der 
altaria, quae hodie dedicantur, intende. Paul. Papstgruft verstanden ist. 
Nol. epist. 31, n. 6 (M. 61, 329): Aureis dives Coe. O9,pDuch 1,6 242% 


Braun, Der christliche Altar I. 24 
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mit der Confessio des hl. Andreas, des Titelheiligen der Kirche, die vier ubrigen mit 
je einer Confessio des hl. Thomas, der hll. Cassianus, Protus und Hyacinthus, des 
hl. Apollinaris und des hl. Sossius. Auferdem legte er innerhalb der Petersbasilika, 
und zwar im rechten Querarm derselben, drei Oratorien zu Ehren des hl. Kreuzes, 
des hl. Johannes d. T. und des hl. Johannes Ey. an und stattete sie gleichfalls mit 
einer. Confessio aus’. Der Liber Pontificalis spricht allerdings, indem er dies be- 
richtet, nicht von Altaren, die der Papst in den fraglichen Oratorien geschaffen habe, 
sondern nur von Confessiones. Allein auch diese Confessioanlagen waren, wie es 
ja Regel war, zweifellos mit einem Altar verbunden. Es wird das in der Tat durch 
zwei Inschriften bewiesen, die aller Wahrscheinlichkeit nach zu denjenigen gehorten, 
welche Symmachus bei den von ihm in der Andreasrotunde und in St. Peter ge- 
schaffenen Confessiones anbringen lieB. Bei der Confessio des hl. Andreas prangten 
die Verse: Andreas hic sanctus templi tutabitur aram — Petri germanus, qui quondam 
funera leti — Horrida perpessus sancta quoque carne pependit; — Dum crucis in 
patulo suspensus stipite martyr — Ultima mortalis clausit spiracula vitae — Pur- 
pureas sumens Christo regnante coronas, bei der des hl. Apostels Johannes in der 
Petersbasilika: Hoc tibi sanctificantes, apostole sancte Johannes — Accubitorque Dei, 
praesens altare, precamur — Nostra tuo sancto peccamina deme precatu’. Aber auch 
aus dem. in der zweiten HAlfte des 8. Jahrhunderts entstandenen Enchiridion de sacellis. 
et altaribus basilicae Vaticanae ersehen wir, daf in den Oratorien, die Symmachus 
in der Andreasrotunde und in der Petersbasilika einrichtete, mit den Confessioanlagen 
Altéare verbunden waren*. Kaum braucht ausdriicklich gesagt zu werden, dafi die 
von Symmachus in den Oratorien der hll. Thomas, Cassianus, Apollinaris, Sossius, der 
beiden hll. Johannes und des hl. Kreuzes erbauten Altare wirklich ,,Nebenaltare“ 
waren. Denn wenn auch die Raume, in denen sie standen, im Papstbuch oratorium 
genannt werden, also den Charakter von Kapellen hatten, so lagen sie doch nicht 
auBferhalb der Rotunde des hl. Andreas bzw. auferhalb der Petersbasilika, sondern 
innerhalb derselben, waren also Innenkapellen, nicht aufere selbstandige Anbauten, 
wie die Oratorien am Baptisterium der Laterankirche. Die in ihnen befindlichen 
Altare waren darum wirkliche Nebenaltare. 

S. Vitale zu Ravenna hatte, wie die jiingsten Ausgrabungen bewiesen*, von 
Anfang an zwei Altare, einen Hauptaltar im Chor der Kirche und einen Vitalisaltar, 
der sich an der Stelle erhob, an welcher der Altar des Heiligen in der alten Vitalis- 
kapelle gestanden hatte. Wohl mufte dieser letztere infolge des Neubaues ab- 
gebrochen werden, da das Niveau der alten Kapelle tiefer lag als das der neuen 
Kirche. Man tibertrug jedoch die Reliquien des Heiligen nicht aus dem Sepulcrum 
des Altares in das des neuen Hochaltares, sondern belief} sie in ihm, errichtete aber 
uber ihnen einen neuen, gréBeren, der Pracht und Geraumigkeit des Neubaues an- 
gemesseneren Altar; jenen Altar, von dem sich noch, wie andernorts gesagt wurde, 
die drei kostbaren Marmorplatten erhalten haben, welche heute als angebliche Be- 
standteile des ersten Hochaltares irrtiimlich zur Wiederherstellung desselben be- 
nutzt erscheinen. 

Auch S. Apollinare in Classe, das zu derselben Zeit wie S. Vitale erbaut wurde, 
bekam wohl schon sogleich oder doch nicht lange nach seiner Fertigstellung einer 
zweiten Altar, wie die beiden dem 6. Jahrhundert angehérenden Stipites bekunden,, 
die in der Basilika sich erhalten haben. 


Um das Ende des 6. Jahrhunderts bietet ein sehr wichtiges Zeugnis fiir 
das Bestehen des Brauches, die Kirchen mit mehreren Altiren auszustatten,, 


7L. P. n. 79 (Duch. I, 2619). dem Enchiridion geht zuglei in- 

® Duch. L. P. I, 265 266; Rossi, Inscr. christ. zwischen auch A oe a rah oe 
II, 257 258. Die Inschriften haben sich erhalten der Rotunde je einen Altar erhalten hatten 
in Abschriften, die im 10. Jahrhundert genom- von denen der eine dem hi. Laurentius der- 
men wurden. andere dem hl. Vitus geweiht war. ' 

® J. B. de Rossi, Inscr. christ. II, 224. Aus 10 Vgl. oben S. 162. 
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ein Brief Gregors d. Gr. an Bischof Palladius von Saintes. Andere Belege aus 
derselben Zeit finden sich bei Gregor von Tours. 


Aus dem Brief Gregors d. Gr. an Palladius'! erfahren wir, da letzterer eine 
Kirche zu Ehren der Apostel Petrus und Paulus sowie der Martyrer Laurentius und 
Pancratius erbaut und in ihr nicht weniger denn dreizehn Altare errichtet hatte. 
Neun waren schon geweiht; bei vier Altaren hatte der Bischof die Weihe noch nicht 
vorgenommen, weil er fiir sie keine Reliquien hatte. Um nun solche zu erhalten, 
schickte er den Priester Leuparicus zum Papst, der ihm in der Tat die erbetenen 
Reliquien der Apostelfiirsten und der beiden hl. Martyrer zu dem von ihm gewollten 
Zwecke sandte. Aus Gregors Schreiben darf mit Bestimmtheit gefolgert werden, 
dafi es damals in Gallien keineswegs mehr etwas Ungewohnliches und Auffalliges an 
sich hatte, wenn man mehrere Altare in einer Kirche aufstellte, daBi also das Beispiel, 
yon dem in ihm die Rede ist, auf gallischem Boden in jener Zeit nicht vereinzelt da- 
stand und noch eine Ausnahme bildete, sowie auch, dali die Zahl der Nebenaltare 
dort bisweilen bereits sehr betrachtlich war. Der Brief wirft aber auch auf den 
rémischen Brauch bemerkenswertes Licht. Denn da Gregor nicht nur keinen Tadel- 
fir das Vorgehen des Bischofs hat, vielmehr im Gegenteil diesem zum Zweck der Konse- 
kration der vier noch nicht konsekrierten Altéare die gewiinschten Sanktuaria tber- 
schickt, dirfen wir mit Gewifheit annehmen, da’ es schon damals auch zu Rom 
in den Kirchen mehrere Altare gab. Andernfalls wirde der Papst, der Neuerungen 
sehr abhold war, sich dem Ansuchen des Palladius gegentiber sicher ablehnend ver- 
halten oder doch, wie in ahnlichen Fallen, eine mifbilligende oder einschrankende 
Bemerkung tber dasselbe seinem Briefe haben einflieBen lassen. Er fand offenbar 
in dem Verhalten des Bischofs nichts Ungewohnliches, AuSerordentliches, Tadelns- 
wertes, keine Neuerung, sondern nur, was dem auch zu Rom schon eingebtrgerten 
Brauch entsprach. 


Gregor von Tours erzahlt zu derselben Zeit in seiner Historia Francorum”, 
er habe, weil er von seinen Gegnern der Verleumdung der Konigin Fredegundis 
angeklagt worden war, sich zu Brinnacum (Berny-Riviére, Aisne) gemafi der Be- 
stimmung der dort versammelten Bischéfe von jener Anschuldigung durch einen 
Eid gereinigt, nachdem er vorher an drei Altaren die Messe gelesen habe. Da er 
ausdriicklich hervorhebt, daf er an drei Altaren das hl. Opfer gefeiert habe, aber 
nicht wohl anzunehmen ist, daf es zu Brinnacum, das er nur als eine. villa bezeichnet, 
drei Kirchen oder eine Kirche mit zwei Oratorien gab, werden die drei Altare in 
derselben Kirche gestanden haben. Zwei Altare befanden sich nach Gregor in der 
Peterskirche zu Bordeaux, der eine, der Hochaltar, auf dem Chor, der andere in 
einer unter dem Hochaltar befindlichen Kammer, wohl einer Nachahmung der 
Confessio in der Peterskirche zu Rom**. 

Ein Gegenstiick zu der mit dreizehn Altaren ausgestatteten Kirche des Palladius 
war die Basilika, welche die hl. Rusticola, Abtissin des Casariusklosters zu Arles 
(t+ ca. 632), nur wenig spater zu Ehren des hl. Kreuzes erbaute. Zwar erhielt sie 
nicht gerade dreizehn Altare, jedoch immerhin sieben, von denen der Hochaltar dem 
hl. Kreuz, die tbrigen den hill. Erzengeln Gabriel und Raphael, dem Apostel Thomas 
sowie den hil. Sebastianus, Mauritius und Pontius geweiht waren". 


Seit der zweiten Halfte des 7. Jahrhunderts haufen sich die Nachrichten 
iiber das Vorhandensein mehrerer Altaére in den Kirchen. 


So wird uns in der Lebensbeschreibung der hl. Bathildis (¢ ca. 670) erzahlt'®, 
diese Heilige habe im Nonnenkloster zu Cala bei Paris eine Kirche aufgefihrt und 


11 Epist. 1. 6, n. 48 (M. G. Epist. I, 423). fere coaevo n. 10 (AA. SS. 11. Ag.; IJ, 657). Da 
12 L. 5, c. 49 (M. G. SS. rer. Merov. I, 241). der Verfasser der Zeit der Heiligen sehr nahe- 
18 De gloria mart. n. 33 (M. G. 1. c. 409). stand, darf seine Angabe als zuverlassig gelten. 
14 Vita s. Rusticolae, auctore Florentio Gallo, 16 C, 18 (M. G. SS. rer. Merov. II, 506). 


24° 


372 Zweiter Abschnitt. Das altare fixum 


mit drei Altaren ausgestattet, mit einem Heiligkreuzaltar, einem Georgs- und einem 
Stephansaltar, von denen jener rechts, dieser links von dem Kreuzaltar stand. 
Aldhelm (+ 709) weiB uns zu melden, dafi Bugge, die Tochter des angelsachsischen 
Kénigs Ina in der von ihr erbauten Basilika dreizehn Altare anbringen lief, von 
denen der Hochaltar zu Ehren der Gottesmutter, die zwélf anderen zu Ehren der 
Apostel geweiht waren*®. Beda erzahlt, Bischof Acca von Hexham habe von allen 
Seiten her sich Reliquien der Apostel und Martyrer verschafft und dann ihnen zu 
Ehren: in der von ihm erbauten Andreaskirche Altare errichtet’?. Als Bischof 
Felix III. von Nola zu Beginn des 8. Jahrhunderts zu Cimitile beim Grab des hl. Felix 
die Martyrerbasilika und die Basilika des hl. Calionus auffihrte, brachte er in 
jeder der beiden drei Altare an (Tafel 37)**. 

In der Basilika des hl. Paulus zu Rom gab es in der Frihe des 8. Jahrhunderts 
nach einer Mefstiftungsurkunde Gregors III. (731—734) wenigstens finf Altare; 
denn soviel werden in derselben ausdriicklich aufgefiihrt®. Uber die Zahl der 
Altre, welche sich in der 2. Halfte des 8. Jahrhunderts in der Petersbasilika zu 
Rom und in einigen an sie anstoBenden Kirchen befanden, gibt uns das Enchiridion 
de sacellis et altaribus basilicae Vaticanae Aufschlu8. Hiernach waren in der 
Andreasrotunde zu den fiinf von Symmachus errichteten noch zwei weitere Altare 
hinzugekommen; dieselbe hatte also damals deren im ganzen sieben. In dem der 
Andreasrotunde entsprechenden Mausoleum, das Stephan II. (752—757) zu Ehren 
der hl. Petronilla in eine Kirche umwandelte, und in das sein Nachfolger Paul I. 
(757—767) den Leib dieser Heiligen ttbertrug, verzeichnet der Anonymus sechs 
Altare. Im Oratorium des hl. Gregor, wo das Bett aufbewahrt wurde, in dem der 
Heilige starb, gab es elf Altéare. In St. Peter selbst nennt das Enchiridion dreizehn 
Altare, doch fiihrt es wohl nur die hauptsdchlichsten und bedeutsamsten auf, jene 
namlich, welche die Pilger bei ihrem Rundgang durch die Basilika zu besuchen 
pflegten, so daB in Wirklichkeit die Zah] der Altare innerhalb derselben grofer war. 

Ungemein zahlreich waren die Altére in der von Bischof Aelbert (766—778) 
erbauten Kathedrale von York; gab es in ihr doch nach Alcuin, der den Bau selbst 
leitete, deren volle dreif®ig?*. Benedikt von Aniane versah die 782 von ihm ge- 
schaffene Salvatorkirche mit vier Altaren, von denen er den Hochaltar zu Ehren der 
hl. Dreifaltigkeit, die drei Nebenaltare zu Ehren des hl. Michael, der Apostelftirsten 
und des hl. Stephanus weihte. In der schon vorhandenen 4Alteren Muttergotteskirche 
zu Aniane befanden sich drei Altaére, der Muttergottesaltar und die Altare des 
hl. Martinus und Benediktus”. Konig Alfons II. erbaute zu Beginn des 9. Jahr- 
hunderts zu Oviedo, seiner Residenz, die Salvatorkirche und stattete sie zu Ehren 
des Erlésers und seiner zwdlf Apostel mit dreizehn Altaren aus?*, Der Plan fir 
den Neubau der Abteikirche des Klosters St. Gallen vermerkt siebzehn Altare. 
Aldricus von Le Mans brachte in seiner Kathedrale, die er nach Osten und Westen 
834 und 835 vergréfert hatte, vierzehn Altare an, in der Stephanskirche, die er 834 
erbaute, sechs, in der Kirche, die er etwas spater jenseits der Sarthe zu Ehren des 
Erlésers, der Gottesmutter, der hll. Stephanus, Gervasius und Protasius sowie aller 
Heiligen auffihrte, wie in der Kathedrale vierzehn**. Angilbert errichtete in der 
von ihm gestifteten, 798 vollendeten Richariuskirche zu Centula elf Altdre. Die 
kleine Benediktskirche, die er zu Centula schuf, versah er mit drei, die Mutter- 
gotteskirche daselbst mit dreizehn Altaren, einem Muttergottesaltar und zwolf 
Apostelaltaren”®. 


16 De Basilica aedificata a Bugge, filia regis 
Angliae (M. 89, 289). 

av Hist. ‘eccl. 1.5, c. 20) (MM. 95,270). 

SONAL Sy. OPE). 


19 A. Mai, SS. vet. nova coll. V (Romae 1825) 
214. 


20 Rossi, Inscr. christ. II, 224 f. 
21 Alcuini De pontif. eccl. Eborac. v. 1513 


(M. G. Poetae I, 203): Quae triginta tenet variis 
ornatibus aras. 


** Ardonis Vita s. Benedicti n. 17 (M. G. SS. 
XV, 205 f.). 

*8 Florez XXXVII, 140. 

*4 Gesta Aldrici Cen. episc. n. 2 3 15 (M. 
115, 34 35 44). 

*’ De restaurat. monasterii Cent. M. 99, 842. 
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Manche lehrreiche Aufschliisse tiber die Zahl der Altare in den Kirchen des 
ausgehenden 8. und des frithen 9. Jahrhunderts gewahren uns auch die von Alkuin 
und Hrabanus Maurus gedichteten Altartitel. Den Titeln, die der Feder Alkuins 
entflossen, entnehmen wir beispielsweise, daf die dem hl. Vedastus geweihte Kirche 
zu Arras damals vierzehn Altare besaf. Eine zu dem Kloster des hl. Vedastus ge- 
horende Peterskirche zahlte acht, die Kirche der hll. Lambertus und Cacilia im 
Kloster Nouaillé sechs, eine der Muttergottes geweihte, nicht naher bestimmbare 
Kirche vier, eine Kirche des hl]. Medardus drei Altare?®, Aus den von Hrabanus ver- 
faBten Titeln geht hervor, daB die Erléserkirche zu Fulda mit vierzehn, die Michaels- 
kirche auf dem Friedhof daselbst mit drei, die Marienkirche auf dem Frauenberge 
mit vier, die Peterskirche bei Fulda mit sieben, die Kirche zu Holzkirchen in Unter- 
franken mit sechs, die Wibertuskirche zu Hersfeld mit neun, die Philippuskirche zu 
Zelle bei Worms mit vier, die Justinuskirche zu Héchst ebenfalls mit vier, die Sa- 
turninuskirche zu Minsterdreisen in der Pfalz mit elf Altaren ausgestattet war’. 

Die Neigung, die Altare zu haufen, war im Frankenreich um die Wende des 
9. Jahrhunderts so stark und muf dort damals zur Errichtung einer so groBen Zahl 
von Altaren gefithrt haben, daf sich Karl d. Gr. veranlaft sah, in einem Kapitular 
von Diedenhofen aus dem Jahre 805 gegen die Erbauung iberflissiger Altare ein- 
zuschreiten’®. Leider hat sich von der Verordnung nur die kurze Inhaltsangabe er- 
halten: De altaribus, ut non superflua sint (superabundent) in ecclesiis, so dafi wir 
ihren genauen Wortlaut und ihre Tragweite nicht kennen. Indessen beweist sie 
auch so, da die Vervielfaltigung der Altare um das Ende des 9. Jahrhunderts im 
Frankenland eine Ausdehnung genommen hatte, die ein Vorgehen dagegen als not- 
wendig erscheinen lassen mufite. 

Ubrigens waren es noch in karolingischer Zeit wohl nur die bedeutenderen 
Kirchen, wie die Kathedralen sowie grofe Stifts- und Klosterkirchen, welche mit 
einer erheblichen Zahl von Altaéren ausgestattet wurden. Kleinere Kirchen werden 
sich in der Regel mit einem oder héchstens mit zwei Altaren begniigt haben. 

Fassen wir das Gesagte kurz zusammen, so ergibt sich, da8 im Westen 
der Brauch, in den Kirchen mehrere Altare zu errichten, in seinen Anfangen 
bis in die Frishe des 6. Jahrhunderts hinaufreicht. Wir dtrfen sogar an- 
nehmen, daf’ er schon im 5. Jahrhundert einsetzte; denn es war schwerlich 
das erstemal, dag man zum Hauptaltar noch andere hinzufiigte, als Sym- 
machus in der Andreasrotunde und in St. Peter Nebenaltaére anbrachte. In 
Nordafrika scheint der Brauch keinen Eingang gefunden zu haben. Wenig- 
stens hat man in den Uberresten der zahlreichen altchristlichen Basiliken, 
die man in den letzten Jahrzehnten dort aufdeckte und untersuchte, stets nur 
einen einzigen Altar nachweisen kénnen. Von einem zweiten oder mehreren 
haben sich nirgends auch nur Spuren gefunden”. Anders verhielt es sich 
dagegen in Gallien. Ging doch hier, wie wir horten, bereits gegen Ende des 
6. Jahrhunderts Bischof Palladius so weit, daB er in seiner neuen Kathedrale 
dreizehn Altare erbaute. Wie man es um jene Zeit in Spanien hielt, und ob 
man auch dort schon dem Hauptaltar Nebenaltaére zugeselite, mu dahin- 
gestellt bleiben. 

Die Einfiihrung von Nebenaltaéren dirfte durch verschiedene, aber zu- 
sammenwirkende Ursachen veranla8t worden sein. Eine derselben war 


zweifellos der Reliquienkult. 


2° M, 101, 741 f.; M. G. Poetae I, 308 f. *® St. Gsell, Les monuments antiques d’Algé- 


27 M. G. Poetae II, 205 f. Ke : 
28 M. G. Cap. I, 121. rie II (Paris 1901) S. 145, Note 4. 
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Bis in die Karolingerzeit hinein war es Brauch, die Reliquien, deren man sich 
erfreute, in oder unter dem Altar in einer Art von Grab beizusetzen, weil man es 
fiir das angemessenste hielt, ihnen dort eine Ruhestatte zu bereiten, wo Christus, 
dem die Heiligen im Leben auf dem Wege des Kreuzes nachgefolgt waren, mit dessen 
Leiden sie die eigenen Leiden in hingebender Liebe vereinigt hatten, fiir den sie 
Pein, Schmach und Tod erduldeten, immer wieder das Kreuzesopfer unblutig er- 
neuert. Es lag aber begreiflicherweise nahe, fir die verschiedenen Reliquien je ein 
besonderes Grab und deshalb auch einen besonderen Altar herzurichten. Erhielt 
man weitere Reliquien, nachdem man, was man an solchen besafi, bereits in einem 
oder in mehreren Altaren geborgen hatte, und wollte man auch sie der Ehre des 
Altares teilhaft machen, so mute man entweder eines der vorhandenen Sepulcra 
dffnen, um sie nachtraglich in dasselbe einzulegen, oder ein neues Altargrab und 
einen neuen Altar fiir sie herstellen. Das letztere mochte aber als das passendste 
und geziemendste erscheinen. 

DaB der Reliquienkult in der Tat auf die Einfithrung von Nebenaltaren von 
bestimmendem Einflu8 war, beweist das Verhalten des Papstes Symmachus bei Er- 
richtung der Altére in der Andreasrotunde und in St. Peter, des Bischofs Palladius 
von Saintes und des Bischofs Acca von Hexham. In allen diesen Fallen stand die 
Bergung der Reliquien und die Errichtung von Altaren in innerem Zusammenhang. 
Ebenso war die Riicksicht auf die Reliquien des hl. Vitalis Anla8, daB man in der 
neuen Vitaliskirche zu Ravenna neben dem Hochaltar als zweiten Altar den alten 
Vitalisaltar, unter dem jene geborgen waren, beibehielt. Derselbe wurde zwar in 
einer dem Neubau entsprechenden Gréfe und Ausstattung umgestaltet, er blieb jedoch 
an seiner alten Stelle tiber dem Sepulcrum, in das die Reliquien eingeschlossen 
waren. 


Eine zweite Ursache fiir die Mehrung der Altaére war die seit dem 
4. Jahrhundert machtvoll einsetzende Weiterentwicklung der 
Heiligenverehrung. Sie vollzieht sich nach zwei Richtungen. 


Erstens in der Erweiterung des Gegenstandes der \Ver- 
ehrung. Zum Martyrerkultus kommt nun der Kultus der Nicht- 
martyrer hinzu. Zu den Helden des Glaubens, deren Gedachtnis man feiert, 
deren Lob man singt, deren Firbitte man sich empfiehlt, gesellen sich die Helden 
christlichen Tugendlebens, die Helden der Selbstverleugnung und Weltverachtung, 
die Helden der Gottes- und Nachstenliebe, die neuen Apostel, die den noch heid- 
nischen Teilen des Abendlandes das Licht des christlichen Glaubens brachten, die 
mutigen Kampfer fiir die Reinheit und den Bestand der Lehre Christi gegeniitber 
den ihr von den Irrlehrern her drohenden Gefahren. Zweitens offenbart sich 
die Weiterentwicklung in einer gewaltigen Steigerung der mannigfachen 
Betatigung der Heiligenverehrung entsprechend den im Martyrerkult 
bereits gegebenen dogmatischen Grundlagen. Die Heiligen erscheinen dem christ- 
lichen Volke als die Helden des Glaubens und der christlichen Tugenden, denen 
verdientermafen Lob und Preis gebiihrt, als die Seligen, die zur Nachfolge einladen 
und im Hinweis auf den Himmelslohn zu treuem Ausharren im guten Kampf er- 
mahnen. Fast noch mehr aber sieht es in ihnen die m&chtigen Fiirsprecher am 
Throne Gottes, die himmlischen Patrone, zu denen der arme, vom Erdenleid und 
Sindenelend gedriickte Mensch nicht vergeblich seine Zuflucht nimmt, die groBen 
Wundertater, denen Gott der Herr als seinen Freunden und treuen Dienern Wunder- 
macht verliehen hat. Es ist besonders die Anrufung der Heiligen, die nun wie 
eine starkere Pflege, so auch eine reichere Ausgestaltung findet. Das Vertrauen 
welches das christliche Volk zu seinen Heiligen hegt, kennt oft kaum noch Geenzen: 


Diese extensiv wie intensiv gesteigerte und sich stetig weitersteigernde Heiligen- 
verehrung verlangte nun aber naturgemaf' nach sichtbaren Zentren, an die sie an- 
knipfen konnte, nach Statten, an denen sie das Lob der Heiligen erschallen lassen 
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und deren Feste feiern konnte, aber auch einen willkommenen Zufluchtsort in den 
Bedrangnissen und Néten des Lebens fand. Solche Zentren, solche Statten waren 
die Gedachtniskirchen, die man zu Ehren der Heiligen erbaute, waren die Altare, 
die man zum Gedachtnis und zu Ehren der Heiligen errichtete. Kirchen erstehen 
zu lassen, war nicht immer méglich, dagegen bot die Errichtung von Altaren meist 
wenig Schwierigkeit, zumal dann nicht, wenn man bei Erbauung der Kirchen bereits 
auf die spatere Errichtung von Nebenaltaren Bedacht genommen hatte. Denn die 
Nebenaltare der Alteren Zeit beanspruchten bei ihrer geringen GroBe, beim Mangel 
von Stufen und beim Fehlen jeglicher Art von Retabel nur wenig Raum. 

Haufig, vielleicht sogar gewéhnlich, werden Heiligenkult und Reliquienkult zu- 
sammen auf die Entstehung von Nebenaltaren eingewirkt haben. Hier hatte man 
die Reliquien eines Heiligen erhalten. Das fiihrte zu einer besonderen Verehrung 
und letztere dann zur Errichtung eines Altares, in dem man die Reliquien als an 
dem fiir sie passendsten Platz hinterlegte. Dort ging durch irgendeinen Umstand, 
wie z. B. Ortliche Erinnerungen, der Ruf von Wundertaten und ahnlichem angeregt, 
die Verehrung des Heiligen voraus. Man wollte ihr durch die Herstellung eines 
Altares einen angemessenen Ausdruck leihen und verschaffte sich deshalb Reliquien 
des Heiligen, um sie in den diesem zu weihenden Altare einzuschliefen. 


Eine dritte, vielleicht die einfluBreichste Ursache war die Zunahme 
der Privatmessen. 


Uber die Entwicklung der Privatmesse liegt nur ungentigendes Material vor. 
Immerhin kann kaum ein Zweifel sein, dafi neben den Anniversarien, die zu den 
Altesten missae privatae gehoren und in die erste Zeit der jungen Kirche hinauf- 
reichen, bereits in der zweiten Halfte des 5. Jahrhunderts auch sonstige Privat- 
messen recht haufig gewesen sein werden. Das bekunden die Votivmessenformulare 
des sog. Sacramentarium Leonianum*® und des sog. Gelasianum™, das namentlich 
an solchen auf erordentlich reich ist. Enthalt es doch in seinem dritten Buch nicht 
weniger denn sechzig Votivmessen. Allerdings sind nicht alle urspriinglich, viele sind 
vielmehr Zusatze aus dem 7. Jahrhundert. Indessen bleiben in ihm auch so noch 
manche Formulare aus gelasianischer Zeit. Ihrem Zwecke entsprechend waren 
die Votivmessenformulare von jeher vornehmlich fiir den Gebrauch bei Privat- 
messen bestimmt. Man denke an die missa pro infirmis in domo, in contentione, 
contra obloquentes u. 4. Da sie uns in groferer Zahl bereits in der zweiten Halfte 
des 5, Jahrhunderts begegnen, muff deshalb auch die Privatmesse schon damals 
recht in Ubung gewesen sein. Wie gewodhnlich diese aber um den Ausgang des 
7. Jahrhunderts geworden war, zeigen die eben erwahnten sechzig Votivmessen in der 
aus dem Ende des 7. oder dem Beginn des 8. Jahrhunderts stammenden heutigen 
Redaktion des gelasianischen Sakramentars. Auf die Haufigkeit der Privatmessen 
beim Ausgang des 8. Jahrhunderts wirft ein helles Licht die Verordnung Angilberts 
von Centula (St-Riquier), nach der an jedem Tage auSer den beiden Konventmessen, 


30 Die das Alter, den Charakter und den 
Zweck des sog. Leonianum betreffenden Fragen 
sind noch keineswegs geklart. Die altere An- 
sicht, die auch F. Probst (Die rémischen Sakra- 
mentarien und Ordines [Minster 1892] 53 f.) 
und neuerdings M. J. Metzger vertritt (Zwei 
karolingische Pontifikalien vom Oberrhein 
[Freiburg 1914] 6), setzt seine Abfassung in 
das Ende des 5. Jahrhunderts, und zwar vor 
die Zeit des Gelasius (492—496). Nach Du- 
chesne (Origines 140), dem sich Buchwald an- 
geschlossen hat (Weidenauer Studien II [1908]). 
187 f.), entstand es dagegen wohl erst um die 
Mitte oder gegen Ende des 6. Jahrhunderts. 
Wie es sich indessen auch damit verhalten 


mag, inhaltlich gibt das Leonianum allem An- 
schein nach den Stand der rémischen Liturgie 
zu Ende des 5. Jahrhunderts wieder. 


51 Uber das sog. Gelasianum vgl. Probst 
a. a. O. 143 f. und Duchesne 1. c. 126 f. 


$2 Vgl. ber die Votivmessen namentlich Ad. 
Franz, Die Messe im deutschen Mittelalter 
(Freiburg 1902) 115 f. Von wesentlichem Ein- 
flu8 auf die Vermehrung der Votivmessen war, 
wie Franz zutreffend bemerkt (a. a. O. 126), 
»das klésterliche Leben und nicht minder das 
Bestreben, den Bediirfnissen des Volkes bei 6f- 
fentlichen Kalamitaten und in privaten Anlie- 
gen entgegenzukommen“. 
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die frih morgens und gegen Mittag gefeiert wurden, an den verschiedenen Altaren 
noch zum mindesten dreiBig andere Messen gelesen werden sollten®. 

So gebrauchlich waren in der Karolingerzeit die Privatmessen geworden, dab 
manche Priester sich keineswegs taglich mit einer Messe begnigten, sondern zwei, 
drei, ja mehr derselben an demselben Tage lasen; eine Gepflogenheit, die Walafried 
Strabo durchaus nicht tadeln will, wenn sie nur in der rechten Gesinnung wurzele, 
indem er auf das Beispiel des Papstes Leo hinweist, der zuverlassigen Nachrichten 
zufolge Ofters an einem Tage sieben-, ja neunmal die Messe zelebrierte™. Noch 895 
gestattet die Synode von Tribur den Priestern eine unbeschrankte Zahl von Messen 
taglich zu feiern, nur sollten sie an dem gleichen Tag auf demselben Altar nie mehr 
als drei derselben lesen dirfen®. 

Es liegt auf der Hand, dafS man wenigstens in jenen Kirchen, zu denen eine 
groBere Zahl von Priestern gehorte, namentlich aber in den Kathedralen und 
Klosterkirchen, infolge der Zunahme der Privatmessen es unméglich bei nur einem 
Altar belassen konnte. Allerdings werden manche dieser Messen in besonderen 
Oratorien oder in Kapellen, die nicht in den Kirchen angelegt waren, sondern einen 
Anbau derselben darstellten, gelesen worden sein, doch gab es solche Oratorien und 
Kapellen nicht itberall oder doch nicht immer in geniigender Zahl, noch war es 
allenthalben tunlich, deren zu errichten. Auferdem mochten manche wiinschen, 
die Privatmessen innerhalb der Hauptkirche zu feiern, zumal wenn diese das Grab 
oder doch Reliquien eines hochverehrten Heiligen enthielt. Es blieb demnach nichts 
anderes iibrig, als daf man dem Altar, an dem der 6ffentliche Gemeindegottesdienst 
bzw. der Gottesdienst fiir den ganzen Klosterkonvent stattfand, weitere Altare 
zugesellte. Und so kann es auch aus diesem Grunde nicht wundernehmen, wenn schon 
Palladius von Saintes in seiner Kathedrale dreizehn Altare erbaute, und wenn sich 
im Verlauf des 7. und 8. Jahrhunderts die Beispiele von Kirchen immer mehr 
haufen, in denen es aufer dem Altar im Chore eine mehr oder weniger grofe Zahl 
von Nebenaltaren gab. 


Eine letzte Ursache fiir die Einfiihrung von Nebenaltaéren war die schon 
fiir das Ende des 6. Jahrhunderts in Gallien nachweisbare Bestimmung, nach 
der es einem Priester nicht gestattet war, auf einem Altare zu zelebrieren, 
den der Bischof an dem gleichen Tage zur Feier der Messe benutzt hatte, ja 
an einem Tage auf demselben Altare zweimal die Messe zu lesen. 


Non licet, heift es in c. 10 der Synode von Auxerre (ca. 573—603), super uno 
altario in uno die duas missas dicere nec in altario, ubi episcopus missas dixerat, 
presbyter in illa die missas non dicat®*. Welche Verbreitung der erste Teil dieses 
Kanons hatte, lat sich nicht bestimmen. Im Pdénitentiale Pseudo-Theodors von 
Canterbury, das im 8. Jahrhundert entstand, wird es als zulassig bezeichnet, auf 
emem und demselben Altar am gleichen Tage zwei Messen zu lesen’?, Die vorhin 
erwahnte Synode von Tribur des Jahres 895 geht noch weiter und gestattet den 
Priestern, an einem Tage dreimal auf demselben Altar zu zelebrieren, freilich auch 
nur dreimal, so daf sie, falls sie eine vierte Messe lesen wollten, einen anderen 
Altar dazu zu benutzen hatten. 

Der zweite Teil des Kanons der Synode von Auxerre scheint gréfere Geltung 
besessen zu haben. Denn die Bestimmung, nach der es Priestern nicht erlaubt war, 


*8 Hariulfi, Chron. Cent. 1. 2, c. 7 (M. 174, 
1250). 

*4 De ecclesiasticarum rerum exordiis et in- 
crementis c. 21 (M. 114, 943). Walafrieds An- 
gabe, dafi Papst Leo und der hl. Bonifazius, 
den er als jemanden, der nur einmal taglich 
die Messe gelesen habe, nennt, nicht lange vor 
seiner Zeit gelebt hatten (qui et non longe 


ante nostra fuerunt tempora), macht es fast 
sicher, da8 er an Leo III. denkt. 


se Cel ON(MeGuGapitelis 224). 
2M eGaGoncs [04 80: 
*7 C. 33 (H. Ill, 1774); H. J. Schmitz, BuB- 


Spe und Bufdisziplin II (Diisseldorf 1898) 
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an jenem Tage, an welchem der Bischof einen Altar zur Feier der Messe benutzt 
hatte, gleichfalls noch an demselben Altar zu zelebrieren, findet sich auch in den 
Statuten des hl. Bonifazius, die dieser um 745 erlieS**. Burchard von Worms 
(+ 1025) hat sie in seine Kanonessammlung®, Ivo von Chartres (+ ca. 1117) in sein 
Decretum” und in seine Panormia, Gratian (7 1158) in sein Dekret” aufgenommen. 
Die Synode von Nimes erneuerte sie noch 1284*, die Synode von Cahors, Rodez und 
Tulle 1289", die Synode von Sisteron 12454, die Synode von Béziers 1368". Ja es 
sah sich selbst noch die 3. Provinzialsynode von Mailand 1573 veranlaBt, zur 
Wahrung des bischdflichen Vorranges und der bischdflichen Wtrde jenes Verbot 
wiederum einzuscharfen?’. 

Wo wie zu Auxerre und wohl auch sonst noch in Gallien die Bestimmung be- 
stand, da8 an demselben Altar nur einmal am Tage die Messe gefeiert werden diirfe, 
war angesichts der im Westen schon friih sich haufenden Privatmessen selbst in 
kleineren Kirchen begreiflicherweise eine Vermehrung der Altéare kaum zu um- 
gehen, wo aber das Verbot Geltung hatte, dafi der Priester an dem gleichen Tage an 
einem bereits vom Bischof zur Meffeier benutzten Altare zelebriere, konnte es 
wenigstens in den Kathedralen wie titberhaupt in jenen Kirchen, in denen der Bischof 
haufiger das hl. Opfer darbrachte, nicht bei einem einzigen Altare bleiben, damit 
nicht etwa die Bestimmung durch fortwahrende Dispense wirkungs- und wertios 
werde. 

In welchem Mafe die angefithrten Ursachen im einzelnen auf die Einfihrung 
von Nebenaltaren von Einflu8 waren, mu auf sich beruhen bleiben. Es konnte 
sich hier nur darum handeln, im allgemeinen die Momente namhaft zu machen, 
welche nach jener Richtung hin tatig und von Bedeutung gewesen sein werden, 
hier vereinzelt, dort mehr oder weniger gemeinsam. 

Seit dem 9. Jahrhundert gehéren Nebenaltare zum standigen In- 
ventar selbst kleinerer Kirchen. Auffallend und sehr beachtenswert ist, da8 
die noch in karolingischer Zeit oft zutage tretende Neigung zu einer iiber- 
ma8igen Haufung der Altare sich in den zunachst folgenden Jahrhunderten, 
und zwar bis zum spateren Mittelalter, nur wenig mehr bemerkbar macht. 


Als z. B. 992 der Dom zu Halberstadt in Gegenwart Ottos III. geweiht wurde, 
betrug die Zahl der Altare, welche damals konsekriert wurden, blo8 zehn**. Im 
Dom zu Bamberg zahlte man bei dessen Einweihung, die Heinrich II. 1012 mit unerhorter 
Pracht vornehmen lief, nur acht Altare*®. Die 1091 konsekrierte Kirche des Klosters 
Hirsau hatte elf Altare®, die 1109 geweihte Kirche des Tochterklosters Zwiefalten 
sechs*!, die 1117 konsekrierte Kirche von St-Trond (Belgien) sieben®?. Die Kloster- 
kirche zu Prifening besa8 bei ihrer Weihe 1119 blo vier Altare, denen jedoch 1125 
zwei weitere beigefiigt wurden**. 

Die von dem hl. Godhard geweihte Kirche zu Hengersberg bei Altaich enthielt 
1008 einschlieBlich des Altares der Krypta bloB vier®, die Klosterkirche zu Baumburg 


1156 sechs Altare®, 


Die Wessobrunner Klosterkirche hatte bei der Weihe 1065 


ebenfalls nur vier Altaére, von denen zwei noch dazu in Kapellen standen®*. Als 


88 Hartzh. I, 74. 

89 L. 3, c. 226 (M. 140, 722). 

400" 3,62 708M. 1615260): 

41 L. 2, c. 35 (ibid. 1090). 

42 De consecr. dist. 2, c. 97. 

43 ¢. de celebrat. missae (H. VII, 917). 

44 C. 16 (Mart. thesaur. IV, 706). 

45 C. 8 (ibid. ' 1082). 

46 ¢. 39 (ibid. 634). 

47 C. De iis quae pertinent ad missae sacrifi- 
cium (AA. eccl. Med. 96). 

48 Gesta ep. Halberstad. (M. G, SS. XXII, 85f.). 


49 Dedicatio eccl. s. Petri Babenbergensis 
(M. G. SS. XVII, 637). 
50 Hist. Hirsaug. monast. (M. G. XIV, 261). 
51 Ortliebi Zwifalt. chron. II (M. G. SS. X, 86). 
52 Gesta abb. Trudon. X, 17 (M. G. SS. X, 29). 
53 Notae Prufening. (M. G. SS. XVII, 610). 
54 Dedic. eccl. in Hengersberg (M. G. SS. XVII, 
380). 
55 Notae Baumburgenses (M. G. SS. XVII, 
437). 
56 Notae Wessofontanae (M. G. SS. XV 2, 
1025). 
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Erzbischof Egbert von Trier 987 die Erléserkirche zu Luxemburg konsekrierte. 
befanden sich in dieser finf Altare, das altare principale, zwei Seitenaltare, ein 
Altar in der Krypta und ein Altar zu Ehren des hl. Michael im Turm*’. In der 
Kirche des Klosters Maria Laach standen 1156 bei der Weihe sieben Altare®, das 
altare maius, das altare minus, der Altar ante chorum (Kreuzaltar), je ein Altar 
in den beiden éstlichen Querarmen, der Altar im Westchor und ein Altar mitten in 
der Kirche. In St. Maria im Kapitol zu Kéln gab es 1065 sieben Altare, von denen 
vier, der Hochaltar, zwei Seitenaltare und der Kreuzaltar in der Kirche selbst, die 
drei anderen in der Krypta ihren Platz hatten®. 

Abt Theobald stattete 1019 die Kirche S. Liberatore zu Chieti mit sechs Altaren 
aus, von denen drei in der Oberkirche errichtet waren, drei in der Krypta®. Die 
Hauptkirche zu Monte Cassino, in welcher der hl. Benedikt sein Grab hatte, besaB 
auBer dem Hochaltar nur zwei Seitenaltare, einen Altar an der Gruft des Heiligen 
und einen dem hl. Nikolaus geweihten Altar in einer Kapelle nachst dem Portikus 
der Kirche*. Die groBartige Kathedrale von Santiago zu Compostella, das hoch- 
berihmte Heiligtum des Apostels Jakobus, zeigte zu Ende des 12. Jahrhunderts 
dreizehn Altare, von denen sich drei auf den Emporen befanden®. Es ist fast wie eine 
Ausnahme, wenn Kénig Robert II. (+ 1031) in St-Aignan zu Oriéans neunzehn Altare 
errichten lieB*. 


Die angefiihrten Beispiele, denen sich noch zahlreiche andere anreihen. 
lieBen, zeigen, wie wenig in der nachkarolingischen Zeit bis in das 13. Jahr- 
hundert das Streben auf méglichste Vermehrung der Altaére hinausging. Man 
errichtete deren in der Regel nur so viele, als durch die Verhaltnisse bendtigt 
wurden. 

Es war nicht das Gewohnliche, als der prachtliebende Abt Suger von St-Denis 
seine neuerbaute Abteikirche 1140 mit neunzehn Altaren ausstattete, von denen freilich 
neun in der Krypta, also nur zehn in der Kirche selbst standen™. Selbst die Zisterzienser. 
die doch mehr, als es sonst der Fall war, auf eine grofe Zahl von Altaren in ihren 
Kirchen bedacht waren und in Anbetracht der vielen unter ihnen befindlichen 
Priester in der Tat bedacht sein muften, hielten sich bis in das 13. Jahrhundert in 
den durch das Bedtrinis geforderten Grenzen. 

Selbst die reichere Raumbildung, wie sie die Architektur des romanischen Stiles 
und der Friihgotik mit sich brachte, kam mehr einer praktischeren, bequemeren 
Anordnung der Altére zugute, als deren Vermehrung. Am meisten wurde diese 
letztere noch begiinstigt durch die Einfiihrung des Chorumganges mit den ihm an- 
gefiigten, oft zu einem férmlichen Kapellenkranz ausgestatteten Altarnischen. Doch 
blieb diese Art der Choranlage bis zum 13. Jahrhundert fast ganz auf Frankreich 


beschrankt. Anderswo erlangte sie erst infolge der Aufnahme der Gotik gréBere 
Verbreitung. 


Il. DIE ZAHL DER ALTARE IM SPATEREN MITTELALTER 
UND IN DER NEUZEIT 


Erst das ausgehende 13., das 14. und 15. Jahrhundert brachten eine 
wahrnehmbare Steigerung der Zahl der Altdre herbei, die dann sogar bald 
alles Bisherige weit hinter sich lieB, so daB man oft kaum noch einen Platz 


57 Nota dedicationis Luxemburgens. (M. G. 51 Chron. Casin. l. 3, c. 26 (M. G. SS. VII, 717). 


SS. XV 2, 1282). 52 De qualit. urbis et basil. sci. Jacobi bei 
2, 1 ; F & b A. 
58 Dedicatio monast. Lacensis (M. G. SS. XV Lopez Ferreiro, Historia de la S. Thlesia’ de 


2, ae me ane Me Santiago III (Santiago 1900) 16. 
. Rathgens, St. Maria im Kapitol zu Kéln . % Helgaudi Epito it i i 
(Disseldort 1913), 41. 11, 925). abner heen trois teow 


69 Muratori, Antiq. Ital. IV (Milano 1741) 768. 64 De consecr. eccl. S. Dionysii (M. 186, 1252). 


Finftes Kapitel. Die Zahl der Altare 379 


fiir einen weiteren Altar finden konnte und infolgedessen die Altaére an den 
unpassendsten Stellen anlegte. Auch waren es nicht mehr bloB die bedeu- 
tenderen Dom-, Stifts- und Klosterkirchen, die sich durch ihre Menge von 
Altaéren hervortaten; selbst kleinere Kirchen, wie z. B. einfache Pfarrkirchen, 
die sich bis dahin mit einigen wenigen, meist nur mit drei Altaéren begnugt 
hatten, wurden nun haufig mit solchen geradezu tberfiillt. 


Es war nun, als hatte man, beseelt von tiefinnerlicher Glaubensiiberzeugung, 
lebendiger Frémmigkeit und unbegrenzter christlicher Opferwilligkeit, sowie ge- 
trieben von dem Verlangen, Gottes Ehre zu mehren und das eigene Seelenheil zu 
sichern, in heiligem Wetteifer einander durch Altarstiftungen oder durch milde 
Gaben und Vermiachtnisse, welche die Errichtungen neuer Altare ermdglichten, 
uberbieten wollen. 

Von besonderer Bedeutung wurde fiir die Vermehrung der Altare das seit dem 
13. Jahrhundert so glanzend aufblihende und zu so grofem Einflu8 und Ansehen 
gelangende Zunft- und Gildenwesen, das bald das ganze biirgerliche Gewerbs- und 
Erwerbsleben umfaf te. Ztinfte und Gilden waren keine rein wirtschaftlichen Ge- 
nossenscha{ten, nicht lediglich gegriindet zur Foérderung und zum Schutz des 
Handels und Handwerks. Sie standen vielmehr in inniger Verbindung mit der 
Religion, trugen auch das Geprage religidser Bruderschaften, hatten darum ihren 
besonderen Schutzheiligen, dessen Fest sie durch Gottesdienst feierten, und sorgten 
wie ftir das zeitliche Heil ihrer Mitglieder so auch ftir deren Seelenheil, indem sie 
fiir die Lebenden wie fiir die Verstorbenen das hl. Opfer darbringen lieBen. Ihren 
besonderen Ausdruck fand diese religidse Seite der Ziinfte aber in dem Zunftaltar. 
Er war der kirchliche Mittelpunkt der Zunft; an ihm wurden das Fest des Patrons 
und alle sonstigen gottesdienstlichen Feierlichkeiten der Zunft begangen, an ihm 
die Messen fiir die lebenden Zunftgenossen gelesen, an ihm die Exequien fiir die 
verstorbenen Mitglieder gehalten. Begreiflich also, daB man, wo und wann nur 
immer moglich, darauf bedacht war, einen Zunftaltar zu errichten und mit allem, 
was zu ihm gehorte, gebihrend auszustatten. Und so sehen wir in der Tat allent- 
halben die Kirchen des ausgehenden Mittelalters, zumal des 15. Jahrhunderts, sich 
mit solchen Zunitaltaren fiillen, mit Altaren der Goldschmiede, der Backer, der 
Metzger, der Schneider, der Schuster, der Weber, der Barbiere, der Schiffer und 
wie die an Ort und Stelle bestehenden Ziinfte immer hiefen. In St. Marien zu Danzig 
gab es beispielsweise einen Altar der Schuster, der Schusterknechte, der Korbmacher, 
der Trager, der Barbiere, der Goldschmiede, der Kramer, der Bund- und Beutel- 
macher, der Brauer, der Gewandschneider, der Kirschner, der Weifigerber, der 
Kahnfahrer, der Tuchscherer, der Schneider, der Fleischer. Andere Danziger Zinfte 
hatten in den tbrigen Kirchen der Stadt ihren Altar, so die Backer, Kistenmacher, 
Hocker, Bernsteindreher, Fischer und Kesselflicker in der Johanniskirche, die 
Schmiede, Gerber, Tuchmacher, Tischler, Maurer, K6rber und Seifensieder in 
St. Katharinen, die Bottcher in St. Bartholomaus, die Radmacher, Riemer und 
Sattler, Zimmerleute und Topfer in St. Peter und Paul’. 

Wie die Ziinfte, so errichteten auch die zahlreichen tbrigen Genossenschaften 
des ausgehenden Mittelalters, wie die Priesterbruderschaften, die Schiitzenbruder- 
sschaften, die zu karitativen Bestrebungen gegrtindeten Bruderschaften, in die Fub- 
tapfen der Zinfte eintretend, in den Kirchen gern einen eigenen Altar und trugen 
damit zur tbermaBigen Vermehrung der Altare ebenfalls ihren guten Teil bei. 
Andere Altare kamen in die Kirchen, weil Leute vornehmen Standes, Patrizier und 
Adelige, ihrer Stellung und ihrem Ansehen entsprechend, einen Familienaltar zu be- 
sitzen wiinschten. Altare dieser Art, die nach dem Namen der betreffenden Familie 

1 Theod. Hirsch, Die Ober-Pfarrkirche yon St. Marien in Danzig (Danzig 1843) 173f., 
377 ff. 
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benannt zu werden pflegten und aufier zur Feier der durch die Stiftungsurkunde 
festgesetzten Messen und sonstigen liturgischen Verrichtungen namentlich auch zur 
Abhaltung der Seclengottesdienste fir die gestorbenen Angehorigen der Familie ge- 
braucht wurden, begegnen uns im 14. und 15. Jahrhundert sehr haufig. So waren 
z.B. fast alle 48 Altare, welche die Marienkirche zu Danzig um 1500 besa, soweit 
sie nicht den Ziinften oder Bruderschaften gehérten, Familienaltéare der vornehmen 
Geschlechter der Stadt?. Oft befand sich in der Nahe dieser Altare, zumal wenn 
dieselben zwischen den eingezogenen Strebepfeilern der Kirche oder in einer Kapelle 
standen, die Familiengruft. 

Sehr begiinstigt wurde die Neigung des ausgehenden Mittelalters, die Altare 
zu haufen, durch die im konstruktiven System der Gotik gcebotene Leichtigkeit, in 
den Kirchen passende Raume zur Aufnahme von Altaren einzurichten. Insbesondere 
brauchte man zu diesem Ende blo8 die Strebepfeiler einzuziehen und erhielt dadurch 
ohne weiteres zu beiden Seiten des Langhauses, mochte dieses nun finf-, drei- oder 
einschiffig sein, eine Reihe von Kapellen, die sich in vorziiglichem Mafie zur Auf- 
stellung von Altaren eigneten. Denn dieselben waren einerseits von dem ubrigen 
Inneren geniigend geschieden, gestatteten aber, weil sie in ihrer ganzen Breite nach 
demselben offen standen, anderseits einen vollen Einblick aus ihm. 

Die Méglichkeit, in dieser Weise ohne Miihe angemessene Raumlichkeiten fur 
weitere Altare zu gewinnen, konnte nur fordernd auf die Neustiftung und Neu- 
errichtung von Altaéren einwirken. In der Tat war sie nach dieser Richtung sehr 
anregend. Das bekunden die zahlreichen Kirchen, bei denen im spateren Mittel- 
alter die Streben des Langhauses eingezogen wurden, um so Kapellen oder doch 
Nischen zur Aufstellung neuer Altaére zu schaffen. Es geschah das namentlich in 
Frankreich und Spanien, wo spatmittelalterliche Kirchen dieser Art noch heute eine 
iberaus gewohnliche Erscheinung sind. Die Menge der Kapellen und Altarnischen, 
die in ihnen durch Einziehung der Streben erzielt wurden, ist bei manchen aufer- 
ordentlich grof. So belauft sich dieselbe, um nur aus Spanien einige Beispiele an- 
zuftihren, eingerechnet die auf gleiche Weise im Chorumgang gewonnenen Altar- 
raume, in den Kathedralen zu Gerona und Barcelona auf je 26, in der grofartigen 
Stiftskirche S. Maria del Mar zu Barcelona gar auf 31. Auch in Belgien und auf 
deutschem Boden entstanden im spateren Mittelalter viele Kirchen mit eingezogenen 
Streben. In Italien werden solche Kirchen dagegen erst mit dem Einsetzen der 
Frihrenaissance zahlreicher. Eine Ausnahme sind sie in der englischen Kirchen- 
architektur des ausgehenden Mittelalters, vielleicht infolge der schwachen Aus- 
bildung der Strebepfeiler, die dem konstruktiven System der englischen Gotik eigen- 
tumlich ist®. 

Es ist geradezu erstaunlich, mit welch einer Fiille von Altaren die Kir- 
chen um die Wende des 15. Jahrhunderts ausgestattet waren. Hier nur einige 


Belege aus deutschen Kirchen. 

Der Dom zu Nordhausen besaB beim Ausgang des Mittelalters 24 Altdre*, der 
Dom zu Regensburg 31°, der zu Xanten um die gleiche Zeit 27°, der Dom zu Schles- 
ae (FuBnote 6 s. nachste Seite) 


2 DheeHinschsyasraunOs, o70 1. 

5 Jn Stidfrankreich und in Spanien waren 
im 14. und 15. Jahrhundert besonders einschif- 
fige Kirchen mit Altarkapellen zwischen den 
eingezogenen Streben beliebt; so beliebt, da8 
man sie als den Haupttypus des damaligen 
stidfranzdsischen und spanischen Kirchenbaues 
bezeichnen darf, der nicht nur in kleineren und 
mittleren Kirchen verkérpert erscheint, son- 
dern selbst in machtigen Bauten, wie den Ka- 
thedralen zu Albi, Perpignan, Gerona u. a. 
Aber auch in Siiddeutschland und Tirol kom- 
men einschiffige gotische Kirchen mit einge- 


zogenen Streben mehrfach vor. In der Zeit der 
Spatrenaissance und des Barocks wurde der 
Typus einschiffiger, von Seitenkapellen beglei- 
teter Kirchen so allgemein, da8 man ihn als 
den Typus der Barockkirchen zu bezeichnen 
pflegt und aus Unkenntnis des Brauches des 
spaten Mittelalters ihn irrig als eine Neuerung 
und als eine Schépfung der Renaissance hin- 
gestellt hat. 
vin Kd. der Proy. Sachsen, Stadt Nordhausen, 
* J. R. Schuegraf, Geschichte des Domes 
von Regensburg II (Regensburg 1848) 1 f. 
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wig 45’, St. Marien zu Flensburg 198, die Marienkirche zu Danzig 48 Altare®, die 
Johanneskirche zu Lineburg 41 Altdre**, der Dom zu Halberstadt (1505) 374, die 
Liebfrauen daselbst 24 gegen 5 im Jahre 1195. S. Martini zu Halberstadt hatte um 
1500 14 Altaret®, die nur ca. 31 m lange Nikolaikirche zu Nordhausen 13%, die 
Stephanskirche zu Helmstadt zum mindesten 165, die kleine Kirche zu Bolzenburg 
(Mecklenburg-Schwerin) 111°, die Stadtkirche zu Bitzow 177, die Kirche zu Malchin 
29'*, die nur dreijochige Kirche zu Teterow 12, St. Kastor zu Keblenz 17%, die 
Stiftskirche zu M.-Gladbach 2674. In der Marktkirche zu Goslar, einer Pfarrkirche, 
gab es schon 1355 12 Altare??, in der nur vierjochigen Kirche zu Schmélln standen 
zu Beginn des 16. Jahrhunderts 117°, in der Schlofkirche zu Altenburg 14%, in 
St. Stephan zu Nimwegen 33, von denen 3 bereits im 13. Jahrhundert vorhanden 
waren, 7 im 14. und 12 im 15. Jahrhundert errichtet wurden. Die Kirche zu Haders- 
leben hatte 1371 6 Altare, zu denen dann im 15. Jahrhundert 6 und bis 1533 noch 
weitere 5 hinzukamen®®*. Nach Otte hatte der Dom zu Magdeburg zu Ende des 
Mittelalters 48, St. Marien zu Stralsund 44, St. Marien zu Frankfurt a. d. Oder 36, 
die Kirche der Zisterzienserabtei Eberbach 35, der Dom zu Meifien 32, die Lieb- 
frauenkirche zu Munchen 30, St. Nikolai zu Jtiterbog 30, die Stiftskirche zu 
Quedlinburg 22 Altare?®. Die so interessanten Visitationsberichte ermlandischer 
Kirchen aus der zweiten Halfte des 16. Jahrhunderts verzeichnen fir die Pfarrkirche 
zu Guttstadt 15. Altare?’, fir den Dom zu Frauenburg 20, fir die Pfarrkirche zu 
Wormditt 12, fiir St. Peter und Paul zu Heilsberg 10, fiir die Pfarrkirchen zu See- 
burg und Wartenburg 5 bzw. 6, fiir St. Peter und Paul zu Rossel 12?%, alle ein Erbe 
aus dem Mittelalter und dem beginnenden 16. Jahrhundert. 


Es sind nur wenige Beispiele, die im vorstehenden angefiihrt wurden. 
Sie reichen indessen vollauf aus, um uns von dem Bestand an Altéren, wie 
ihn die Kirchen in Deutschland zu Ende des Mittelalters aufwiesen, ein gutes 
Bild zu verschaffen. Denn so wie in den eben erwahnten Beispielen stand 
es dort allenthalben. Es ist nicht zuviel behauptet, wenn man sagt, es hatten 
damals die Kirchen in Deutschland vielfach geradezu von Altaren gestrotzt. 
Und ganz so wie in Deutschland verhielt es sich in den anderen Landern, in 
Frankreich und England, in Spanien und in Italien, in den 
Niederlanden, inder Schweiz undin Osterreich. 


Heute sind in Deutschland die vielen Altare, welche das ausgehende 
Mittelalter geschaffen hatte, zum grofsten Teil aus den Kirchen verschwunden. Sie 


6 St. Beissel, Baufiihrung des Mittelalters III 
(Freiburg 1889) 58 f. 

7 Kd. der Prov. Schleswig-Holstein 284. 
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wurden entfernt. weil die Einkinfte zu ihrer Unterhaltung mangelten, weil sie in- 
folge der Verminderung des Klerus verlassen dastanden, weil die Ziinfte und Bruder- 
schaften, denen sie gehorten, eingegangen oder die Familien, die das Patronat tiber 
sie hatten, ausgestorben waren, aber auch, weil sie oft genug ein Hindernis fir die 
Teilnahme der Glaubigen am Gottesdienste geworden waren, sei és, daB sie zu sehr 
den Raum einengten, oder daf sie den Blick auf Hochaltar und Kanzel versperrten. 
Man wird es in manchen Fallen begreiflich und begriindet finden, dafi man die 
Altare entfernte, nicht jedoch in allen. Man ist sicher oft zu radikal vorgegangen. 
Gerade die Altéare gaben den Kirchen etwas besonders Stimmungsvolles, Erhebendes, 
Anheimelndes. Durch ihre Entfernung ist nicht selten ein recht kihler, niichterner 
Zug in das Bild des Inneren gekommen. 

In Italien und Spanien, wo die Nebenaltare mit Vorliebe in Nischen 
oder Kapellen zu beiden Seiten des Langhauses aufgestellt worden waren, wo man 
in der Beseitigung der Altare sich weit zuriickhaltender zeigte, ja, wo noch das 16., 
17. und 18. Jahrhundert viel zur Vermehrung der Altére getan haben, ist noch heuie 
die Zahl der Altare in manchen Kirchen sehr gro8. Freilich sind es nur sehr selten 
mehr die mittelalterlichen Altare, was wir in ihnen antreffen, da diese fast tberall 
in spaterer Zeit durch neue ersetzt wurden. Besonders in Spanien sind viele 
Kirchen tiberreich an Altaren. Manche sind in geradezu zweckwidriger Weise mit 
solchen ausgestattet; in ganz engen Raumen sind nicht selten zwei, ja drei Altare 
zusammengepfercht. Am ausgiebigsten geschah das wohl in der Kathedrale zu 
Valencia, die in allen das Langhaus an den Seiten begleitenden Kapellen, einer Zutat 
des 18. Jahrhunderts, je drei Altare aufweist. Besonders reich an Altaéren sind 
auch, um wenigstens noch einige andere Beispiele zu nennen, die Kathedralen zu 
Salamanca, Gerona, Barcelona, Saragossa, Tortosa, Tarragona Toledo, Sevilla, 
Cordoba, Santiago de Compostella, Palenzia, die Kirche des Escorial, die Seo zu 
Manresa, S. Andrés zu Toledo, die Colegiata zu Gandia, S. Maria del Mar zu Barce- 
lona u. a. 


Die Haufung der Altare hatte ihre groten Nachteile. Je gréf8er in den 
Kirchen die Zahl der Altare war, um so schwieriger wurde es, diese in ge- 
bihrender Verfassung zu halten, wie auch den stiftungsgemafen Gottes- 
dienst der Ordnung gema8 an ihnen zu verrichten. Dazu kam, da8 die Ein. 
kunfte, die fiir sie gestiftet waren, nicht selten ganz ungeniigend waren oder 
doch im Lauf der Zeit durch die Umstande ungeniigend wurden, ja bisweilen 
vollig verlorengingen, infolgedessen die Altare zuletzt verlassen dastanden. 


Schon im 9. Jahrhundert hatte sich darum, wie bereits friher gesagt wurde, 
ein Kapitular Karls d. Gr. vom Jahre 805 gegen Errichtung iberfliissiger Altare ge- 
wandt. Doch war das freilich nur ein vereinzelter Fall, und zwar fir lange Zeit. 
Denn es dauert bis zum Ausgang des 13. Jahrhunderts, daB wir wieder von neuen 
Mafregeln gegen die Haufung von Altéren héren. Dieselben beziehen sich zudem 
nur auf Pfarrkirchen. Uberfliissige Altare sollen aus den Pfarrkirchen entfernt 
werden, bestimmt 1261 eine Synode von Mainz, da in diesen drei derselben genug 
seien,; auch diirfe fernerhin in ihnen kein neuer Altar ohne Erlaubnis des Bischofs 
errichtet werden, jedem Altar aber seien so viele Einkiinfte zuzuweisen, da aus ihnen 
wenigstens die zum Gottesdienst erforderlichen Lichter bestritten werden kénnten’®. 
Die Trierer Synode des Jahres 1310 begniigt sich damit, die Errichtung neuer Altare 
ohne Zustimmung des Bischofs zu untersagen®, die Mainzer vom Jahre 1310 wieder- 
holt die Verordnung von 1261. Die Prager Synode von 1355 bestimmt: ,,Die Pfarr- 
kirchen sollen mit zwei oder héchstens drei Altaren sich bescheiden, falls sie nicht 


2° C. 15 (Hartzh. III, 599). SE Gaia taad, i i 
ey ys e eccles. aedif. G. c. IV, 204). 
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zugleich Stiftskirchen sind, welch letztere entsprechend dem in der Menge ihrer 
Geistlichen begriindeten Bedirinis mit GutheiBung des Didzesanbischofs die Zahl der 
Altare dariiber hinaus vermehren diirfen®.‘“ Die Magdeburger Synode von 1370 
befiehlt, in den Pfarrkirchen alle iberfliissigen Altére wegzuschaffen, ohne jedoch 
anzugeben, welche als iberfliissig zu betrachten seien®*; die Synode von Magdeburg 
des Jahres 1403 wiederholt die Bestimmung vom Jahre 1370 mit dem Zusatz, neue 
Altare sollten bloS nach Zustimmung des Bischofs errichtet werden und nur, wenn 
hinreichende Einkinfte fiir Licht und Geistlichen vorhanden seien*. Die Baseler 
Synode von 1503 verbietet ohne Erlaubnis des Bischofs Altare zu errichten, aber 
zugleich die bestehenden zu andern®. Was solche und ahnliche Bestimmungen be- 
zweckten, war nicht, die Errichtung von Altaren innerhalb verninftiger Grenzen 
zu verhindern, sondern nur, dem Mifbrauch zweckloser, tibermaBiger und 
ungeniigend dotierter Altarstiftungen entgegenzutreten. Den Hussiten gegeniber, 
welche die Altaére zerstérten, betont daher Heinrich Kalteisen in seiner Rede auf 
dem Baseler Konzil: Congruit cultui divino in ecclesiis, ut sit rationalis altarium. 
multiplicatio*®*. 

Nach dem Tridentinum war es besonders der reformeifrige Karl Borromaus, 
der auf Minderung der Altare drangte. Alle Altare sollten beseitigt werden, welche 
bei der Orgelempore und bei der Kanzel angebracht waren, vor den Saulen oder 
Pfeilern standen, dem Hochaltar gegentiberlagen oder sich zu nahe den Kirchen-. 
tiren befanden. Neue Altare dirften nicht zu nahe bei den schon vorhandenen 
errichtet werden®”. Die Bestimmungen der Mailander Synoden wiederholte schon 
1583 die Synode von Aix mit dem bemerkenswerten Zusatz, der Bischof mége 
namentlich auch darauf bedacht sein, keine zu grofie Haufung der Altare, welche 
die Leute freilich so sehr anstrebten und so hoch werteten, zuzulassen, sowohl damit 
die Priester bei der Messe einander nicht stérten, als auch weil erfahrungsgema} 
um so eher die einzelnen Altére ohne die notwendige Ausrtistung blieben, je mehr 
ihrer vorhanden seien. Es gebe fast keine noch so grofe Kirche, in der nicht finf 
oder héchstens sieben Altare geniigten*. Die Synode von Prag des Jahres 1605. 
beschrankt sich auf die Verordnung, es dirfe kein neuer Altar aufgestellt werden 
ohne schriftliche Erlaubnis des Bischofs oder seines Offizials®. Die Antwerpener 
Synode von 1610 bestimmte, es sollten nicht mehr Altare erbaut werden, als bequem 
ausgestattet werden kénnten, und zwar sollten, solange der vorhandene Priester- 
mangel anhalte, in jeder Pfarrkirche ohne bischéfliche Genehmigung nicht mehr 
als drei Altare aufgestellt werden, selbst da, wo mehr gestiftete Kaplaneien vor- 
handen seien*®. Dreifig Jahre spater verbot eine Synode von St-Omer, ohne aus- 
driickliche Erlaubnis des Bischofs einen Altar aufzustellen. Auch sollten nur so viele 
errichtet werden, dafi sie bequem mit den nétigen Paramenten versehen werden 
kénnten, die Schénheit der Kirche nicht beeintrachtigten und dem glaubigen Volke 
nicht im Wege standen*. Von einschneidender und nachhaltiger Wirkung waren 
jedoch diese und ahnliche Bestimmungen nicht immer. Der an einer Fille von 
Altaren sich erfreuende und darum auf die Beschaffung méglichst vieler derselben 
gerichtete fromme Sinn der Glaubigen erwies sich oft genug als die starkere Macht. 


Ill. DIE ZAHL DER ALTARE IN DEN RITEN DES OSTENS 


Wesentlich anders als im Abendland verhalt und verhielt es sich beziig- 
lich der Zah] der Alt€are in den Riten des Ostens. Hier kam es nie 


32 C. 48 (Hartzh. IV, 395). 37 Conc. Med. IV c. De capellis; V c. Altare 


39 C, 31 (Hartzh. IV, 423). oe eccl. Mediol. 123 463). 
44 Rubr. de eccl. aedif. (Hartzh. V, 703). G Demian (X16), 


’ 29 C. 11 (Hartzh. VIII, 686). 
*© Tit. IV (Hartzh. VI, 1503). 49 Tit. 22, c. 4 (Hartzh. VIII, 1012). 
36 1]. VIII, 1864. “1 Tit. 6, c. 15 (Hartzh. X, 791). 
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zur Einfiihrung von Nebenaltéren im Sinne und vom Charakter der Neben- 
altire des lateinischen Ritus. Am treuesten hat an dem ursprunglichen 
Brauch, der nur einen einzigen Altar kannte, der griec hische Ritus 
festgehalten. Noch heute gibt es in allen Kirchen desselben, gleichviel wel- 
chem seiner Zweige sie angehdéren, blo8 einen Altar. 


Scheinbar nicht so ganz streng nimmt man es in anderen Riten, wie z. B. bei 
den Armeniern, den Maroniten sowie namentlich bei den Kopten, in 
deren Kirchen sich bisweilen drei, ja fiinf Altare befinden, und zwar nicht als eine 
Einrichtung, die erst aus jiingerer Zeit stammt, da schon Kirchen, die hoch in das 
Mittelalter zuriickreichen, jene Mehrzahl von Altaéren zeigen’. Freilich auch nur 
scheinbar. Denn zwischen den Nebenaltaren, wie sie im koptischen Ritus in Ge- 
brauch sind und sonst noch etwa in orientalischen Riten vorkommen, und den- 
jenigen des lateinischen Ritus besteht ein wesentlicher Unterschied. Jene sind nam- 
lich, wenn man genauer zusieht, nicht sowohl Nebenaltare, als vielmehr ebenfalls 
Hauptaltére, wenn auch nur Hauptaltére zweiter Ordnung, Ersatzhauptaltare, fir 
bestimmte hohe Feste, wie Weihnachten, Ostern, Kreuzerhohung u. a., an denen 
man nicht, wie an den anderen Tagen, blof einmal, sondern zwei- oder gar mehrere- 
mal die Messe feiert. Denn es gilt als unzulassig und den kirchlichen Kanones 
widerstreitend, an einem Tage auf dem gleichen Altar mehr als einmal zu 
zelebrieren. ,,Der Priester“, heift es im Nomokanon des Michael von Damietle 
(zweite Halfte des 12. Jahrhunderts), ,,darf auf dem Altar an einem Tag nicht zweimal 
zelebrieren?“, wofiir der Jakobit Dionysius Bar Salibi (| 1171) als mystischen Grund 
anfihrt, der Altar versinnbilde das Grab des Herrn, Christus sei aber nur einmal 
im Fleische begraben worden, nicht vielmals, und darum diirfe auch auf einem 
Altar an einem Tag nur einmal das hl. Opfer gefeiert werden’. 


In den Kirchen der Kopten stehen deshalb auch jene Ersatzaltaére in einer 
Reihe mit dem Altar, welcher zunachst und gewohnlich zur Meffeier benutzt zu 
werden pflegt, fast in einer Linie mit ihm, und wie er nicht bloB hinter Schranken, 
sondern auch in besonderen Kapellen*. Nach § 29 der koptischen Kanones des 
Pseudo-Clemens sollen in jeder Kirche zwei Altare sein, einer, der von einem Ort 
zum anderen getragen werden konne, wie die Lade der Israeliten, die in der Wiiste 
getragen wurde, und ein anderer, der unbeweglich sei, feststehe®. Die in dieser Vor- 
schrift zum Ausdruck kommende liturgische Praxis ist offenbar Alter als die heute 
bei den Kopten geltende; denn sie kennt erst einen einzigen feststehenden Altar in 
den Kirchen. Leider ist das Alter der fraglichen Kanones kaum genauer bestimm- 
bar, immerhin dirften sie bis wenigstens in die Friihe des 2. Jahrtausends zuriick- 
gehen. Urspriinglich wird man sich jenes Tragaltares bedient haben, wenn in einer 
Kirche am gleichen Tage aus einem besonderen Anlafi eine zweite Messe gelesen 
werden mute. Spater errichtete man zu dem Ende, vielleicht weil das nachgerade 
haufiger vorkam und an bestimmten Tagen sogar die Regel geworden war, fest- 
stehende Altare. 

In den Kirchen der Nestorianer gab es schon im 11. Jahrhundert, wie es 
scheint, zwei Altare, von denen der eine in der Apsis stand, der andere auf dem 
Bema, einer im Schiff der Kirche befindlichen, erhéhten vierseitigen Plattform, seinen 
Platz hatte’. Bei den Armeniern wurde im 12. Jahrhundert manchmal in den 


{ J. A. Butler, The ancient coptic churches  ronis Expositio ministerii oblationis c. 14 bei 
of Egypt II (Oxford 1884) 23. Ass. Cod. lit. 1. 4 
( ' - 4, p. 2 (Romae 1752) 264. 
? C. 33 bei W. Riedel, Die Kirchenrechts- 4 Butler, a. a. O 
quellen des Patriarchats Alexandrien (Leipzig foe Sita! a 
1900) 102. Riedel a. a. O., 172. 


* Expositio liturgiae, versio c. 7 (SS. Syr. ® A. H. Connoll rmi i i 

I > r anal y, Anonymi auctoris exposi- 

ser. 2, t. 93 (Paris 1903) 54. Vgl. Assemani, tio officii ecclesiae, vation (SS. Syr. ae 2 
Bibl. orient. II, 184 und Pseudo-Joannis Ma-  t. 91 [Romae 1913] 196). ; 
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Kirchen eine groSere Zahl von Altaren errichtet, wie wir von Nerses von Lampron 
(+ 1198) horen, der ein solches Vorgehen als Verletzung des alten Brauches ernstlich 
bekampfte. ,,Die Ecken der Kirchen“, sagt er, ,,fillen wir mit Altaren... Wahrend 
sich die grofe Kirche in Konstantinopel, die Kirche zu Ani, die Sionskirche in 
Jerusalem, die Petruskirche in Antiochien und die Hagia Sophia zu Tarsus mit 
einem Altar bescheiden, haben wir in den Kléstern die Altare zahlreicher gemacht 
als die Bewohner derselben.“* ,,Dem einen Christus“, meint er, ,,ist ein Altar 
genug, aber zahlreiche Diener sind ihm noch zu wenig.“” Es waren nach Nerses be- 
sonders die Kléster, die in ihren Kirchen unter Abweichen von den alten Kanones 
statt eines einzigen mehrere Altare anbrachten’. 


Sehr frih begegnet uns im Osten eine Mehrzahl von Altaren in der Grabes- 
kirche zu Jerusalem und in der Marienkirche im Tale Josaphat. Denn es gab schon 
um 670 in jener nicht weniger denn fiinf Altare, von denen drei nach Norden, Westen 
und Siiden in Kapellennischen des inneren Portikus standen, der vierte vor dem Ein- 
gang des hl. Grabes und der ftinfte an der Ostseite der mittleren Rotunde sich befand, 
in. dieser vier’. Die Altére entstammten zwar nicht den Tagen Konstantins, sondern 
wurden erst im 7. Jahrhundert errichtet, als Patriarch Modestus die 614 von den 
Persern in Schutt und Asche gelegten heiligen Statten wieder aufbaute. Indessen ist 
selbst noch fiir diese spatere Zeit eine derartige Haufung der Altare im Osten sehr 
auffallig, erklart sich aber zur Genitige aus dem Charakter und der Bedeutung der 
hl. Statten. Sie waren nicht lediglich Heiligtttmer des Ostens, sondern der ganzen 
christlichen Welt, zu denen auch aus dem Abendland die Pilger zahlreich herbei- 
eilten. Es mufte darum natiirlich auch dem Brauch des letzteren Rechnung getragen 
werden, zumal es unter der Menge der Pilger, die nach Jerusalem zogen, viele 
Priester gab, denen die Moglichkeit geboten werden mufte, an den hl. Orten ihrer 
Andacht entsprechend das hl. Opfer darzubringen. Eine gréofere Zahl von Altaren 
war deshalb an den hauptsachlichsten der heiligen Statten nicht zu umgehen; sie 
war durch die besonderen Umstande geradezu gefordert. 


SECHSTES KAPITEL 
DER ORT DER AUFSTELLUNG DER ALTARE 


I. DER ORT DES HOCHALTARES 


Der Hochaltar hatte gemaf seiner hervorragenden Bedeutung als 
Gemeindealtar und als Statte der 6ffentlichen Feier der Liturgie sowie zum 
Ausdruck der Scheidung zwischen Klerus und Laien, zwischen den am Altare 
tatigen Geistlichen und dem der liturgischen Handlung lediglich anwohnen- 
den Volke seinen Platz an der vorziiglichsten Stelle in der Kirche, im Pres - 
by terium. Schlo8 dieses mit einer Apsis, so stand er in vorkarolingi- 
scher, ja selbst noch in karolingischer Zeit in der Regel nicht im Scheitel 
derselben, noch tiberhaupt in der Apsis selbst; er war vielmehr gewohnlich 
— Je nach den O6rtlichen Verhaltnissen oder dem besonderen Ortlichen 
Brauch — mehr oder weniger weit vor ihr aufgestellt. Andernfalls wiirde 
fiir den ihn umgebenden Klerus zu wenig Platz gewesen sein, zumal die Apsis 


7 Nach giitiger Mitteilung des Herrn Prof.  gaben fufen auf den Mitteilungen des Bischofs 
Dr. J. Strzygowski zu Wien. Arculfus, der neun Monate in Jerusalem ge- 
8 Adamni De locis sanctis 1. 1, c. 2, 3 und 12 weilt hatte. 
(C. SS. eccl. XXXIX, 227 230 241. Adamnus’ An- 


Braun, Der christliche Altar I. 25 
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vielfach gegeniiber dem Mittelraum der Kirche eingezogen war, also veme 
geringere Breite als dieser besa8. Hatte die Basilika ein Querschiff, wie es 
freilich auBerhalb Roms selten der Fall war, so wurde der Altar bisweilen 
bis zum Triumphbogen vorgeschoben, der Langhaus und Querschiff schied. 


Gute Beispiele fir die mannigfache Anordnung des Hochaltares in altchrist- 
licher vorkarolingischer und karolingischer Zeit bieten die alten rémischen Basiliken. 
Hart im Scheitel der Apsis findet er sich hier allerdings nirgends, weil dort die 
Cathedra angebracht war. Unter dem Eingangsbogen der Apsis steht er in S. Pietro 
in Vincoli; ebendort befand er sich in der von Valentinian erbauten zweiten Pauls- 
basilika, in welcher man, nach der friher erwahnten Mefistiftungsurkunde 
Gregors III2, unterschied den Hochaltar und den vor dem Langhaus hart am 
Triumphbogen des Querschiffes befindlichen Altar ad corpus, den Grabaltar des 
Apostels. Hart vor der Apsis erhob sich der Hochaltar in der alten Peterskirche; 
in das Langhaus tritt er hinein in S. Pancrazio, S. Giorgio in Velabro, S. Cecilia, und 
ebenso verhielt es sich frither beispielsweise auch in SS. Quattro Coronati. Weit in das 
Schiff hineingebaut wurde der Hochaltar in S. Agnese, und zwar wohl mit Riicksicht 
auf das im Boden befindliche Grab der Titelheiligen; gleich hinter dem Triumph- 
bogen, der Querhaus und Mittelschiff scheidet, erhielt er seine Stelle in der Lateran- 
kirche. 

Die verschiedene Anordnung des Hochaltares begegnet uns auch in den anderen 
aus altchristlicher, vorkarolingischer und karolingischer Zeit stammenden Kirchen 
Italiens, namentlich zu Ravenna. Hart an die Wand der Apsis wurde der Hochaltar 
wohl blo8 in kleinen Kirchen aufgestellt, wie z. B. in S. Caliono und in der Martyrer- 
basilika zu Cimitile, deren heutiger Hochaltar allerdings vielleicht nicht mehr der 
urspriingliche ist, jedoch auf alle Falle an der Stelle des urspriinglichen steht. 

Lehrreich fuirr die Kenntnis der Stellung des Hochaltares in den altchristlichen 
Kirchen Nordafrikas sind die Wahrnehmungen, die man bei den Nachgrabungen 
in den Ruinen derselben machte. Mitten in der Apsis stand er z. B. in der Basilika 
zu Lambesis (Algier)’, zu Bénian’, zu Sériana, Matifou und in der grofen Basilika 
zu Tigzirt* sowie in der Basilika zu Lecourbe’. Vor der Apsis erhob er sich zu 
Kherbet el Ousfane, in der grofen Basilika zu Tebessa und in der ihr benachbarten 
Kapelle, in der grofen Basilika zu Timgad*, zu Henschir Akhrib’, zu Thamallula’, 
zu Kherbet bou Addoufen®, zu St. Toual*®, Aguemmouni Oubekhar*, Announa” u. a. 
Am haufigsten ergab sich, daB der Altar vor der Apsis seinen Platz gehabt hatte, und 
zwar war er bald mehr, bald weniger weit in das Schiff hineingeschoben. In einer 
der drei Kirchen zu Thelepte befand er sich 2 m vor der Apsis, in der zweiten 
2,60 m, in der dritten und groBten 5 m**, In der grofen Basilika zu Karthago erhob 
sich der Altar fast in der Mitte der Kirche, ungefahr 24 m vor der Apsis“, und 
ahnlich verhielt es sich in der Basilika zu Segermes*®. In der Alexanderbasilika 
zu Tipasa stand der Altar gegentiber der Apsis auf einer Erhéhung, die durch die 


Deckel von neun Sarkophagen gebildet wurde. 


1 Vgl. oben S. 372. 

* Melanges d’archéologie et d’histoire XVIII 
(1898) 470. 

5 St. Gsell, Fouilles de Bénian (Paris 1879) 
S250. 

“ St. Gsell, Les monuments antiques d’Algé- 
rie II (Paris 1901), 146. 

> Bullet. archéol. du comité des travaux 
hist. 1898, 361. 

6 St. Gsell, Les monuments II, 146 283 289 
310. 

* Mélanges d’arch. et d’hist. XXIII (1903) 
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* Recueil de Constantine XLI (1907) 232. 


® Bullet. archéol. 1902, 385 338 340. 

‘© Recueil de Constantine XXII (1882) 409. 

11 Vigneral, Ruines romaines de l’Algérie, Ka- 
bylie du Djurdjura (Paris 1868) 89, pl. XIV. 

12 St. Gsell, Les monuments II, 166; Nouvel- 
les archives des missions scientif. IV (1893), 368. 

*S Bull. archéol. du Comité des travaux hist. 
1885, 142 f.; 1888, 178; St. Gsdll; Recherches 
archéol. en Algérie (Paris 1903), 27 f. 

*4 Recueil de Constantine XXVI (1890—1891) 
186; St. Gsell 1. c. 27, Note 1. 

*® Bullet. archéol. 1904, 463. 

*® Bull. archéol. 1892, p. 475 f.; Mélanges 
d’arch. et d’hist. XIV (1894) 389f.; Fr. Wie- 
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Uber die Stellung des Hochaltares in den Kirchen Galliens und Spaniens 
sind wir nicht naher unterrichtet. 


Im Frankenland brachte die Karolingerzeit durch die Einfuhrung 
des Chorjoches eine Neuerung beziiglich des Ortes des Hochaltares. Indem 
man bei Kirchen mit Querschiff zwischen Apsis und Querschiff ein Chor- 
quadrat einschaltete, erhielten sie im Grundri8 die Form einer sog. crux 
immissa. 

Fir den Hochaltar hatte das zur Folge, da8 er nicht mehr in das Querschifi 
geriickt zu werden brauchte, wenn man ihn aus irgendeinem Grunde nicht in der 
Apsis aufstellen wollte oder konnte, da das Chorjoch einen sehr geeigneten Platz 
fir ihn bot, daB man, falls man ihn in der Apsis errichtete, vor ihm im Chorjoch 
einen zweiten Choraltar anbringen konnte, und umgekehrt, wenn man ihn im Chor- 
joch erbaute, in der Apsis eine passende Stelle fiir einen solchen gewann. Das erste 
sichere Beispiel einer Kirche mit Querschiff und Chorjoch gewahrt Angilberts 
Richariuskirche zu Centula aus dem Ende des 8. Jahrhunderts, das zweite der etwa 
zwei Jahrzehnte jiingere Plan fiir den Neubau der St. Gallener Klosterkirche. Zu 
Centula erhielt der Hochaltar seinen Platz in der Apsis; im Chorjoch errichtete Angil- 
bert einen dem hl. Petrus geweihten Altar. Auf dem St. Gallener Plan steht der 
Hochaltar im Chorjoch, in der Apsis aber ein Paulusaltar. Das Chorjoch wurde in 
der Folge fiir die weitere Entwicklung des Kirchenbaues wie ftir die Aufstellung des 
Hochaltares von tiefgreifender Bedeutung. 


Eine andere Neuerung der Karolingerzeit diesseits der Alpen ist die Ein- 
fiihrung eines zweiten Hochaltares. Er hatte seinen Platz an der 
dem ersten Hochaltar gegentiberliegenden Schmalseite der Kirche, also in der 
Regel im westlichen Teil derselben in einem dort fiir ihn angelegten form- 
lichen Chorbau, der, wenigstens spater, wie der Hauptchor gewohnlich mit 
einer Apsis versehen war. 


Das erste bekannte Beispiel der Anlage eines Westchores mit eigenem Hoch- 
altar bietet die zu Ende des 8. Jahrhunderts vollendete Kirche des Klosters Centula 
(St-Riquier, Somme). Abt Angilbert, der sie erbaute, weihte sie samt ihrem in der 
Apsis des Ostchores befindlichen, von einem kostbaren Ciborium tiberdachten Hoch- 
altar dem hl. Richarius, dem Grinder des Klosters, der in der alten Kirche bestattet 
worden war, und dessen Grab in der neuen Kirche seinen Platz hatte zwischen der 
Apsis und dem vor ihr liegenden Petrusaltar. Angilbert wollte aber auch, wie 
es gewohnlich im Frankenlande geschah, in seinem Neubau dem Erléser einen 
Altar errichten, und zwar, wie es der Natur der Sache entsprach, an auszeichnender 
Stelle. Da dies jedoch unter den obwaltenden Umstanden im Ostchor nicht tunlich 
war, so wiederholte er am Westende des Langhauses den éstlichen Querbau, doch 
ohne Apsis, weihte ihn flr sich und in besonderem Sinne dem Erléser und schuf 
in ihm den geplanten Salvatoraltar’’. Welch hohe Bedeutung aber der Salvatorchor 
in den Augen Angilberts hatte, zeigt klar die von Hariulf*® mitgeteilte, sechs Distichen 
umfassende Widmungsinschrift, in welcher der Abt sein Werk dem Herrn weiht und 
fiir sich, Kaiser Kar] und fir alle bittet, die an diesem Ort ihre Gebete zu Gott empor- 
senden wiirden, und die er nicht im Richariuschor, sondern im Westchor anbringen 
lieB. Das erhellt ferner aus der Bestimmung Angilberts, der zufolge eine der drei 
Abteilungen, in welche derselbe die dreihundert Ménche und die hundert diesen zur 


land, Ein Ausflug ins altchristl. Afrika (Stutt- (Chor) et butico (Langhaus) sancto Richario 


gart 1900) 186 f. dicata est et turris occidentalis in honore sancti 
47 Hariulfi Chron. Cental. 1. 2, c. 3 (M. 174, Salvatoris specialiter est dicata. 
1241): Turris ergo orientalis cum cancello 18 L. ¢ 1242. 
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Rekonstruierter Grundrif der 
Richariuskirche zu Centula 
(Nach Effmann) 

1) Richariusaltar, 

2) Salvatoraltar, 

3) Petrusaltar, 

4) Richariusgrab, 

5) Heiligkreuzaltar, 

6) Quintinusaltar, 

7) Mauritiusaltar, 

8) Johannesaltar, 

9) Martinusaltar, 

10) Stephanusaltar, 

11) Laurentiusaltar, 

12) Turm mit Raphaelsaltar, 

13) Turm mit Gabrielsaltar, 

14) Turm mit Michaelsaltar 
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19 Der zweite stand im Richariuschor, der 
dritte im Schiff der Kirche bei einer dort an- 
gebrachten Darstellung der Passio, d. i. einer 
Kreuzigungsdarstellung (1. c. 7; ibid. 1249). Die 
drei Chore hielten das Officium nicht nach- 
einander ab in Weise einer laus perennis, son- 


Erziehung anvertrauten Knaben teilte, bei der 
gemeinschaftlichen Verrichtung des Chor- 
gebetes seinen Platz auf dem Salvatorchor hatte’, 
sowie endlich aus dem bemerkenswerten Umstande, 
daB in der Stiftungsurkunde nicht an erster Stelle 
vom Richariuschor die Rede ist, wie man doch er- 
warten sollte, sondern vom Salvatorchor, und daf 
am Oster- und am Weihnachtstage die Briider und 
die Kleriker sowie die anwesenden Laien am Sal- 
vatoraltar kommunizierten. Nahm auch zu Centula 
infolge der besonderen Verhaltnisse der Richarius- 
altar den Ostchor ein, so stand doch ersichtlich der 
Salvatoraltar ihm im iibrigen an Bedeutung nicht nach. 


Was Angilbert geschaffen hatte, war, genau 
genommen, ein Doppelbau, bestehend aus zwei 
Kirchen, deren jede ihren eigenen Hochaltar hatte, 
die aber so zusammengebaut waren, daf sie innen 
wie aufen ein einheitliches Ganzes bildeten. In der 
Tat nennt Angilbert selbst in seiner Gottesdienst- 
ordnung fiir Centula den Salvatorchor ausdricklich 
Kirche: Ecclesia sancti Salvatoris”®. 

Das zweite Beispiel bietet die nur wenige Jahre 
jingere Abteikirche des Klosters Fulda. Ihr ostlicher 
Teil wurde um 790—792 unter Abt Baugolf begonnen; 
ihr westlicher Teil entstand unter dessen Nachfolger 
Ratger. Unter Abt Eigil vollendet, wurde sie 878 
eingeweiht, der dstliche Teil zu Ehren des allerhei- 
ligsten Erlésers, der westliche, in den man bei der 
Einweihung den Leib des hl. Bonifazius tbertrug, 
zu Ehren des hl. Bonifazius. Im Unterschied von 
Centula befand sich zu Fulda der Salvatoraltar 
im Ostlichen Chor, im westlichen der Bonifazius- 
altar, weil zu Fulda das Grab des hl. Bonifazius 
nicht, wie es zu Centula mit dem des hl. Richarius 
der Fall gewesen war, schon vor dem Neubau 
seinen Platz im Ostchor hatte. Eine wichtigere, fiir 
die Folgezeit sehr bedeutungsvolle Abweichung 
von Angilberts Bau war, daB zu Fulda auch der 
Westchor mit einer halbrunden Apsis ausgestattet 
wurde. Darin aber stimmten beide Kirchen tiber- 
ein, daB auch die Fuldaer ein Doppelbau war, 
dessen zwei Teile im Grunde zwei besondere Kir- 
chen mit besonderem Hauptaltar waren. So faBte 
man auch zu Fulda selbst die Anlage auf, wie sich 
aus Eintragen des wohl im Beginn des 10. Jahr- 
hunderts entstandenen Fuldaer Abtskataloges er- 
gibt. Von dem Werk Baugolfs heiBt es hier: 
Orientale illud templum mirificum arti- 

(FuBnote 20 u. 21 s. nachste Seite) 
dern wie es in der Institutio Angilberti aus- 
dricklich heiBt, gleichzeitig: Ea autem ratione 
ipsi chori tres in divinis laudibus personabunt, 
ut omnes horas canonicas in commune simul 


omnes decantent, quibus decenter expletis 
uniuscujusque chori pars tertia ecclesiam exeat (1.c.) 
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ficiose constructum studio Ratgeri strenuissimi viri 
honorabiliter exstruxit, von dem des Abtes Ratger: 
Tertius abbas Ratger, sapiens architectus, occi- 
dentale templum, mira arte et immensa 
magnitudine alteri copulans, unam fecit ecclesiam”. 
Man sah also auch zu Fulda in der Abteikirche 
einen aus zwei templa, einem 6stlichen und einem 
westlichen, sich zusammensetzenden Kirchenbau 
(ecclesia). 

Ein drittes Beispiel aus dem Beginn des 9. Jahr- 
hunderts liefert uns der 820, also nur wenige Jahre 
nach der Vollendung der Fuldaer Salvator-Boni- 
fazius-Kirche entstandene Plan fiir den Neubau der 
St. Gallener Klosterkirche. Auch er zeigt zwei 
Chore. Der an die Vierung des Querschiffes sich 
anschlieBende Ostchor besteht aus halbrunder Apsis 
und rechteckigem Chorjoch, der auf das letzte Joch 
des Langhauses folgende Westchor blof aus halb- 
runder Apsis. In der Apsis des Ostchores sehen 
wir einen dem hl. Paulus geweihten Altar ver- 
merkt, im Chorjoch in Verbindung mit dem Sarko- 
phag des hl. Gallus das der Gottesmutter und dem 
hl. Gallus gewidmete altare principale. Im West- 
chor steht der Petrusaltar. Um die Anlage richtig 
zu verstehen, mu man beachten, daB es im Kloster 
St. Gallen zur Zeit des geplanten Neubaues zwei 
Kirchen gab. Die eine, in der der Leib des hl. Gal- 
lus ruhte, war fir das Volk bestimmt und dem 
hl. Paulus geweiht, die andere diente ausschlieBlich 
dem Gottesdienst der Klosterinsassen und hatte den 
hl. Petrus als Patron®*. In dem Neubau sollten 
nun beide Kirchen vereinigt werden. Der Architekt 
hat das auf seinem Plan dadurch zu erreichen ge- 
sucht, da er einen zweichérigen Bau schuf, von 
dessen beiden Choéren der eine einen Altar des 
hl. Paulus und, zugleich entsprechend dem friiheren 
Verhaltnis, das Grab des hl. Gallus, der andere 
einen Altar des hl. Petrus erhalten sollte. Wir haben 
also auch in dem St. Gailener Baurif einen Doppel- 
bau vor uns, nur verdankt dieser in diesem Falle 
sein Entstehen nicht dem Grabe eines Heiligen, 
das man in auszeichnender Weise unterbringen 
und mit dem man einen vor den anderen Altaren 
hervortretenden Altar verbinden wollte, wie es 
im Fuldaer Kloster der Fall gewesen war, sondern 
dem Umstand, daf8 in dem geplanten Neubau die 
beiden alten Kirchen des Klosters gewissermafen 
fortleben sollten. 
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GrundriB zum geplanten Neubau 
der Klosterkirche von St. Gallen 
aus dem Jahre 820 


1) Marien- und St.-Gallus-Altar nebst 
Sarkophag und Confessio des hl. Gal- 
lus, 2) Paulusaltar, 3) Petrusaltar, 
4) Philippusaltar, 5) Andreasaltar, 6) 
Benediktusaltar, 7) Kolumbanusaltar, 
8) Heiligkreuzaltar, 9) Johannes Bap- 
tist- und Johannes Evangelist-Altar, 
10) Stephanusaltar, 11) Martinusaltar, 
12) Unschuldige-Kinder-Altar, 13) Ca- 
ciliaaltar, 14) Laurentiusaltar, 15) Mau- 
ritiusaltar, 16) Sebastianusaltar, 17) 
Agnesaltar, 18) Gabrielsaltar, 19) Mi- 
chaelsaltar. 


20 M. 99, 849; Ferd. Lot, Chronique de l’ab- 
baye de Saint-Riquier (Paris 1894) 298: Ordi- 
navi enim, ut in die sanctissimo Paschae et in 
Nativitate Domini fratres et ceteri omnes, 
qui in ecclesia sancti Salvatoris 
ad missam audiendam steterint, in eadem 
ecclesia communionem percipiant. 


21 DaB der Westchor eine Apsis hatte, erhellt 
aus Hrabans tituli der Altare (M. G. Poetae II 
207). Vgl. auch G. Richter in,,Festgabe zum Boni- 
fatius-Jub.“ 1905 (Fulda 1905) XVII u. XXVII f. 

22°M. G.SS. NII 272: 

23 Ferd. Keller, BauriB des Klosters St. Gal- 
len yom Jahre 820 (Ziirich 1844) 8 f. 


390 Zweiter Abschnitt. Das altare fixum 


Man hat iiber den Zweck und die Bedeutung der Westchore mancherlei 
gemutmaBt und dabei auch manches Unhaltbare vorgebracht™. Wie es zu 
ihrer Entstehung kam, daran lassen die drei angefiihrten friihesten Beispiele 
keinen Zweifel. Was ihre Einfiihrung bewirkte und auch spater immer 
wieder gelegentlich die Erbauung eines Westchores veranlaBte, war die Ab- 
sicht, zum Preis eines besonders verehrten Heiligen, der Reliquien eines 
Heiligen oder des zweiten Patrones der Kirche oder zu Ehren des Patrones oder 
Titels einer durch einen Neubau verdrangten und in diesen aufgenommenen 
Alteren Kirche an hervorragender Stelle als Gegenstiick zum Altar des Ost- 
chores einen zweiten Hauptaltar zu errichten. 

Freilich mégen in einzelnen Fallen auch noch andere Momente auf die Anlegung 
eines Westchores und eines zweiten Hauptaltares von begleitendem Einflu8 gewesen 
sein, doch waren sie sicher nicht die hauptsdchliche und entscheidende Ursache. So 
mag man, als man zu Werden um 940 der 875 vollendeten dortigen Salvatorkirche 
einen der Gottesmutter geweihten Westchor in Gestalt eines mit Abseiten versehenen, 
aber apsidenlosen Turmes anfiigte, dabei auch bezweckt haben, fir die zur Abtei ge- 
horende Pfarrgemeinde einen Pfarraltar zu schaffen; wenigstens diente der Westchor 
in spaterer Zeit als Pfarrkirche®* und sein Altar als Pfarraltar. Indessen ist die Még- 


lichkeit keineswegs ausgeschlossen, daB der Westchor und sein Altar erst nachtrag- 
lich diese Bestimmung erhielten”®. 


In den Zentralbauten der vorkarolingischen und karolingischen 
Zeit, die nicht lediglich Taufkirchen waren, sondern zur Feier der Liturgie 
dienten, stand der Hauptaltar nicht, wie man vielleicht erwarten méchte, in 
dem Zentrum des Baues. In kreuzf6rmigen Zentralbauten, wie in der 
Kirche zu Germigny-des-Prés, befand er sich in dem 6stlichen Kreuzarm, 
bei Rundbauten oder Polygonalanlagen, wie in S. Vitale zu Ravenna, in der 
Pfalzkapelle zu Aachen und in der Michaelskirche zu Fulda, in einem dem 
Umgang des Mittelraumes ein- oder angebauten Chor, der bei dem ersten 


34 Vel. namentlich G. Otte, Handbuch der 
kirchlichen Kunstarchaologie (Leipzig 1883) I, 
55 f., wo auch die meisten der deutschen mit 
Westchor versehenen Kirchen angefihrt sind; 
ferner J. M. Kraatz, Wozu dienten die Doppel- 
chére? (Hildesheim 1876), der die mannigfachen 
Aufstellungen iiber die Bestimmung der Dop- 
pelchore einer guten Kritik unterzieht, selber 
aber irrt, wenn er meint, der Westchor sei im 
Gegensatz zu dem fir den Morgengottesdienst 
beniitzten Ostchor fiir den Nachtgottesdienst 
gebraucht worden; G. Dehio und G. von Be- 
zold, Die kirchliche Baukunst des Abendlandes I 
(Stuttgart 1892) 167 f. sowie W. Effmann, Cen- 
tula (Miinster 1912) 153 f. 

** Kunstdenkmaler des Kreises Essen (Diis- 
seldorf 1893) 82. Der Westchor zu Werden 
wurde 943 durch Erzbischof Wigfried konse- 
kriert. Er heiSt noch im 11. Jahrhundert 
ecclesia s. Mariae sive turris, spater fiihrte er 
den Namen turris s. Petri und der in ihm 
stehende Altar den Namen Petrusaltar. 

26 Nach Effmann (Centula, 163) hatte schon 
zu Centula' der Westbau den Charakter einer 
Pfarrkirche der zum Kloster gehérenden 


Laiengemeinde besessen, und zwar erstens, 
weil in ihm der Taufstein stand und zweitens, 
weil nach Angilberts Vorschrift die Laien am 
Weihbnachts- und Osterfeste auf dem Salvator- 
chor kommunizieren sollten. Allein, daB der 
Taufstein im Westbau stand, beweist noch 
nicht, daB gerade dieser Pfarrkirche war, und 
noch weniger, daf der Westbau aufgefihrt 
wurde, damit er als Pfarrkirche diene. Was 
aber die erwahnte Vorschrift Angilberts be- 
treffs der Kommunion auf dem Salvatorchor 
anlangt, so sollten alle sie dort am Weih- 
nachts- und Ostertag empfangen und nicht bloB 
die Laien. Der Salvatorchor hatte also offen- 
sichtlich nicht den Charakter einer Pfarr- 
kirche der Laien. DaB aber Angilbert gerade 
den Salvatorchor als Ort bestimmte, an dem 
alle an den beiden Festtagen kommunizieren 
sollten, geschah sonder Zweifel, weil er der 
geeignetste und als Salvatorchor zugleich der 
passendste war. Auf keinen Fall 148t die frag- 
liche Bestimmung den Schlu8 zu, Angilbert 
habe den Salvatorchor in der besonderen Ab- 
sicht gebaut, damit er die Pfarrkirche und 
sein Altar den Pfarraltar der Klosterpfarre bilde. 
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der genannten drei Bauten mit halbrunder, auBen dreiseitiger Apsis, bei dem 
zweiten gradseitig?’, bei dem dritten innen halbrund, auBen gerade schloB. 


Architektonisch und Asthetisch ware es allerdings richtiger gewesen, den Altar 
im Zentrum des Baues, dem Ausgangspunkt 
aller baulichen Bewegung, auifzustellen, allein 
fiir seine Platzwahl konnte nicht der Astheti- 
sche noch der architektonische, sondern nur 
der liturgische Standpunkt entscheidend sein. 
Diesem aber entsprach es mehr, den Altar 
nicht im Zentrum des ~Baues anzubringen, 
sondern in einem aus diesem herausgescho- 
benen besondern Altarraum. Ubrigens fand 
der Zentralbau im Abendland in vorkarolingi- 
scher Zeit nur wenig Verbreitung. Die Basilika, 
die den liturgischen Anforderungen allerwegen 
auf das beste entsprach und in ihrer Ent- 
stehung wie Entwicklung aufs engste mit der 
Liturgie, aus der sie hervorging, verknitpft 
war, war und blieb dort die mabgebende Form 
fir den Kirchenbau. ae 
In der zweiten HAalfte des S. Vitale (GrundriB). Ravenna 


Mittelalters und in der neueren 


Zeit hatte der Hochaltar in der Regel seine Stelle in der Apsis, bei gotischen 
polygonalen Chorabschliissen im Chorhaupt, und zwar ebensowohl bei gré- 
Beren wie bei kleineren Bauten, bei querschifflosen Kirchen wie bei Kreuz- 
kirchen, Kirchen, die mit Querarmen 
versehen waren. 

Was vordem nur bei unbedeutenderen 
Bauten geschehen war, wurde seit der Ka- 
rolingerzeit bald allgemein Brauch, auch 
bei den groBen Kloster-, Stifts- und Kathe- 
dralkirchen, in denen deshalb nun die 
Geistlichkeit nicht mehr hinter und um den 
Altar herum ihre Sitze hatte, sondern im 

“Bm Chorjoch vor demselben, oder wie in Spa- 
nien als Nachklang der altchristlichen schola 
cantorum in einem dem Schiff der Kirchen 
eingebauten, an drei Seiten von Wanden 
abgeschlossenen und nur nach dem Hoch- 
altare zu offenen Raume, dem sog. Coro. 
Freilich gab es stets Ausnahmen, nament- 
lich in Italien, wo auch noch in nachmittel- 
alterlicher Zeit die Geistlichkeit in Kathe- 
dral-, Stifts- und Klosterkirchen mit Vorzug 
nach wie vor ihren Platz hinter dem Hoch- 
altar beibehielt, der zu dem Ende haufig bis 
an das Querschiff vorgeschoben erscheint. 

In Kreuzkirchen finden wir in Italien 
seit Ausgang des Mittelalters den Hochaltar 

Pfalzkapelle Karls d. Gr. (GrundriB). Aachen bisweilen in der Mitte der Vierung, wie 


27 Ahnlich die 774 gegriindete Sophiakirche zu Benevent. 
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z.B. im Dom, in S. Lorenzo und in S. Spirito zu Florenz sowie in St. Peter zu Rom, 
wo namentlich der Umstand, da der Altar sich iber dem Grab des Apostelfursten 
erhebt, fiir seine Aufstellung unter der Riesenkuppel entscheidend war. Auch im Dom 
zu Mailand erhob sich der Hochaltar, als ihn Martin V. 1418 konsekrierte, mitten unter 
der Kuppel, bis ihn der hl. Karl aus liturgischen Riicksichten an seine heutige Stelie 
im Chorhaupt versetzte. 

Ein Westchor mit zweitem Hochaltar, wie sie das Ende des 8. und der 


Beginn des 9. Jahrhunderts entstehen sahen, fand in Deutschland in der Folge- 


zeit bis zum Einsetzen der Gotik manche Nachahmung. 

Dem 10. Jahrhundert gehéren z. B. an der Westchor des Domes zu Minster”, 
des Domes zu Augsburg, der Abteikirche zu Werden und der Stiftskirche zu Essen. 
Auch der zu Ende des 10. Jahrhunderts begonnene alte Dom zu Kéln hatte zwei 
Chore, einen Ostchor mit dem Petrusaltar und einen Westchor mit dem Muiter- 
gottesaltar. Der romanischen Zeit entstammt die Doppelchoranlage im Bonner 
Minster, in der Apostelkirche zu Kéln, in St. Godehard und St. Michael zu Hildes- 
heim, in den Klosterkirchen zu Knechtsteden®®, Maria-Laach®, Dribeck, Gernrode, 
Huyseburg, Schiffenberg, in den Domen zu Mainz, Bamberg, Paderborn, Worms, 
Trier, Virten (Verdun), der Westchor von St. Emmeram zu Regensburg* u. a.; dem 
13. Jahrhundert als eines der letzten Beispiele die Doppelchoranlage des Domes zu 
Naumburg. Heute steht ein Altar im Westchor nur mehr in wenigen dieser Kirchen, 
in den Domen zu Trier, Bamberg, Mainz, Augsburg und Naumburg sowie in St. Em- 
meram zu Regensburg. Zu Maria-Laach hat man in spaterer Zeit das Grabmonument 
des Stifters, des Pfalzgrafen Heinrich, im Westchor aufgestellt, das vordem im Schiff 
der Kirche stand. Fast alle genannten Anlagen sind in beiden Choren mit einer Apsis 
versehen, die freilich heute bei einigen, wie z. B. dem Westchor des Bonner Minsters, 
eine durchgreifende Veranderung erfahren hat. Ohne Apsis sind oder waren der 
Westchor der Dome zu Miinster und Paderborn*®, der Abteikirche zu Werden, der 
Apostelkirche zu Kéln und der St. Emmeramskirche zu Regensburg. AuBerhalb 
Deutschlands gewann der Westchor mit westlichem Choraltar keine Verbreitung. 
Ein vereinzeltes Beispiel in Italien bietet S. Pietro in Grado bei Pisa. Von fran - 
z6sischen Kirchen hatten einen Doppelchor die von Bischof Aldricus 834 er- 
weiterte Kathedrale zu Le Mans™ sowie die Kathedralen zu Nevers und Besancon®, 
die letztere wohl infolge deutscher Beeinflussung. In England besaf einen Ost- 
und einen Westchor die angelsachsische Kathedrale zu Canterbury, an deren Stelle 
Lanfranc einen Neubau auffithrte. Der Hochaltar (altare majus) des Ostchores ent- 
hielt nach der Beschreibung, welche uns Eadmer von dem Bau hinterlassen hat, 
den Leib des hl. Wilfried von York. In einiger Entfernung vor ihm errichtete Bischof 
Odo (942—958) einen Salvatoraltar, an dem taglich die Messe gefeiert wurde. In dem 
am Westende der Kirche angebrachten Chor befand sich der Muttergottesaltar; er 
stand so, daf der Priester beim Zelebrieren dem Volk zugewandt war, also nach 
Osten schaute. Hinter dem Altar vor der Wand erhob sich die bischéfliche Cathedra. 
In Spanien entstand um das Ende des 10. Jahrhunderts eine doppelchérige Kirche 


28 C. A. Savels, Der Dom zu Miinster (Miin- 
ster 1904) 14. 

2° Knechtsteden erhielt seinen Westchor mit 
dem Andreasaltar, um die Kirche als eine 
Tochter von St. Andreas zu K6éln zu kennzeich- 
nen. Vgl. P. Clemen, Die romanischen Monu- 
mentalmalereien der Rheinlande (Disseldorf 
1916) 247. 

*° Zu Maria-Laach (M. G. SS. XV, 970) war 
der Hochaltar des Westchores der bhl. Drei- 
faltigkeit, der allerseligsten Jungfrau und dem 
hl. Nikolaus, der des Westchores dem hl. Mar- 
tinus geweiht. 


** Obermiinster zu Regensburg hatte keinen 
Westchor, wie Otte, Kunstarchaologie I, 58, 
und Dehio-von Bezold, Baukunst des Abend- 
landes Tfl. 50s, irrtiimlich angeben. 

** G. Humann, Die Baukunst unter Bischof 
Meinwerk von Paderborn (Aachen 1918), 72. 

*? Uber den Westchor yon St. Aposteln zu 
an vgl. Kd. der Rheinprovinz Stadt Kéln Is, 


*4 Gesta Aldrici ep. Cenom. c. 3 (M. 115, 
34 s.). 


*© Viollet-le-Duc, Dict. rais. de l’archit. (Paris 
1858), I, 209. 
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zu Santiago de Pefialva, einem Benediktinerkloster in der Diézese Astorga. Sie war 
einschiffig und von mafiger Grofe. Der Ostchor enthielt den Hauptaltar, der West- 
chor mit dem Westaltar war dem hl. Genadius, dessen Grab er barg, geweiht. Beide 
Chore bildeten ein Halbrund*®, 

Zentralbauten wurden in der Zeit des romanischen und gotischen Stiles, von 
Taufkirchen abgesehen, wenige geschafien. Es waren meist kleine Bauten. Haufiger 
wurden sie unter der Herrschaft der Friihrenaissance, deren Hauptvertreter mit einer 
gewissen Vorliebe Zentralbauten planten. Auch die Spatrenaissance und der Barock 
schufen manche. Der Hochaltar behielt auch in den nachkarolingischen Zentral- 
bauten, und zwar nicht blof in den mittelalterlichen, sondern auch in denjenigen der 
neueren Zeit, nach wie vor seinen Platz bei Kreuzkirchen in dem 6stlichen Arm, 
bei den ibrigen in einem dem Zentralbau an- oder eingefiigten mehr oder weniger 
geraumigen Chor bzw. einer apsidal oder gerade abschlieSenden Nische. Selbst 
die italienischen Architekten der Friihrenaissance wagten bei allem feinen Empfin- 
den fiir die Bedeutung des Zentrums ihrer Zentralbauten und ihrem ungemein ent- 
wickelten Sinn fiir Einheit, Geschlossenhcit und Harmonie nicht, an dem uralten 
Brauch zu riitteln, den an die Zentralbauten oft wenig organisch angehangten Altar- 
raum wegzulassen und den Altar im.Zentrum des Mittelraumes aufzustellen. 


Il. DER ORT DER NEBENALTARE 


Um dem Bediirfnis nach Altaren zu geniigen, jedoch andererseits nicht 
gegen den Brauch, der nur einen Altar in jeder Kirche wollte, zu verstoBen, 
brachte man in Altester Zeit, wie friiher gesagt wurde’, weitere Altaére gern in 
Kapellen oder Oratorien unter, die fiir sich bestehende Nebenraume der Basi- 
lika bildeten und nur durch eine Tiir mit ihr verbunden waren. So geschah 
es z. B., wie wir hérten’, im lateranensischen Baptisterium, in der altchrist- 
lichen Basilika zu St. Peter im Holz und in S. Maria Antiqua zu Rom. 
Anderswo schuf man in der Kirche selbst zur Aufnahme von Altaren Einbau- 
ten, sei es mittels massiver WA4nde, sei es in Form von Ciborien. So berichtet 
Beda, daB®B Acca in seiner Kathedrale zu Hexham fiir die Reliquien, die er ge- 
sammelt hatte, Altare errichtet habe, distinctis porticibus ad hoc ipsum intra 
muros eiusdem ecclesiae*. Ja schon Papst Symmachus machte es so, als er 
in der Petersbasilika den Kreuzaltar und die beiden Johannesaltére erbaute’. 
Indessen waren derartige besondere Einrichtungen an oder in den Kirchen 
nicht uberall méglich oder doch nicht tiberall leicht ausfiihrbar, und so kam 
man schon bald dazu, die Nebenaltaére ohne weiteres an irgendeinem passen- 
den Platz des Innern unterzubringen. 


So finden wir in S. Maria Antiqua zu Rom Reste eines Nebenaltares nicht 
lediglich in der Kapelle links neben dem Presbyterium, sondern auch an der Aufen- 
wand des linken Seitenschiffes. In S. Caliono und in der Martyrerbasilika zu Cimi- 
tile steht je ein kleiner Altar beiderseits vom Eingangsbogen der Apsis (Tafel 37); 
in der Andreas- und in der Petronillarotunde bei St. Peter zu Rom waren die Neben- 
altare wie der Hauptaltar in konchaartigen Wandnischen aufgestellt; der Vitalis- 
altar in S. Vitale zu Ravenna stand frei mitten unter einer der apsidenartigen Aus- 
bauten des Mittelraumes des Oktogons. Daf man schon in 4lterer Zeit bei der Wahl 
einer Stelle fiir den Altar nicht immer gerade dugstlich war, zeigt der vorhin 


36 Florez XVI, 39, nebst Grundrif des inter- 1 Vgl. oben S. 368. 2 Ebend. 
essanten zu Ende des 18. Jahrhunderts noch * Hist. eccl. 1. 5, c. 20 (M. 95, 270). 
vorhandenen Baues. 4 Vgl. oben S. 369. 
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erwahnte Altar im linken Seitenschiff von S. Maria Antiqua. Er ist hart der Wand 
vorgesetzt, verdeckt den Teppich, mit dem diese unten bemalt ist, und ist demnach 
ersichtlich nachtraglich angebracht worden. Ein Ciborium befand sich, wie der 
Zustand der Fresken oberhalb des Altares bekundet, nie iber ihm. 

Die Anlage von Altaren rechts und links vom Eingang zum Ostchor bzw. vom 
Chorbogen, wie wir sie in S. Caliono und in der Martyrerbasilika zu Cimitile an- 
trafen, zeigt auch der Plan von St. Gallen (Abb. S. 389), der tberhaupt viel Licht auf 
die Weise wirft, wie man im Beginn des 9. Jahrhunderts die Nebenaltare in den 
gréferen Kirchen anordnete. Die Kirche war als dreischiffige Kreuzkirche gedacht 
und sollte, wie wir bereits hérten, auBer der dstlichen Hauptapsis eine zweite West- 
apsis erhalten. Im Chorquadrat zwischen Querschiff und Ostapsis sehen wir den 
Hauptaltar; er erscheint der Muttergottes und dem hl. Gallus, dessen Sarkophag 
unter ihm geborgen werden sollte, geweiht. In der Ostapsis steht als zweiter Altar 
der Paulusaltar. In der Westapsis sollte als Gegenstiick zum Paulusaltar ein Petrus- 
altar errichtet werden. Zwei weitere Altare waren beim Eingang des Ostchores 
an den Stufen, die zum Presbyterium hinauffiihrten, in Aussicht genommen, links 
der Benediktus-, rechts der Columbanusaltar, zwei andere im Querschiff der Kirche, 
im linken Querarm der Philippus- und Jakobusaltar, im rechten der Andreasaltar. 
Im Schiff der Kirche gewahren wir etwas vor den vorderen Schranken des Sanger- 
chores den Heiligkreuzaltar, etwas mehr nach Westen hinter dem Taufbrunnen den 
Altar des hl. Johannes d. T. und des hl. Johannes Ev. Die letzten acht der geplanten 
siebzehn Altare haben ihre Stellen in den beiden Seitenschiffen, links, von Osten nach 
Westen gezahlt, die Altére des hl. Stephanus, des hl. Martinus, der Unschuldigen 
Kinder und der hl. Cacilia, rechts der Altar des hl. Laurentius, des hl. Mauritius, des 
hl. Sebastianus und der hl. Agnes. Die Altare stehen alle frei mitten in den Abseiten. 

Ein anderes lehrreiches Beispiel bildet die Verteilung der Altare in der Richarius- 
kirche zu Centula (Abb. S. 388). Der Ostchor enthielt in der Apsis, die durch eine 
auf Saulen ruhende Pergula vom Chorquadrat abgeschieden und um mehrere Stufen 
liber dasselbe erhoéht war, den Hauptaltar des Ostbaues, den Altar des hl. Richarius, 
im Chorquadrat einen dem hl. Petrus geweihten Altar, rechts und links vom Ein- 
gangsbogen des Chores in der Vierung standen die Altére des hl. Johannes d. T. 
und des hl. Martinus, an der Ostwand der Querarme die Altare des hl. Quintinus 
und des hl. Mauritius. Am Ende des Mittelschiffes neben den Vierungsbogen waren 
errichtet die Altare des hl. Stephanus und des hl. Laurentius, in der Mitte zwischen 
Ost- und Westvierung der Kreuzaltar. In der Vierung des Westwerkes befand sich 
im Hauptgescho8 der zweite Hauptaltar, der Salvatoraltar, im niedrigen kryplaartigen 
Untergeschof, das den Durchgang aus dem Atrium in die Richariuskirche bildete 
und anscheinend auch den Taufstein barg, der Dionysiusaltar’. 

Sehr bemerkenswert ist auch die Anordnung der Altare in der von Bischof 
Aldricus 834 mit neuer Apsis und einem neuen Westbau versehenen Kathedrale von 
Le Mans. Der Hochaltar in der neuen Apsis war dem Erldéser, der Gottesmutter, 
den hill. Gervasius und Protasius sowie dem hl. Stephanus geweiht. In den Seiten- 
schiffen standen je zwei Altare, einer an dem Ostende und einer vor dem Chor, also 
etwa in der Mitte der Seitenschiffe. Mitten im Hauptschiff erhob sich der Kreuz- 
altar, In Westbau befanden sich drei Altare, ein mittlerer und zwei Seitenaltare. 
Finf Altare endlich hatten ihren Platz auf den Emporen, einer auf der Westempore 
und je zwei auf den Emporen der Seitenschiffe, von denen einer am Ostende der 
Emporen aufgestellt war, der andere in der Mitte derselben®. 


* W. Effmann, Centula (Minster 1912) 116, 
und Fig. 8. Die Altare der hl. Stephanus und 
Laurentius kénnten an sich auch in den Seiten- 
schiffen gestanden haben, doch ist es wenig 
wahrscheinlich, daB man sich nur mit zweien 
begnigte, falls man dort Altare aufstellen 
wollte. Man wird daher wohl unbedenklich der 


Auffassung Effmanns iiber die Stellung der bei- 
den Altére zustimmen dirfen, zumal dieselbe 
auch am besten die Prozessionsordnung erklart. 
Die Stellung des Dionysiusaltares beruht auf 
bloBer Vermutung. 

* Gesta Aldrici ep. Cenom. c. 3 (M. 115, 34s). 
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In dem Dom zu Bamberg waren die acht Altare, die 1012 bei der feierlichen Ein- 
weihung der Kirche konsekriert wurden, folgendermafen verteilt. Im Westchor, 
dem Hauptchor, standen drei Altdare, der Hauptaltar der Kirche (altare praecipyum 
et principale) und zwei Seitenaltare, im Ostchor drei weitere, der zweite Hauptaltar 
und seine beiden Nebenaltare, im Schiff der Kirche einer, der Kreuzaltar, der achte 
vor der Krypta des Ostchores’. 

Zu Hirsau gab es 1091 nur einen Ostchor, keinen Westchor. Hier befand sich 
der Hauptaltar. Beim Eingang des Chores erhob sich der Benediktusaltar, an den 
sich rechts wie links eine Folge von je vier Nebenaltaren anschlof. Im Schiffe der 
Kirche endlich war der Kreuzaltar errichtet®. 

Im zweiten von Bischof Hildward erbauten Dom zu Halberstant, der 992 mit 
groktem Geprange konsekriert wurde, gesellten sich zu dem Hauptaltar des Ost- 
chores, welcher der hl. Dreifaltigkeit und dem hl. Stephanus geweiht war, im 
Ostbau noch vier weitere Altare, von denen zwei woh! am Ostende der Seiten- 
schiffe angebracht waren, einer im stidlichen Seitenschiffe bei der Tiire, die in das 
Claustrum fiihrte, der vierte im ndérdlichen Seitenschiff bei dem Eingang zum 
Bischofshof errichtet war. Von den vier Altaren des Westchores erhob sich einer, 
der zweite Hauptaltar, in chori medio, der zweite siidlich, der dritte nérdlich vom 
Mittelaltar, der letzte, als altare supremum bezeichnet, wohl in der Apsis. Im Schiff 
der Kirche endlich war der tbliche Kreuzaltar errichtet®. 


Bei der Einweihung der neuerbauten Klosterkirche zu St-Trond wurden kon- 
sekriert das altare principale im Ostchor, ein altare quod est retro majus altare, also 
ein Altar im Scheitel der Apsis, je ein Altar rechts und links vom Hochaltar, Altare, 
die wahrscheinlich in den beiden Armen eines 6stlichen Querschiffs standen, der Altar 
am Grab des hl. Trudo im kleineren Chor, den wir uns in der Vierung oder im 
Ostteil des Schiffes zu denken haben, endlich je ein Altar rechts und links vom 
Haupteingang, die wahrscheinlich in einem zweiten, dem westlichen, Querschiff 
lagen?®, 

In der Kathedrale zu Santiago waren die Nebenaltére im 12. Jahrhundert in 
der Weise angebracht, daf im stidlichen Querschiff zwei Altére ihren Platz hatten, 
der Nikolaus- und der Heiligkreuzaltar, in den fiinf dem Chorumgang angefigten 
kleinen Apsiden von links nach rechts fuinf, die Altare der hl. Fides, des hl. Johan- 
nes Ev., des hl. Erlésers (im Scheitel), des hl. Petrus und des hl, Andreas, im 
nordlichen Querschiff wiederum zwei, die Altare des hl. Martinus und des hl. Johan- 
nes d. T. Hinter dem Hochaltar, welcher dem hl. Jakobus geweiht war, erhob sich 
im Scheitel der Chorrundung der Altar der hl. Magdalena, an dem die Friihmessen 
fir die Pilger gehalten wurden. Auf den Emporen befanden sich drei Altare, von 
denen einer, der Michaelsaltar, im Scheitel der Chorempore lag, die beiden anderen, 
wie es scheint, auf den Emporen der Querarme* aufgestellt waren. 


Feste Regeln gab es fiir den Platz der Nebenaltaére im Mittelalter nicht, 
wie aus den angefiihrten Beispielen, die sich beliebig vermehren lieBen, klar 
hervorgeht. 


In einschiffigen, querarmlosen Kirchen standen die Nebenaltare wenigstens im 
spateren Mittelalter gewohnlich an der dem Hochaltar zugekehrten Schmalseite des 
Schiffes der Kirche beiderseits des Eingangsbogens des mehr oder weniger einge- 
zogenen Chores; die einzige Stelle, an der in solchen Kirchen Nebenaltare tber- 
haupt passend angebracht werden konnten. In dreischiffigen, querbaulosen Kirchen 


7 Dedicatio eccl. S. Petri Babenberg. (M. G. 10 Gesta abb. Trudon. 1}. 10, n. 17 (M. G. SS. 
SS. XVII, 635). X, 297). 
3 Hist. Hirsaug. monast. n. 13 ((M. G. SS. 


11 Cod. Calixt. II 1. 5, c. 9 bei Ant. Lopez 
Fereiro, Historia de la s. Iglesia de Santiago III 
see Ot Gre SS)” Santiago 1000) 16. 


XIV, 261). 
9 Gesta ep. Halberst. 
XXIII, 87). 
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war das dem Hochaltar zugewandte Kopfende der Seiten- 
schiffe ein Ort, der sich besonders zur Aufstellung von 
Nebenaltaren eignete und darum auch zu diesem Ende regel- 
mabig benutzt wurde. Hatte eine Kirche ein Querschiff, so 
gewahrte sowohl die nach dem Hochaltar hin liegende 
Langswand wie die Stirnwand reichen Platz fir Nebenaltare- 
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mis Am Kopfende der Seitenschiffe oder in den Querarmen an- 
i gebracht, waren diese bald der Wand vorgebaut, bald ap- 
nf IN xt oe sidalen oder rechteckigen Nischen eingefiigt, bald endlich 
A Ixy ix in kapellenartigen Anbauten aufgestellt. Waren die Quer- 


arme nach dem Hochaltar zu mit Seitenschiffen versehen, 
so traten die Altare natiirlich in diese Abseiten, deren ein- 
zelne Joche man ja leicht zu Kapellen umbilden oder doch 
mit einer Nische zur Aufnahme des Altares ausstatten konnte. 
Gute Beispiele einer derartigen Anordnung bieten aus ro- 
manischer Zeit namentlich die grofBen normannischen 
Kathedralen Englands; spater waren es besonders Zister- 
zienserkirchen, welche die Querarme an der Ostseite gern 
mit einer Folge von Kapellen versahen. Noch reicheren 
Platz zur Aufstellung von Altaren gewann man, wenn 
i" man die Kirchen mit einem doppelten éstlichen Querschiff 
i ime ausstattete, wie es z. B. zu Cluny geschah, oder ihnen 
i 
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einen westlichen, weit ausladenden Querbau anfigte, wie 
h gic, ‘kirch es bei den grofen romanischen Kirchen in Deutschland 
S aadenondnangs £ nicht selten war. 


Eine in der zweiten Halfte des Mittelalters haufig vor- 
kommende Einrichtung zur Aufstellung einer gr68eren Zahl von Nebenaltaren 
war ein Chorumgang mit radianten Altarnischen oder radianten Ka- 
pellen, aus denen in der Zeit der Gotik ein f6rmlicher Kapellenkranz wurde. 


Das Alteste bekannte Beispiel derselben gehért dem 10. Jahrhundert an, der 
Umbau der alten St. Martinskirche zu Tours, dessen Fundamente noch vorhanden 
sind”. Nach Dehio und von Bezold waren ,,die radianten Kapellen“ des Chorumgangs 
von St. Martin zu Tours die naturgemafe Fortbildung urspringlicher ,,Grabnischen‘“ 
im Bau des Bischofs Perpetuus (5. Jahrhundert). ,,Die Sitte der Zeit brachte es mit 
sich, dafi ausgezeichnete Personen geistlichen oder auch weltlichen Standes unter 
einem Dach mit dem Heiligen ihre letzte Ruhestatte suchten. Die Ehrenplatze waren 
die in seiner Nahe, im Atrium der Apsis, und zwar miissen die Sarkophage, wenn 
anders sie die Zirkulation nicht stéren sollten, in Nischen sub arcu aufgestellt wor- 
den sein. Die hier Bestatteten erlangten nun mit der Zeit selber das Ansehen von 
Heiligen, auch an ihren Grabern geschahen Mirakel, ihre Sarkophage wurden zu 
Altaren®.“ Allein die Perpetuusbasilika hatte kein Atrium um den Chor herum, 
keinen Chorumgang, wie heute feststeht, es konnten also auch keine Grabnischen 
in dem Chorumgang angebracht sein, deren Sarkophage nach und nach den Charak- 
ter von Altaren erhalten hatten*. Schon darum also und ganz abgesehen von anderen 
Erwagungen ist die Aufstellung Dehios und von Bezolds unhaltbar. Das Motiv des 


* Vgl. R. de Lasteyrie, L’architecture reli-  dricus nach den Gesta beim Umbau der Kirche 
gieuse en France a l’époque romane (Paris  schuf und die auch solaria genannt wurden, 
1912) 186. Die Angabe franzésischer Archao- waren die Emporen, die der Bischof iiber den 


logen, daB schon der Chorbau Aldrics von Le _ Seitenschiffen anlegte. 
Mans (834) einen Chorumgang mit Kapellen AG aX : 
gehabt, ist unzutreffend und beruht auf einem Die kirchl. Baukunst des Abendlandes I 
MiBverstandnis der Gesta Aldrici ep. Cenom. (Stuttgart 1892) 268. 


(vgl. oben S. 394). Die deambulatoria, die Al- ‘4 R. de Lasteyrie, 1. c. 185 f. 
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Chorumganges wird den mit Umgang versehenen runden oder polygonalen Zentral- 
bauten entnommen sein, die Altarapsiden, mit denen man ihn ausstattete, aber waren 
nur eine Wiederholung der Nebenapsiden, die man zur Aufnahme von Nebenaltaren 
an der 6stlichen Langseite des Querhauses oder am Ende der Seitenschiffe anzu- 
bringen pflegte. 


Im 11. und 12. Jahrhundert in Frankreich weit verbreitet, auSer 
halb Frankreichs aber nur ganz vereinzelt angewendet (Kathedrale zu 
Canterbury und Norwich, Zisterzienserkirche zu Veruela, St. Godehard zu 
Hildesheim), wird der Chorumgang im 13. auch in Spanien und im Norden, 
namentlich aber in den Niederlanden und in Deutschland haufig. Wenig Ver- 
wertung fand das architektonisch so hervorragende und liturgisch so prak- 
tische Motiv, das in der Gotik seine héchste Vollendung und seine glanzendste 
Ausbildung fand, in Italien und noch weniger in der englischen Gotik, die 
den geraden ChorabschlufB bevorzugte. 


In England suchte man in gotischer Zeit in den groferen Kirchen bisweilen da- 
durch Platz fiir Nebenaltaére zu gewinnen, daB man zum Hauptquerschiff ein zweites 
éstliches Querschiff hinzuftigte, dessen Ostseite man gleichfalls mit Kapellen oder Altar- 
nischen ausstattete. Da der Chor in den englischen Kathedralen und grofen Stiftskirchen 
eine bedeutende Lange hatle — er war meist kaum oder nur um ein geringes kiirzer 
als das Schiff —, so bot die Anlage eines solchen zweiten 
Querschiffes keine Schwierigkeit. Auch richtete man in 
den groBeren gotischen Kirchen Englands gern hinter dem 


aie 


Hochaltar am Ostende des Chores einen Raum fir einen salen 
der Muttergottes geweihten Altar ein oder fiigte dort an obese 
den Chor eine foérmliche Muttergotteskapelle, die sog. Lady- BX <I XG 
chapel, an. Die vortrefflichsten Beispiele eines doppelten RES 
6stli 5 Dox) 
Ostlichen Querschiffes und der Muttergotteskapelle bieten NANA 
die Kathedralen zu Salisbury, Lincoln und Worcester. I EK: 

: : xX 
Der gewaltigen normannischen Kathedrale zu Durham hat OSHOH 


DPX XTX 40: 


Me a 


man in friithgotischer Zeit hinter dem Chor ein zweites 
Querhaus angebaut, die sog. Kapelle der ,,Neun Altare“. 


Wo das Altarhaus mit dem Gestihl fiir die Geist- 
lichkeit durch einen Lettner vom Schiff der Kirche 


geschieden wurde, wie es in den franzdsischen, eng- , al 4: 
lischen, niederlandischen und deutschen Kathedral., | VARINA: 
Stifts- und Klosterkirchen seit dem 13. Jahrhundert | pct : 
sehr gewohnlich war, bot auch die Front dieses Lett- ; in 


ners einen geeigneten Platz zum Aufstellen eines oder 
mehrerer Altare. Wo sich aber, wie in Spanien, die 
Sitze der Geistlichen in einem an drei Seiten durch eine 
Mauer abgeschlossenen und nur nach dem Hochaltar 
hin offenen Einbau im Schiff der Kirche befanden, hatten sich nicht nur vor 
der Stirnseite, sondern auch aufBen an den Langseiten desselben Altaére an- 
bringen lassen, wie es tatsachlich seit der Friihrenaissance regelmafig ge- 
schah. Indessen beutete man auffallend genug im Mittelalter diese Méglich- 
keiten kaum anderswo als in Frankreich und Deutschland zur tatsachlichen 
frrichtung von Altaren aus. Hier wie dort geschah das freilich oft und gern. 


ee 


Salisbury, Kathedrale 
(Raumanordnung) 
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Stellte der Lettner nach aufen einen wandartigen Aufbau dar, wie Zz. B. in den 
Domen zu Xanten, Magdeburg (Tafel 72) und Meifien sowie in der Elisabethkirche zu 
Marburg (Tafel 70), so stellte man den Altar vor ihn. Bildete er einen nach dem 
Schiff zu offenen Portikus, wie die Lettner in der Stiftskirche zu Oberwesel (Tafel 68), 
im Dom zu Libeck (Tafel 71), in der Kirche zu Lautenbach in Baden, im Minster 
zu Breisach, in der Stiftskirche zu Gelnhausen (Tafel 184), in der ehemaligen Augu- 
stinerkirche zu Hirzenhain in Hessen, in Notre-Dame zu Brou (Tafel 184) und in der 
Kirche zu Folgoet, so erhielten die Altare ihren Platz unter ibm. War er eine Wand 
mit ciboriumformigem, als Ambon dienenden Vorbau wie in dem Dom zu Stendal 
(Tafel 68) und in der Stiftskirche zu Friedberg in Hessen, so stand der Altar unter 


Lettneraltar. Friedberg, Stiftskirche 


diesem Vorbau. Zeigte er endlich den Charakter eines sowohl nach dem Schiff wie 
nach dem Altarraum hin gedffneten Portikus, ‘so setzte man wohl, wie z. B. in Ste- 
Madeleine zu Troyes, rechts und links von ihm und in einer Flucht mit ihm je einen 
Altar. 

Die Zahl der Altaére, die man vor oder unter dem Lettner anbrachte, schwankte. 
Hatte dieser nur in der Mitte einen Eingang zum Chor, so stellte man gern zu beiden 
Seiten dieses Einganges einen Altar auf. Hatte er zwei Eingange, so brachte man 
entweder nur zwischen denselben, also in der Mitte des Lettners, einen Altar an oder 
errichtete auch noch rechts und links von ihnen einen solchen, so dafi die beiden 
Eingange in diesem Falle zwischen drei Altaéren lagen. Die vorhin angefihrten 
Lettner bieten fir das Gesagte lehrreiche Belege. Einaltarig sind z. B. die Lettner zu 
Gelnhausen, Stendal, Friedberg, Xanten, Libeck, Magdeburg, Meifien, zweialtarig die 
Lettner zu Oberwesel (Tafel 68), Lautenbach, Folgoet, Brou, dreialtarig der Lettner 
zu Breisach. Zu Hirzenhain stehen vier Altare unter dem Lettner. 


In Italien wurde bisweilen unter dem Ambon ein Altar errichtet, wie z. B. in 
S. Clemente di Casauria, in S. Pietro zu Toscanella, in S. Maria in Valle Polcraneta 
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bei Rosciolo und in der Kathedrale zu Ravello. Der Ambvun bildete in diesem Fall 
fiir den Altar eine Art von Ciborium (Tafeln 72, 181 und 185). 

Hatte die Kirche Emporen, so befand sich auch auf diesen gewOhn- 
lich der eine oder andere Altar. Ebenso wurde gern in den untern Raumen 
oder in dem zweiten GeschoB der T iir me eine Kapelle eingerichtet und ein 
Altar aufgestellt. Besonders beliebt aber war es im spateren Mittelalter, durch 
EinziehungderStrebepfeiler des Langhauses passende Kapellen- 
raume fiir einen Altar zu schaffen’’. 

Die Heimat dieser Einrichtung ist Frankreich, wo uns schon im 12. Jahrhundert 
vereinzelte Beispiele derselben begegnen, wie z. B. in den Kathedralen zu Cavaillon 
und Orange. Im 13. Jahrhundert noch wenig gebrauchlich, gewinnt sie im 14. Jahr- 
hundert rasch an Beliebtheit. Im 15. Jahrhundert erscheint sie mit. Ausnahme von 
England fast iiberall eingebiirgert, in Spanien wie in Frankreich, in den Niederlanden 
und in Italien, wie in Deutschland, wenn auch hier mehr, dort weniger. Sie kommt 
nicht nur bei einschiffigen Bauten, sondern auch bei dreischiffigen und bei mehr- 
schiffigen vor. Nicht selten wurde im 14. und 15. Jahrhundert bei alteren Bauten 
naehtraglich das Schiff durch Einziehung der Strebepfeiler mit Kapellen zur Auf- 
nahme von Altaren versehen, so bei den Kathedralen zu Amiens, Paris, Roermond u. a. 

Gab es sonst keine geeigneten Stellen zur Aufstellung von Altaren, so brachte 
man diese vor den Pfeilern der Kirche oder vor den WAnden der Lang- 
seiten an. Sie vor den Pfeilern zu errichten, war im ausgehenden Mittelalter be- 
sonders in Deutschland tblich. In England schuf man in der Zeit der Spatgotik 
zwischen den Pfeilern der grofen Kathedralen gern reichverzierte Einbauten, sog. 
chantries, die zugleich Altar- und Grabkapellen waren. Vor den Wanden der Seiten- 
schiffe aufgestellt, standen die Altare bald parallel, bald quer zu denselben. 

Die Stellen, an denen man im ausgehenden Mittelalter die Altare aufstellte, waren 
nicht immer die passendsten und entsprechendsten. Selbst abgelegene Winkel muften 
bisweilen einen Altar aufnehmen. Das Verlangen, neue Altare zu errichten, war so 
grofi, da8 man sich, wenn alle sonstigen Platze schon von Altaren eingenommen waren, 
lieber mit einer minder geziemenden Stelle begniigte, als daB man von der Errich- 
tung des geplanten Altares Abstand nahm. 

Wie man im ausgehenden Mittelalter unter wenig giinstigen Verhaltnissen eine 
grofe Zahl von Altéaren anzubringen verstand, zeigt beispielsweise die Kathedrale 
von Angers, ein einschiffiger Bau mit einschiffigem Querhaus und kapellen-, ja um- 
ganglosem Chor. Der Hochaltar stand im vorderen Teil des Chores; links hinter 
ibm, nahe der Wand, befand sich ein Nebenaltar, ein anderer im Scheitel des Chor- 
hauptes. Vier Altare hatten nebeneinander an der Ostwand des linken Querarmes 
Platz gefunden, finf an der des rechten. Ein sechster Altar des rechten Querarmes 
war vor der Stirnwand desselben aufgestellt. An der Front des Lettners in der 
Vierung der Kirche gab es zwei Altare, fiinf andere im Schiff der Kirche, zwei an 
der rechten und drei an der linken Seitenwand des Schiffest®. Alles in allem enthielt 
die Kathedrale auf diese Weise zwanzig Altare. 


Lag im Mittelalter der Hochaltar in den gr6éBeren Stifts-, Kloster- und 
Kathedralkirchen vorn im Chorjoch, so wurde haufig hinter ihm in der 
Apsis bzw. dem Chorhaupt ein zweiter kleinerer Choraltar aufgestellt. Aber 
auch umgekehrt geschah es nicht selten, da8 man, wenn der Hochaltar sich 
in der Apsis bzw. dem Chorhaupt befand, vorn im Chor noch einen andern 
kleineren Altar errichtete. 


16 },, de Farcy, Monographie de la Cathé- 


pee oben S20 drale d’Angers, Immeubles 16. 
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Ein Beispiel fiir die erste Anordnung liefert schon der Plan von St. Gallen, die 
zweite begegnete uns bereits zu Centula. Am haufigsten scheint die erste gewesen Zu 
sein. Wir finden sie z. B. in dem 992 konsekrierten Westchor des Domes zu Halber- 
stadt, wo der Altar mitten im Chor den hil. Sixtus, Felicissimus, Agapitus und 
Januarius, der Altar der Apsis zu Ehren der hl. Erzengel geweiht war; zu St-Trond, 
wo sich hinter dem altare principale, dem der Gottesmutter, dem hl. Quintinus und 
dem hl. Remigius geweihten Hochaltar, ein zweiter zu Ehren der hill. Martinus und 
Christophorus erhob‘?; in der Kirche des Florentiusklosters zu Saumur, in welcher 
vorn im Chor der Hauptaltar, das altare dominicum oder dominicale seinen Platz 
hatte, hinten ein zu Ehren des hl. Florentius konsekrierter Altar mit den Reliquien 
des Heiligen’®; in der Kirche des hl. Amatus zu Douai’*, in der Kirche des Klosters 
Zwiefalten®, in den Kathedralen zu Angers und Arras”, in St-Martin zu Tours (hier 
iiber dem Grab des hl. Martinus), in der Kathedrale zu Bourges, in Notre-Dame zu 
Paris?*, zu Etampes’, in der Westminsterabtei zu London, in der Kathedrale zu 
Santiago de Compostella?* u. a. Erhalten hat sich aus dem Mittelalter die Ein- 
richtung z. B. in St. Kunibert zu Koln, in Mittelzell auf der Reichenau und in 
S. Marco zu Venedig. 

Die in Centula beliebte zweite Art der Anordnung war auch in der angel- 
sAichsischen Kathedrale zu Canterbury, der Vorgangerin des Baues Lanfrancs an- 
gewandt, in welcher das altare majus mit dem Leib des hl. Wilfried in der Apsis 
des Chores seinen Platz hatte, wahrend vorn im Chor der von Bischof Odo um 950 
errichtete Erléseraltar stand, der Altar, an dem man taglich zelebrierte?®, des- 
gleichen in der Kirche des Klosters Maria Laach, sowie in derjenigen des Klosters 
Hirsau und in der Abteikirche zu St-Denis. 

Der Brauch, vor oder hinter dem Hochaltar, je nachdem dieser in der Apsis 
oder vorn im Chore sich erhob, noch einen zweiten Altar zu errichten, war an- 
scheinend vornehmlich in Frankreich heimisch, wo er nicht blo8 in karolin- 
gisch-ottonischer und romanischer Zeit bestand, sondern auch noch in der Gotik, ja 
in manchen Kirchen sich bis in das 18. Jahrhundert hinein erhielt. In Italien fand 
er wenig Verbreitung, weil hier nach wie vor nach alter Gepflogenheit die Geist- 
lichkeit gew6hnlich in der Apsis ihren Sitz hatte, ein Altar also dort nicht auf- 
gestellt werden konnte. In den spanischen Kathedral- und Stiftskirchen errichtete 
man bisweilen in dem dem Mittelschiff eingebauten Coro der Kanoniker gegeniiber 
dem Hochaltar einen kleinen Altar. 

Gebraucht wurde der kleinere Choraltar vornehmlich zu zwei Zwecken. 
Erstens zur Aufstellung und Auibewahrung der Reliquien; er war also oft Reliquien- 
altar. So verhielt es sich z. B. in der Kathedrale zu Angers, in der Kathedrale zu 
Arras, in St. Kunibert zu Kéln u. a. Zweitens, und das war der Hauptzweck, wurde 
er zu dem minder feierlichen Stiftsgottesdienst benutzt, zumal zur Morgenmesse, 
die nach der Prim zelebriert wurde, der sog. missa matutinalis, im Gegensatz zur 
missa major, dem feierlichen Konventualamt, das stets am Hauptaltar gehalten 
wurde”, In der angelsachsischen Kathedrale zu Canterbury wurde der vorn im 


17 Gesta abb. Trudon. 1. 10, n. 17 (M. G. SS. 
XK, 297). 

18 Hist. monast. s. Florentii Salmur. n. 16 17 
47 (Mart. SS. vet. V, 1097 1099 1121). 

19M. G. SS. XXIV, 28. 

2° Ortliebi Zwifaltensis chron. II (M. G. SS. 
X, 86). 

*1 Vgl. oben S. 399. 

*2 Annales archéol. VIII (1848) 
(1849), 1 f. 

*8 Le Brun-Desmarettes (De Moléon), Vo- 
yages liturg. (Paris 1718) 121 140 244. 

24 TL. E. Lefévre, Le mobilier de Véglise 
Notre-Dame d’Etampes (Paris 1913) 25 f. 
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28 Vgl. oben S. 395. 

*° Gervasii Mon. Cantuar. Chron. (London 
1879) 8: Ubi cotidie mysteria celebrabantur. 

*?7 Vgl. wegen der missa matutinalis im Ge- 
gensatz zur missa major Marténe, De antiq. 
monach. rit. l. 2, c. 5; IV (Antwerp. 1745) 66. 
Die Angabe Marténes, da8® die missa matuti- 
nalis auch missa cardinalis genannt wurde, ist 
nicht zutreffend. Die missa cardinalis, von der 
in den Miracula s. Bertini die Rede ist (AA. 
SS. 5. Sept.; II, 599), ist vielmehr eins mit der 
missa major; missa cardinalis heiBt diese dort, 
weil sie am altare cardinale, d. i. dem altare 
principale, gefeiert wurde. 
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Chor stehende Salvatoraltar fiir die tagliche Messe bentitzt, wie Eadmer ausdriick- 
lich angibt, hier war also der Hochaltar in der Apsis dem besonders feierlichen 
Gottesdienst vorbehalten. An dem Altar hinter dem Hochaltar der Kathedrale zu 
Abbi lasen die Vikare nach einem Visitationsprotokoll von 1698 gewisse gestiftete 
Seelenmessen®. An dem der hl. Margareta geweihten Altar im Chorscheitel der 
Kathedrale von Santiago wurde die frithe Messe flr die Pilger gefeiert*®. 

In der Zeit der Renaissance und des Barocks hielt man in der Anord- 
nung der Nebenaltare im allgemeinen am Brauch des ausgehenden Mittelalters fest, 
doch setzte man in den Querarmen gern einen Altar vor die Stirnwand derselben. Im 
Schiff stellte man die Altéare gewohnlich in Kapellen oder Nischen auf, die an den 
Langseiten desselben zwischen den eingezogenen Strebepfeilern angelegt waren, 
namentlich in den in der Renaissance und im Barock so haufigen einschiffigen 
Kirchen. Sie wurden dabei entweder vor der dem Hochaltar zugewandten Quer- 
wand oder vor der Langswand dieser Kapellen angebracht, und zwar an letzterer 
Stelle oft selbst dann, wenn sie ohne jede Schwierigkeit vor der Querwand hatten 
errichtet werden kénnen. 

War die Kirche mit Emporen versehen und boten diese geniigend Platz fur 
Altare, so pflegte man auch auf ihnen nach wie vor den einen oder anderen Neben- 
altar anzubringen. Die ehemaligen Jesuitenkirchen zu Minster, Koln, Molsheim, 
Diisseldorf, Paderborn und Koblenz bieten daftir treffliche Belege. Auf den Emporen 
der Kélner Jesuitenkirche stehen noch jetzt nicht weniger denn vier Altare, die 
-1643 konsekriert wurden, ihre Retabeln aber zum Teil erst zu Ende des 17. Jahr- 
hunderts erhielten. 

In Spanien versah man sowohl in der Zeit der Renaissance wie des Barocks 
gern die Aufienwande des Coro der Kathedral- und Stiftskirchen reichlich mit 
Altaren. Dieselben standen an den beiden Langseiten desselben stets in mehr oder 
weniger tiefen Nischen, die in seiner Umfassungsmauer angelegt waren; an seiner 
Front, dem sog. Trascoro, waren sie entweder ebenfalls in Nischen aufgestellt 
(Tafel 73), oder der Trascorowand nur vorgebaut. 


Ill. DER HEILIGKREUZALTAR 


Einige besondere Worte verdient der Heiligkreuzaltar, der in 
den mittelalterlichen Kathedral-, Stifts- und Klosterkirchen einen bedeut- 
samen Platz einnahm. Schon Papst Hilarus und Papst Symmachus schufen 
einen Altar zu Ehren des hl. Kreuzes, beide in Verbindung mit einem Bapti- 
sterium, jener in einem dem lateranensischen Baptisterium angefiigten Ora- 
torium, dieser im noérdlichen Querarm von St. Peter. Zu Ende des 6. Jahr- 
hunderts spricht Gregor von Tours von einem Kreuzaltar in dem von der 
hl. Radegundis gestifteten Nonnenkloster zu Poitiers’. In der zweiten Halfte 
des 7. Jahrhunderts errichtete die hl. Bathildis in der von ihr bei Paris, in der 
ersten Halfte desselben die hl. Rusticola in der von ihr zu Arles neuerbauten 
Kirche einen Kreuzaltar; er war in beiden Fallen der Hochaltar’. 

GroBere Bedeutung erhielt der Kreuzaltar in karolingischer Zeit. Von 
nun an geschieht seiner in den Quellen sehr oft Erwahnung, und zwar bis in 


das spate Mittelalter. 
Des Kreuzaltares in Centula, in der Kathedrale zu Le Mans und auf dem 
St. Gallener Plan wurde schon gedacht. Fir die nach einem Brand erneuerte 


! Hist. Franc. 1. 10, c. 15 (M. G. SS. rer. 
Merov. I, 424). 
2 Vgl. oben S. 371. 


28 Kirchenschmuck XX (1889) 111. 
39 Vgl. oben S. 395. 


Braun, Der christliche Altar I. 26 
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Kirche des hl. Vedastus zu Arras bezeugen das Vorhandensein eines Kreuzaltares die 
Altartitel, welche Alcuin um 800 auf Bitten des Abtes Rado fir dieselbe verfaBte’, fiir 
die Salvatorkirche zu Fulda Candids metrische Vita Eigilist und der von Hrabanus 
fir den Kreuzaltar geschriebene titulus®’. Daf es in den Kirchen zu Holzkirchen, 
Hersfeld und Zell in der Rheinpfalz sowie in der Kirche des hl. Saturnin zu 
Minsterdreisen einen Kreuzaltar gab, bekunden ebenfalls die tituli, welche Hraba- 
nus fiir die Altare derselben schuf®. Aus den Angaben der Lorscher Chronik ergibt 
sich, daB sich auch in der Klosterkirche zu Lorsch bereits im Beginn des 9. Jahr- 
hunderts ein Kreuzaltar befand, der auch im 10. und 11. Jahrhundert wieder erwahnt 
wird’. Zu Werden weihte Erzbischof Willibert von Kéln 875 den in der Mitte der 
Abteikirche errichteten Kreuzaltar’. 

Sehr zahlreich sind die Beispiele aus den folgenden Jahrhunderten. So begegnet 
uns. um nur das eine oder andere zu nennen, ein Heiligkreuzaltar zu Hildesheim’, 
zu Halberstadt**, zu Bamberg’, zu Liineburg*?, zu Siegburg*’, zu Essen**, zu Peters- 
hausen bei Konstanz*®, zu Hirsau’’, zu Priifening*’, zu Schaeftlarn’’, zu Maria-Laach’®, 
in der Quirinuskirche zu Neuf, in St. Severin zu K6ln*, in St. Maria im Kapitol 
zu Kéln”, in St. Andreas (1272) und in St. Aposteln daselbst?*, im Dom zu K6éln*, 
im Minster zu Aachen?, zu Quedlinburg”*, zu Schwaig (BA. Kelheim)*’, zu Eg- 
mond?’, zu Senones (Vosges)®, zu Wessobrunn®, zu Polling*, zu Wettingen®, in 
St. Eucharius zu Trier®*, in der Kirche S. Maria ad martyres daselbst**, in St. Maxi- 
min zu Trier®, im Kloster Reichenbach am Regen**, im Kloster auf dem Petersberg 
bei Erfurt®’, zu Windbergen*s, zu St-Denis®, in St-Florent zu Saumur*, zu Cluny”, 
zu Lobbes??, zu Reims**, zu Montmajour bei Arles“, zu Angers*®, zu Farfa%s, zu 


Canterbury*’ u. a. 


* Carm. 88, n. 12 (M. G. Poetae I, 310). 

4 C. 17, v. 38; c. 19, v. 11 sq. (M. G. Poetae 
II, 110 113). 

5 Carm. 41, n. 5 (M. G. 1. c. 206). 

© Carm. 49, n. 6; 77, n. 8; 79, n. 2; 80, n. 4 
(M. G. SS. 1. c. 215 230 231 232). 

7 Ad 805 951 1018 (M. G. SS. XXI, 356 390 
406). 

8 W. Effmann, Die karolingisch-ottonischen 
Bauten zu Werden I, 356. 

® Chron. Hildes. n. 8 (M. G. SS. VII, 852). 

10 Vgl. oben S. 395. 

11 Ebend. : 
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18 Dedicat. Scheftlarien. (M. G. SS. XVII, 345). 
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30 K. Ticking, Geschichte der kirchl. Ein- 
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(Diisseldorf 1913), 41. 

*8 Dedicat. Scheftlarien. (M. G. SS. XVII, 345). 

24 Leonhard Ennen, Die Baugeschichte des 
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schichtsvereins XXIX (1907) 147. 
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27 Notae Sweigo-Monast. (M. G. SS. XV, 1073). 

28 Notae Egmond. (1. c. 961). 

29 Dedicat. eccl. Senoniens. (1. c. 984). 

80 Notae Wessofont. (1. c. 1025). 
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88 Nota dedicat. S. Eucharii Trevir. (. c. 
1278). 
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85 Notae dedicat. s. Maximini Trevir. (. c. 
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36 Notae monast. Reichenbac. (1. c. 1079). 

87 Notae dedicat. S. Petri Erford. (M. G. SS. 
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88 Hist. et ann. Windberg. (M. G. SS. XVII,. 
564). 

89 Sugerii abb. Libellus de consecrat. eccl.. 
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40 Hist. monast. s. Florentii Salmur. n. 16 
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“2 Folcuini Gesta abb. Lobiensium n. 29 (M. 
G. SS. IV, 70). 

‘* Flodoardi Hist. Remens. 1. 2, c. 15 (M. G. 
SS. XIII, 462). ; 

44 Hist. dedicat eccl. Majoris monasterii (M. 
151, 275). 

“© L. de Farcey, Monographie de la Cath. 
d’Angers, Immeubles III (Angers 1905) 21. 

4° Br. Albers, Consuetudines Farfens. (Stutt-~ 
gart 1900) 57. 

47 W. Stubbs, Gervasii monachi Chronicon 
(London 1879) 10. 


Sechstes Kapitel. Der Ort der Aufstellung der Altare 403 


In Italien und Spanien scheint der Heiligkreuzaltar wenig Verbreitung 
gefunden zu haben. Nicht als ob es daselbst nicht iblich gewesen sei, Altare zu 
Ehren des hl. Kreuzes zu weihen, nur hatten diese dem hl. Kreuz geweihten Altare 
in den dortigen Kirchen nicht die besondere Bedeutung, die man in Frankreich, zu- 
mal dem nordwestlichen Teile, und noch mehr in Deutschland dem Kreuzaltar bei- 
legte; es sei denn infolge deutscher oder franzésischer Beeinflussung, wie zu Farfa, 
wo Abt Hugo zur Hebung der gesunkenen Disziplin um das Ende des 1. Jahrtausends 
den Brauch von Cluny einfihrte. 


Der Kreuzaltar nahm einen bevorzugten Platz in der Kirche ein. Er stand 
in der Langenachse derselben im Schiff der Kirche; in Kirchen, die ein Quer- 
schiff besaBen, hatte er seine Stelle diesseits der Vierung. 


Dort stand er zu Centula, dort tritt er uns auf dem Plan von St. Gallen ent- 
gegen, dort erhob er sich in der Miinsterkirche zu Essen noch bis zum Jahre 1753, 
in dem der Kreuzaltar in das Querschiff und naher dem hohen Chor zugerickt 
wurde. Auch bei dem Chronisten wird oft die Mitte der Kirche ausdricklich als 
der Platz des Heiligkreuzaltares bezeichnet. So lesen wir z. B. in der Notae dedi- 
cationis s. Eucharii Trevirensis: Altare s. crucis in medio monasterio, in den Notae. 
dedicationis Wettingenses: Altare in medio ecclesiae, in den Notae Egmondanae: 
Unum altare in honore s. crucis in medio ecclesiae, in Candids Uberschrift zu: 
Hrabans Altartiteln fiir Zell: Ad altare in medio ecclesiae, in den Gesta Aldrici: In. 
medio ecclesiae fecit altare, in quo et crucifixum Domini nostri Jesu Christi... 
erexit, in den Notae dedicationis s. Eucharii Trevirensis: Altare, quod est in medio 
monasterii, in der Historia Hirsaugiensis monasterii: Altare s. crucis in medio 
ecclesiae, in den Notae Pruveningenses: Altare, quod est situm in medio templi, in 
honore s. Crucis, in dem Chronicon Quedlinburgense: Altare (sc. sanctae crucis) in 
medio ecclesiae u. a. In den Dedicationes Lacensis monasterii hat der Kreuzaltar 
die sachlich gleiche nahere Bestimmung ante chorum, in der Historia Augiensis 
(Weifienau bei Ravensburg) lesen wir: Altare in monasterio extra chorum dedicatum 
est in honore s. Crucis, In einem den Kreuzaltar der Kathedrale von Angers be- 
treffenden Dokument aus dem Jahre 1099 heiBt es von dem Altar: Altare s. Crucis, 
quod situm est intra chorum et parochiam ad eundem Crucifixum pertinentem", 
in der Historia monastefii s. Florentii Salmuriensis: Altare s. crucis quod in media 
navi situm. Flodoard erzahlt in seiner Historia Remensis, Erzbischof Folco habe 
den Leib des hl. Rigobert in medio ecclesiae beatae Dei genitricis Mariae post altare 
s. crucis beigesetzt. Ebenso hebt das Inventar von Cluny aus dem Jahre 1382 hervor, 
daB der Kreuzaltar mitten in der Kirche stand. Es war eine sehr auszeichnende 
Stelle, welche dem Heiligkreuzaltar vorbehalten war. Wenn jemand in die Kirche 
eintrat, mufte sein Auge alsbald und vor allem anderen auf den mitten im Schiff 
der Kirche oder an dessen Ende sich erhebenden Altar fallen’. 


In den Kirchen, in denen der Chor vom Schiff durch einen Lettner geschieden 
wurde, war der Heiligkreuzaltar in der Mitte vor diesem Lettner angebracht. So 
verhielt es sich schon in der von Lanfranc (+ 1089) neu erbauten Kathedrale zu 
Canterbury, in welcher der Altar nach dem ausdriicklichen Bericht des Ménches 
Gervasius mitten vor dem pulpitum, das den Vierungsturm nach dem Schiff der 


48 Mscr. der Bibl. zu Rouen n. 618 bei L. de wird er vielmehr auch im Kodlner Petrusdom 


Farcy, Monographie de la Cathédrale d’An. 
gers, Immeubles III, 21. 

49 ‘Wenn im Dom zu Kéln der Kreuzaltar 
nicht im Schiff, sondern noérdlich vom Ein- 
gangsbogen des _ Petri(Haupt)chores stand 
(L. Ennen, Die Baugeschichte des alten und 
neuen Domes zu K6ln 9), so war das zweifel- 
los nicht sein urspriinglicher Platz; vordem 


im Langhaus gestanden haben. An seine spa- 
tere Stelle wird er versetzt worden sein, als 
Reinald von Dassel die Reliquien der hl. drei 
Konige nach Kéln brachte und man nun diese 
mitsamt einem den hl. drei Weisen geweihten 
Altar an seiner Stelle im Schiff der Kirche 
aufstellte. 
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Kirche zu abschloB, aufgestellt war. Gute Beispiele bieten noch heute die Lettner in 
den Domen zu Xanten, Liibeck (Tafel 71) und Magdeburg (Tafel 69), der Stiftskirche zu 
Gelnhausen (Tafel 184) und St. Elisabeth zu Marburg (Vafel 70). Ubrigens hatte der 
Heiligkreuzaltar schon im spaten Mittelalter viel an Bedeutung verloren. 

Innachmittelalterlicher Zeit wurde der Kreuzaltar allmahlich 
fast iiberall von seinem Ehrenplatz entfernt. Ausdriicklich befahl 1591 der 
Regensburger Generalvikar Myller fiir den Bereich der Didzese Regensburg 
die Beseitigung jedes mitten im Schiff der Kirche vor dem Chor errichteten 
Altares, sowohl weil derselbe das Innere entstelle und den Zugang zum Chor 
erschwere, als auch weil er den Blick auf den Hochaltar und die an ihm sich 
vollziehende heilige Handlung hindere. Nur in jenen Kirchen, in welchen der 
Chor nach dem Schiff zu durch eine Wand (Lettner) abgeschlossen werde, 
wie z. B. in der Kathedrale, in der Alten Kapelle und in St. Johann zu Regens- 
burg, sowie in den meisten Klosterkirchen kénne der Altar beibehalten wer- 
den™, In der Michaelskirche zu Miinchen wurde aber noch 1649 mitten vor 
dem Aufgang zum Chor vor einem Kreuze, das urspriinglich fiir ein Grab- 
monument des Herzogs Wilhelm IV. und seiner Gemahlin Renata bestimmt 
war, ein Kreuzaltar errichtet, der bis 1819 an seiner Stelle blieb’’. 

Hinter dem Kreuzaltar erhob sich ein Kreuz. In dem Plan von Si. Gallen 
ist deshalb hinter ihm ein grofBes, aus Doppellinien bestehendes Kreuz ge- 
zeichnet, zum Unterschied von den iibrigen Altéren, denen nur ein kleines, 
einfaches Kreuzchen beigefiigt ist. 

In der Uberschrift des Altartitels, den Hrabanus fiir den Kreuzaltar in Hersfeld ver- 
fa8te, heiBt es: Ad crucem erga altare positam. In den Casus monasterii Petrihusiensis 
wird der Kreuzaltar bezeichnet als altare ante crucem posita, in den Notae Wessofon- 
tanae als altare ad sanctam crucem. In den Notae Sweigo-Monasterii lesen wir: Ad 
crucem continentur in altari (reliquiae), in den Notae dedicationum S. Maximini 
Trevirensis: Ara quae ad crucem dicitur. Zu Le Mans errichtete Bischof Aldric hinter 


dem Altar in medio ecclesiae ein Kreuz, ,das aus Gold und Silber wunderbar her- 
gestellt™ war®. 

Die Anordnung des Kreuzes war verschieden. Beliebt war es, dasselbe auf 
einer Sdule aufzustellen. So stand in der Miinsterkirche zu Essen das kostbare, von 
der Abtissin Ida gestiftete Goldkreuz auf einer antiken, mit korinthischem Kapitcll 
versehenen Marmorsaule. Das Kreuz ist bis auf ein kleines Fragment zugrunde ge- 
gangen, die Saule aber noch vorhanden®™. In St. Michael zu Hildesheim befand sich 
das Kreuz auf der hinter dem Kreuzaltar aufgestellten bekannten Bernwardssaule™. 

In St-Denis bei Paris war das Kreuz auf einer kostbaren, mit Figurenwerk, 
Emails und Edelsteinen geschmiickten Sdule angebracht, wohl der reichsten und 
grofartigsten ihrer Art, die je geschaffen wurde, ein Ruhmesdenkmal deutscher 
Kunstler, die Suger zur Anfertigung der Saule hatte kommen lassen. Den Sockel 


50 W. Stubbs, Gervasii monach., Chron. 10: 
Pulpitum (der Lettner) vero turrem (den Turm 
iiber der Vierung) quodamodo separabat et ex 
parte nayis in medio sui altare s. crucis habe- 
Dat. 

51 Ornatus 
1591) 71. 

52 A. Schultz, Die St. Michaels-Hofkirche in 
Miinchen (Minchen 1897) 35. Das Kreuz steht 
Jetzt im rechten Querarm der Kirche. 

'Gesta Aldrici ‘€: 3 Gi. G) SS. XV, 312): 


ecclesiasticus c. 39; (Monachii 


Crucifixum Domini nostri Jesu Christi auro et 
argento mirabiliter fabricatum. 

°4 Vel. auch Kd. der Rheinprovinz, Stadt und 
Kreis Essen, 34 46, und Fr. Arens, Der Liber 
ordinarius der Essener Stiftskirche (Essen 
1901) 135. 

°° Chron. monast. S. Michaelis in Hildesheim 
bei Meibom. Rerum Germ. SS. II (Helmstedt 
1688) 518; vgl. auch Chron. coenob. s. Mi- 
chaelis bei Leibniz, SS. rer. Brunsv. (Hannover 
1707 f.); II, 399. 
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schmiickten die Figuren der vier Evangelisten, das Kapitell vier Prophetenfiguren. 
Der Schaft war an allen Seiten mit Emailplatten aus vergoldetem Kupfer bekleidet, 
die Szenen aus dem Leben des Herrn und alttestamentliche Vorbilder darstellten und 
mit Platten abwechselten, welche mit Edelsteinen besetzt waren. Uberaus kostbar 
war auch das Kreuz. Es war ganz mit Gold tiberzogen, mit getriebenem Blattwerk 
belebt und mit Edelsteinen und kleinen Emailplattchen auf das prachtigste verziert. 
Die Figur des Gekreuzigten war aus Gold getrieben, die Nagel, mit denen sie an das 
Kreuz geheftet war, bestanden aus Saphiren. Die H6he der Saule belief sich auf 
ca. 3 m, die des Kreuzes auf ca. 2 m, die des Heilandes auf etwa 1 m°**. 

In der Kathedrale zu Canterbury saB das Kreuz nach Angabe des Ménches 
Gervasius auf einem Balken, der sich oberhalb des pulpitum (Lettner), das die 
Vierung vom Schiff der Kirche schied und dessen Mitte der Kreuzaltar vorgebaut 
war, quer von der einen Seite zur anderen zog. Es war von zwei Cherubim und den 
Figuren Marias und Johannes begleitet. Das Kreuz des Kreuzaltares in der Zister- 
zienserkirche zu Doberan erhob sich auf einem mit geschnitzten Reliefdarstellungen 
geschmickten Fligelretabel. Retabel wie Kreuz sind noch vorhanden, haben aber 
ihren Platz wechseln miissen. Einst vor dem Altarraum aufgestellt, stehen sie heute 
nahe dem Westende der Kirche. Der Stamm und die Arme des Kreuzes sind vorn 
und hinten reich mit Reliefs, alttestamentlichen Vorbildern, an den Seiten mit prunk- 
vollem Blattwerk verziert (Tafel 69). Im Dom zu Libeck (Tafel 71) und in St. Elisa- 
beth zu Marburg (Tafel 70) steigt das Kreuz tiber dem Lettner auf, unter bzw. 
vor dem der Kreuzaltar stand; dort von einem durch Kielbogen gestitzten Balken, 
hier von einem aus dem Lettner hoch aufwachsenden, mit Blattern prachtig beklei- 
deten Spitzbogen. Das Libecker ist mit Blattwerk und Statuetten geradezu tberladen. 


Wie es scheint, war beim Kreuzaltar urspringlich nicht sowohl der 
Altar, als vielmehr das Kreuz die Hauptsache. Es war zunachst nicht ein 
Altar, was man errichten wollte, sondern das Kreuz, zu dem: man aber dann 
als Erganzung einen Altar hinzufiigte. Ein Kreuz in der Mitte der Kirche war 
in der Tat ebenso sinn- und bedeutungsvoll, wie wirkungsreich und sch6n. 
Den ganzen Innenbau beherrschend und allen in die Augen fallend, kiindete 
es dem in die Kirche Eintretenden alsbald den Charakter derselben an, sagte 
ihm, da8 in ihr Christus, der Gekreuzigte, Herr und K6nig sei, da& der Gott- 
mensch in ihr unblutig das Versdhnungsopfer von Golgatha erneuere, und 
da& fiir die Menschheit allein im Kreuz Heil und ewiges Leben zu finden sei. 
Crux pia vita salus miserique redemptio mundi, steht darum neben dem 
Kreuzaltar des St. Gallener Planes. 


Das in der Mitte der Kirche errichtete, mit einem Altar ausgestattete Kreuz 
hatte sonach dieselbe Bedeutung, brachte dieselben Ideen zum Ausdruck, wie das seit 
dem 12. Jahrhundert am Eingang des Chores angebrachte, im spateren Mittelalter, 
namentlich in Deutschland, weit verbreitete Triumphkreuz, das bald an Ketten von 
dem Chorbogen herabstieg, bald auf einem den Choreingang durchquerenden Balken, 
dem sog. Apostelbalken, stand. 


Man pflegt den Kreuzaltar gewohnlich als den Laienaltar zu be- 
zeichnen, d. i. als den Altar, an dem fiir die nicht dem Kloster oder Stift Ange- 
hoérenden, also fiir die Laien, das Volk, der Gottesdienst gehalten wurde. In 


56 Sugerii, Liber'de rebus in administr. sua ter dem dort errichteten Altar angebracht wer- 
gestis c. 32 (M. 186, 1231). Labarte II, 253f. den, doch erhielt es diesen Platz wohl nur fir 
Das Kreuz sollte urspriinglich iiber der Statte, kurze Zeit. Spdter standen Saule und Kreuz 
an der der Leib des hl. Dionysius und seiner  jedenfalls hinter dem dem Erléser und dem 
Gefahrten seit der Zeit Dagoberts ruhten, hin- hi. Kreuz geweihten, vorn im Chor errichteten Altar. 
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der Tat bestand in Kathedralen sowie in Stifts- und Klosterkirchen hierin die 
praktische Bedeutung des Altares, den sowohl sein Charakter als Kreuzaltar 
als auch seine hervorragende Stellung mitten in der Kirche vor dem Chor zum 


Volksaltar besonders befahigten. 

Der Chor dieser Kirchen war fiir das Volk nicht zuganglich. Oft war er sogar, 
namentlich im spateren Mittelalter, durch einen machtigen Lettnerbau vollig vom 
Schiff der Kirche abgesperrt. Er war den Stiftsherren bzw. den Klosterinsassen 
vorbehalten, die dort als abgeschlossene geistliche Kérperschaften die kanonischen 
Tagzeiten, die Konventualmessen und den tbrigen gemeinsamen Gottesdienst ab- 
hielten. Fir den Volksgottesdienst war der tbrige Teil der Kirche bestimmt, also 
der Raum vor dem Chore, hier aber war der bedeutsamste Altar der Heiligkreuz- 
altar. Begreiflich also, daf gerade er in jenen Fallen, in welchen mit dem Stift 
oder dem Kloster eine Pfarrgemeinde verbunden war, eine eigene Pfarrkirche aber 
fiir letztere nicht bestand, mit Vorzug den Pfarraltar bildete. So finden wir es schon 
bei Ausgang des 10. Jahrhunderts zu Farfa, wo, wie wir den Consuetudines Far- 
fenses entnehmen, den Laien am Kreuzaltar die Osterkommunion gereicht wurde. 
Ein Beispiel aus dem 11. Jahrhundert bietet der Kreuzaltar der Kathedrale zu 
Angers, der in einem Akt von 1099 ausdriicklich als Pfarraltar bezeichnet wird’. 


In St. Aposteln zu K6ln diente im 15. Jahrhundert als Pfiarraltar zwar der 
Altar der hll. Kosmas und Damian, der in der nérdlichen Apsis der Trikonchen- 
anlage, dem sog. Katharinenchor, aufgestellt war, doch benutzte die Pfarrgemeinde 
als solchen bis 1497 zugleich den Altar in medio ecclesiae, das altare sanctae crucis... 
ipso choro (beatae Mariae virginis, dem Ostchor) contiguum ac in oppositae imaginis 
sanctae crucis constitutum, auf dem insbesondere auch das Allerheiligste aufbewahrt 
wurde®’, 

Freilich war der Kreuzaltar nicht in allen Kloster- und Stiftskirchen Volks- 
und Pfarraltar. Zu Centula wurde er beispielsweise, wie aus der Gottesdienst- 
ordnung Angilberts erhellt, zum moénchischen, nicht zu dem ftir die Laien bestimm- 
ten Gottesdienst benutzt. Er war dort das Zentrum fiir einen der drei Chore, in 
welche nach des Stifters Bestimmung die Ménche und Klosterknaben geschieden 
waren. Zu Wettingen befand sich um den Kreuzaltar herum der Chor der sog. Kon- 
versen, d. i. der nicht am Chorgebet beteiligten Laienbriider (fratres laici)®. In der 
Piarrkirche zu Werden scheint schon friih der Petersaltar des Westbaues als Pfarr- 
altar gedient zu haben. Jedenfalls verhielt es sich so im 14. Jahrhundert. War mit 
einer Kloster- oder Stiftskirche eine besondere Pfarrkirche verbunden, wie es beson- 
ders im spateren Mittelalter sehr haufig der Fall war, so kam natiirlich der Kreuz- 
altar der Kloster- oder Stiftskirche entweder nicht mehr oder nur noch unter beson- 
deren Umstanden oder bei besonderen Gelegenheiten als Pfarraltar zur Verwendung. 
So verkiindigte der Pfarrer Ulrich von Klein-St. Martin zu KélIn vom Kreuzaltar in 
St. Maria im Kapitol tamquam parochiali loco superiori 1239 den Bann wdber 
Friedrich IJ., da seine Plarrangehorigen ihm verwehrten, das in der St. Martinskirche 
zu tun®, Zu Essen erhielt die Munsterkirche im 13. Jahrhundert eine besondere 
Pfarrkirche in Gestalt der am Westende des Atriums liegenden Johanneskirche. Wenn 
aber um Pfingsten in den Bauerschaften mit Reliquien Prozessionen gehalten wurden, 
fand die Messe, die nach Beendigung derselben gefeiert wurde, nicht in der Johannes- 
kirche, sondern am Kreuzaltar des Minsters statt®. 


57 Vgl. S. 402: altare crucis, quod situm est 


intra chorum et parochiam ad eun- 
dem Crucifixum pertinentem. 
58 Kd. der Rheinprovinz, Stadt Kéln I,, 143. 
59 M. G. SS. 1285: altare in medio ecclesiae 
in choro scl. conversorum in honore s. Crucis. 


6° Annalen des Histor. Vereins fiir den Nie- 
derrhein LXXIV (1902), 60. 

61 Fr. Arens, Der Liber ordinarius der Esse- 
ner Stiftskirche, 136. 
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SIEBENTES KAPITEL 
DIE ART DER AUFSTELLUNG DES ALTARES 
I, VORBEMERKUNG 


Es ist eine zweifache Aufstellung des Altares méglich. Er 
wird nimlich entweder mit seiner Riickseite einer Wand (Apsis-, Kapellen-, 
Querschiff-, Seitenschiff-, Pfeilerwand) vorgebaut oder freistehend im Altar- 
raum errichtet. In dem einen wie in dem anderen Falle kann er zur An- 
bringung eines Retabels, eines Tabernakels oder der Leuchterbanke mit 
einem Hinterbau versehen werden, der aber bei der ersten Art der Auf- 
stellung, weil zwischen Altar und Wand eingeschoben, zur Folge hat, daB der 
Altar letzterer nicht unmittelbar, sondern nur mittelbar angelehnt erscheint. 
Um den Altar herumzugehen, ist natiirlich nur tunlich, wenn derselbe frei 
steht. Die Méglichkeit, an seiner Riickseite zu zelebrieren, ist jedoch stets 
nur dann gegeben, wenn er eines Hinterbaues entbehrt und so weit von der 
Wand abgeriickt ist, da8 hinter ihm geniigend Raum fiir den zelebrierenden 
Priester liegt. 

Eine kirchliche Vorschrift, nach welcher der Altar freistehend auf- 
zustellen ware, gibt es nicht. Allerdings soll nach dem roémischen Pontifikale bei der 
Altarweihe ein Priester standig inzensierend um den Altar herumgehen, wahrend der 
Bischof die Salbungen desselben vornimmt. Ebenso soll der Bischof nach jeder 
Salbung einmal den Altar ringsum inzensieren. Allein das eine wie das andere gilt 
dem kirchlichen Brauch gemaf nur, wenn das die Art der Aufstellung des Altares 
gestattet, d. h. wenn er oder der Hinterbau, dem er vorgesetzt ist, geniigend von der 
Wand entfernt ist. Es sind demnach beide Weisen an sich gleich zulassig. Im 
einzelnen Falle mtissen die jeweiligen Umstande, namentlich die Ortlichen Verhalt- 
nisse und die Gréfe des fiir den Altar verftigbaren Raumes, entscheiden, welche der- 
selben zu wahlen ist. Einem Hinterbau wird man den Altar immer vorzustellen 
haben, wenn sein Retabel zu breit, zu machtig und zu schwer ist, als daB es auf der 
Mensa selbst aufgebaut werden koénnte. 


Il, DIE AUFSTELLUNG DES HOCHALTARES 


Die passendste, sch6nste und zugleich Alteste Weise ist, den Hoch- 
altar freistehend aufzustellen. 


Da er isoliert errichtet werden muBte, solange sich der Priester bei der Feier 
der Messe an seiner Riickseite befand, solange die Subdiakonen bei der feierlichen 
Messe nicht hinter den Diakonen, sondern dem Zelebrans gegentiber an der anderen 
Langseite des Altares ihren Platz hatten, solange man bei der Inzensierung des Altares 
um denselben herumgingt und die Geistlichkeit in der Apsis ihre Sitze hatte, liegt 
auf der Hand. Allein auch als alles das anders geworden war, als der Priester fast 
allgemein bei der Messe vor dem Altar und nur noch ausnahmsweise hinter ihm 
stand, als der Subdiakon seit etwa der Wende des 1. Jahrtausends wahrend des 
Kanons seine Stelle hinter dem Diakon hatte, nicht mehr dem Zelebrans gegeniiber, 
als die Inzensierung des Altares sich auf die Vorderseite sowie die beiden Schmalseiten 
desselben beschrankte, und als die Geistlichkeit statt die Apsis das vor dieser liegende 


1 Vgl. z. B. die sog. Missa Illyrica bei Mart. [. 1, c. 4, art. 12, ordo 4; II, 184; Joannis 
Abrinc. De offic. eccl. M. 147, 35. 
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Chorjoch einnahm, der Hochaltar aber in die Apsis hinaufriickte, hielt man an dem 
alten Brauch fest, ihn freistehend zu errichten. 

Freilich kam es schon in vorkarolingischer Zeit vor, dai man den Hochaltar der 
Apsiswand oder der Abschluimauer des Altarraumes dicht vorbaute. So geschah es 
z. B. im 8. Jahrhundert in der Martyrerbasilika (Tafel 37) und in der Basilika des 
hl. Calionus zu Cimitile bei Nola, sowie in einigen altkeltischen Kirchen in Cornwallis, 
wie in dem Oratorium des hl. Kyeran, des hl. Gwythian und des hl. Maddern, doch 
war das in diesen und 4hnlichen Fallen durch die Beschranktheit und Enge des 
Raumes geboten. Wo immer die Verhaltnisse das gestatteten, erhielt der Hochaltar 
eine isolierte Stellung. Selbst in Kirchen mit geradseitigem Chorabschluf, wie sie 
in der Zeit der Gotik in England fast standige Regel waren, aber auch anderswo, be- 
sonders in Norddeutschland und im skandinavischen Norden damals haufig ent: 
standen, wurde er mit Vorliebe frei im Altarraum aufgestellt und nur in kleinen 
Kirchen dieser Art hart an die AbschluBwand gerickt. 

Hinter dem Hochaltar einen wandartigen Hinterbau zu errichten und 
diesem den Altar vorzustellen, wurde erst im spiteren Mittelalter gebrauch- 
lich. Veranla8t wurde die Neuerung durch den Reliquienkult. 

Reliquien auf den Altar zu stellen, war schon zur Karolingerzeit tblich, wenn 
auch wohl noch nicht allgemein. Auch errichtete man schon damals im Franken- 
lande bisweilen. hinter dem Altare turm- oder grabmalartige Aufbauten zur Auf- 
bewahrung der Reliquien, doch waren das noch keine Hinterbauten, an die der 
Altar angelehnt worden ware, sondern frei hinter diesem sich erhebende Anlagen. 
Als man jedoch spater die herrlichen grofen Reliquienschreine schuf, die auf dem 
Altar nicht aufgestellt werden konnten, fiigte man diesem riickwarts in seiner ganzen 
Breite ein mauerartiges Massiv an, um auf diesem statt auf der Mensa des Altares 
die Schreine nebst den sonstigen Reliquiaren, die man besa, aufzustellen. Indem man 
das Massiv aber tiber die Mensa hinaus hinaufsteigen lieB, erzielte man zugleich den 
Vorteil, daB die Schreine und Reliquiare weiter in die Kirche hinein sichtbar wurden, 
als wenn man sie auf den Altar selbst gesetzt hatte. Besonders gebrauchlich wurde 
diese Einrichtung in Frankreich und im Westen Deutschlands, der Heimat der grofien 
Reliquienschreine. Beispiele haben sich in Frankreich keine erhalten. Eine andere 
Geschmacksrichtung sowie die von den Hugenotten und den Revolutionaren des aus- 
gehenden 18. Jahrhunderts angerichteten Verwiistungen haben sie beseitigt. In 
Deutschland zeigen noch zwei Altare vollstandig die Einrichtung, der Hochaltar in 
St. Ursula und in St. Severin zu K6In, zum Teil noch der Hochaltar in der Elisabeih- 
kirche zu Marburg. 


Einem Retabel, genauer dem Unterbau eines Retabels, wurde der Hoch- 
altar in Deutschland bis in das 16. Jahrhundert hinein nur ausnahms- 
weise vorgestellt. Selbst die machtigen, hochaufstrebenden Fliigelretabeln, 
welche die Spatgotik dort in so tiberaus groBer Zahl schuf, standen der Regel 
nach auf der Altarmensa und nur sehr selten auf einem besonderen Unter- 
bau, dem der Altar vorgelegt war. Sogar die aus Stein gemachten Retabeln, 
wie das grofartige Retabel des Hochaltares der Martinskirche zu Landshut 
(Abb. S. 341 und Tafel 361), erhoben sich gewohnlich auf dem Altar selbst. 


Haufiger mag es im spaten Mittelalter in Italien und Frankreich vor- 
gekommen sein, daf man das Retabel auf einem Unterbau anhbrachte, dem man dann 
den Altar anfiigte. Oft geschah das im 15. und im beginnenden 16. Jahrhundert in 
Spanien (Tafel 223). Doch errichtete man in solchen Fallen den Altar auch wohl, 
und zwar keineswegs selten vdllig freistehend in ziemlicher Entfernung vor dem 
Unterbau des Retabels, wie z. B. in S. Feliu zu Gerona, in der Kathedrale zu Oviedo, 
in der Stiftskirche zu Lequeitio, in der alten Kathedrale zu Salamanca, in der Kathe- 
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drale zu Barcelona u. a. Man bevorzugte diese Anordnung, bei welcher der Altar 
gewohnlich seinen Platz im Zentrum des Chorhauptes erhielt, wenn das Retabel 
sich nicht frei im Altarraum erhob, sondern eine Art von Bekleidung der Wande des 
Chorschlusses bildete? (Tafel 193 und 194). 


In der Zeit der Renaissance erscheint der Hochaltar sehr haufig, in der 
des Barocks aber meist einem Hinterbau vorgestellt. Die Retabeln in Form breiter, 
schwerer, massiger, klassischer Architekturen mit machtigen Saulen und wuchtigem 
Gebalk konnten nun auf dem Altar selbst nicht mehr angebracht werden. Der Altar 
war zu schmal, zu leicht, zu klein fiir sie. Man versah sie daher mit einem beson- 
deren Unterbau, wie er ihrem Charakter und ihrer Beschaffenheit entsprach, errich- 
tete aber den Altar gewohnlich nicht frei vor diesem Unterbau, sondern baute ihn 
demselben fest vor, so’ dafi er haufig nicht mehr als die Hauptsache, sondern als 
Zutat zu dem hinter ihm aufsteigenden Retabelkolof erschien. 


Selbst wenn der Hochaltar, wie es in den italienischen Kathedralen, Stifts- und 
Klosterkirchen vielfach geschah, von seinem Retabel getrennt wurde, indem man 
ihn am Eingang des Chores, dieses im Scheitel desselben anbrachte, oder wenn er 
ganz ohne Retabel blieb, erscheint er in der Barockzeit meist an einen Hinterbau 
angelehnt, der beiderseits mehr oder weniger weit tiber den Altar vorspringt und 
in der Mitte das Tabernakel, rechts und links aber die zwei oder drei Leuchterstaffeln 
tragt, mit denen der Barock den Hochaltar im Interesse einer prunkvolleren Wirkung 
auszustatten liebte* (Tafel 190 und 317). is 

Die Kirchen, die im 16. sowie namentlich im 17. und 18. Jahrhundert entstanden, 
sind reich an Beispielen fiir das Gesagte, und zwar allenthalben in Italien, Spanien, 
Frankreich und Belgien, in Deutschland, Osterreich, Polen und der Schweiz. Aber 
auch in den vielen mittelalterlichen Kirchen daselbst, die unter der Herrschaft des 
Barocks dem Zeitgeschmack entsprechend umgemodelt oder doch wenigstens mit 
neuem Mobiliar versehen wurden, verhalt es sich nicht anders. Gewifi kamen noch 
immer voOllig freistehende Hochaltére vor, aber sie waren Ausnahmen. Nur selten 
— von den Altéaren mit Ciboriumtberbau abgesehen — fehlt dem Hochaltar ein 
Hinterbau, dem er vorgestellt ist, und wenn dieser Hinterbau auch nicht immer 
einem RetabelkoloB als Sockel dient, so tragt er doch wenigstens zu beiden Seiten 
eines Tabernakels eine Staffelung von Leuchterbanken, auf denen Riesenleuchter 
prangen. Fir die Zeit des Barocks ist der Hochaltar, der einem Hinterbau angelehnt 
ist, geradezu ein Charakteristikum. Selbst wenn er der Chorwand vorgebaut ist, 
was namentlich in kleineren Kirchen nicht selten ist, erscheint zwischen Wand und 
Altar ein Hinterbau als Trager eines Retabels oder der Leuchterbanke eingefiigt. 


Ill. DIE AUFSTELLUNG DER NEBENALTARE 


Die Nebenaltare wurden in altchristlicher Zeit wie im Mittelalter 
besonders dann isoliert aufgestellt, wenn sie in Seitenapsiden und Neben- 
choérchen ihren Platz hatten. Da8 man sie aber auch an anderen Stellen der 
Kirchen in dieser Weise hinsetzte, beweist fiir die Karolingerzeit z. B. der 
Plan von St. Gallen. \ 

Fir die zweite Halfte des Mittelalters, und zwar bis zu dessen Ausgang, bieten 
daftir beispielsweise Belege manche von den Nebenaltaren, die sich aus dieser Zeit 
in den Domen zu Naumburg, Halberstadt und Magdeburg, in der Abteikirche zu 
Werden, in S. Francesco und S. Chiara zu Assisi, in den Kathedralen zu Elne, 
Maguelonne, Gerona und Barcelona, in der ehemaligen Zisterzienserkirche zu Veruela 
bei Saragossa u. a. erhalten haben. 


2 Naheres vgl. Bd. 2, % Abschn., 2. Kap. 5 Naheres vgl. Bd. 2, 3. Abschn., 1. Kap. 
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Immerhin diirfte schon friih die Zahl der Seitenaltare, die einer Wand 
vorgebaut waren, die der freistehenden uberwogen haben. Es lag das in der 
Natur der Dinge. Wollte man den freien Raum in der Kirche nicht zu sehr 
einschranken, so blieb nichts anderes iibrig, als die Nebenaltdre hart an die 
Wand zu riicken, namentlich aber in kleineren Kirchen sowie da, wo eine 
gréBere Anzahl von Nebenaltéren angebracht werden sollte. 


Vorkarolingische Beispiele einer solchen Aufstellung der Nebenaltare liefern 
die Seitenaltare in der Martyrerbasilika und in S. Caliono zu Cimitile und der Altar 
in der Unterkirche von S. Maria in Via Lata zu Rom, ein Beispiel aus dem 9. Jahr- 
hundert der Altar im linken Seitenschiff von S. Maria Antiqua zu Rom. In der 
zweiten Halfte des Mittelalters herrschen jedenfalls die Nebenaltare, welche einer 
Wand vorgebaut sind, durchaus vor, besonders aber im ausgehenden Mittelalter. 
Selbst in den Kapellen des Chorumganges der grofen gotischen Kirchen standen 
sie gewohnlich nicht isoliert da, und nicht anders verhielt es sich in den Kapellen, 
welche im spaten Mittelalter oft das Langhaus seitlich zwischen den eingezogenen 
Streben begleiteten, obschon sowohl in diesen wie in den Kapellen des Chor- 
umganges haufig nicht das geringste Hindernis vorlag, den Altar frei hinzustellen. 
Es werden praktische Erwagungen gewesen sein, die hiervon abrieten. Stand der 
Altar in den Kapellen dicht an der Wand, so brauchte man keine Sorge auf eine 
geziemende Behandlung seiner Riickseite zu nehmen. Auferdem gewann man vor 
dem Altare Raum, hinter demselben aber vermied man einen wegen seiner Enge 
zu nichts brauchbaren und darum zwecklosen Platz, der aber leicht zur Lagerstatte 
fir allerhand Geriimpel, sowie fiir Staub und Schmutz werden konnte. 


Einem Hinterbau vorgesetzt sind die Nebenaltaére bis in das 16. Jahrhundert 
hinein in Deutschland niemals. Das Retabel, mit dem sie ausgestattet waren, 
saB dort wie beim Hochaltar so auch bei ihnen regelmaBig auf der Mensa selbst. 
Wie man es in Italien, in Frankreich und Spanien hielt, ist angesichts 
der Veradnderungen, welche die Altare des spateren Mittelalters daselbst in der 
Folgezeit erlitten, vielfach nicht mehr festzustellen. Soweit ich indessen beobachten 
kennte, wurden auch dort bis zum Einsetzen der Frithrenaissance die Nebenaltare 
in der Regel nicht mit einem Hinterbau versehen. Eine Ausnahme machte man nur, 
wenn das Retabel eines Nebenaltares zu grofi und zu breit war, als daB es auf die 
Mensa desselben hatte gesetzt werden kénnen, seine Beschaffenheit also einen be- 
sonderen Unterbau nétig machte wie z. B. bei dem Altar der Annakapelle in der 
Kathedrale zu Burgos und der Katharinenkapelle des Domes zu Modena (Tafel 211 
und 251). Selbst in Italien wurde bei Nebenaltaéren ein Hinterbau erst haufiger, als 
dort in der Zeit der Frthrenaissance die Marmorretabeln an Verbreitung gewannen. 


In der Zeit der Renaissance sind die Nebenaltare allenthalben nur noch 
selten freistehend aufgestellt, unter der Herrschaft des Barocks aber wird das 
bei ihnen geradezu Ausnahme. Schon in der Renaissance ist es Regel geworden, 
sie der Wand vorzubauen. Dabei wird zwischen Altar und Wand gewohnlich ein 
Hinterbau eingeschaltet, der beiderseits mehr oder weniger tiber den Altar hinaus- 
tritt, das schwere Retabel nebst den Leuchterbanken, wo solche angebracht sind, 
tragt und namentlich in der Zeit des Barocks kaum jemals fortgelassen wird. Bei- 


spiele anzufihren, ist wberfllssig. Sie finden sich itberall in den Kirchen in gréfter 
Zahl. 


In den Riten des Ostens steht der Altar noch heute stets vollig frei im Altar- 
raum, so dafs man um ihn herumgehen und ihn bei seiner Weihe sowie bei der Feier 
der Liturgie ringsum inzensieren kann. Nur wo die Enge des Raumes die Errichtung 


eines freistehenden Altares nicht gestattet, legte und legt man ihn ausnahmsweise der 
Wand vor. 


Achtes Kapitel. Die Richtung des Altares 411 


ACHTES KAPITEL 
DIE RICHTUNG DES ALTARES 


I]. DIE RICHTUNG DES ALTARES NACH HEUTIGEM BRAUCH 


Der Altar ist entweder so aufgestellt, da8 der Priester bei der Feier des 
hl. Opfers an seiner Vorderseite steht und diese darum auch litur- 
gisch die Vorderseite ist, oder so, daB-er sich beim Zelebrieren an der 
Riickseite des Altares befindet, diese also liturgisch nicht die Riickseite, 
sondern die Vorderseite bildet. Im ersten Falle hat der Zelebrans den 
Glaubigen den Riicken zugekehrt und mu8 demnach, wenn er dieselben beim 
Dominus vobiscum vor den Orationen, beim Orate fratres, beim Ite missa est 
und beim Segen anzureden hat, sich um- und ihnen zuwenden. Im zweiten 
schaut er stets auf das Volk und braucht sich deshalb bei diesen Gelegen- 
heiten nicht umzudrehen. 

Eine kirchliche Vorschrift hinsichtlich der Richtung des Altares besteht 
nicht. Das Missale begniigt sich damit, anzugeben, wie der Priester sich zu verhalten 
hat, wenn er an einem Altare, der dem Schiff der Kirche zugewendet ist, also mit 
dem Gesicht den Glaubigen zugekehrt, zelebrieren muf. ,,Wenn der Altar nach Osten 
dem Volke zu gerichtet ist, schreibt es, dreht der Zelebrans, der ja den Blick zum 
Volke gewendet hat, nicht den Ricken dem Altare zu, wenn er sagt: Dominus vobiscum, 
Orate fratres, Ite missa est, oder den Segen spendet, sondern kit den Altar in der 
Mitte, breitet so, wie er steht, die Hande aus, schlieBt sie, grift das Volk und gibt den 
Segent. Im Ordo missae Burchards von Strafburg, dem eine Rubrik der Sache und 
dem Sinne nach entnommen ist, heifft es: Quod si altare est versum ad populum et 
in eo celebrans stat facie populo versa’. 


Heute sind die Altare allenthalben der Regel nach so gerichtet, daB der 
Priester an der dem Schiffe der Kirche zugekehrten Seite seinen Platz hat, 
gleichviel, nach welcher Himmelsrichtung er dabei schaut. 


Altare, die so aufgestellt sind, daB der Zelebrans hinter ihnen seinen Platz hat, 
sind gegenwartig Ausnahmen. Auch kommen solche kaum anderswo als in Italien 
vor, und selbst hier finden sie sich fast nur mehr zu Rom sowie in der Umgebung 
Roms. Meist sind es Altare, die an der dem Schiff der Kirche zugewendeten Seite 
mit einer Confessioanlage verbunden sind oder doch verbunden waren, wie z. B. der 
Hochaltar in St. Peter, in S. Clemente, in S. Giovanni im Lateran, in S. Cecilia, in 
S. Paolo fuori le Mura, in S. Marco, in S. Cesario, in SS. Nereo ed Achilleo, in 
S. Giorgio in Velabro, in den Kathedralen zu Ferentino und Anagni, in S. Andrea al 
Fiume zu Ponzano Romano, in S. Maria zu Corneto Tarquinia, in der Katakombe 
von S. Gennaro zu Neapel u. a. Nur wenige dieser Altare entbehren an der Front 
einer Confessio, wie z. B. die drei Altare der Krypta der Kathedrale zu Anagni, der 
Hochaltar der ehemaligen Abteikirche zu Castel S. Elia und einige andere. Auch han- 
delt es sich bei ihnen in fast allen Fallen um Hochaltare, nicht um Nebenaltare. Zwei 
vereinzelte Beispiele von Nebenaltaren, die dem Volke zu gerichtet erscheinen, sind 
die Altare in den beiden Seitenapsiden der Unterkirche der Kathedrale zu Anagni, 
wie der Hauptaltar derselben Erbstiicke aus dem 13. Jahrhundert. 


Zur Beantwortung der Frage, ob und inwieweit es auch noch heute zu- 
lassig sei, nach dem Volk statt nach dem Chorhaupt hin gerichtete Altare zu 


2 Os IS 
1 Ritus celebr. tit. 5, n. 3 ian ena. Hees, Tracts on the mass 
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erbauen, wird man zu unterscheiden haben. Wo noch, wie zu Rom, derartige 
Altire sich finden und in Gebrauch sind, wenn auch nur in geringer Zahl, 
steht nichts im Wege, den vorhandenen neue hinzuzufiigen. Wo es dagegen 
dem Volk zugekehrte Altire infolge alter rechtskraftiger Gewohnheit, welche 
nur dem Volk abgekehrte Allaire kennt, nicht mehr gibt und der Priester bei 
der Messe seit alters vor dem Altare steht, den Riicken dem Schiff der Kirche 
zugewendet, ist auf keinen Fall der einzelne Priester aus sich befugt, den seit 
langem zu Recht bestehenden und darum verbindlichen Brauch zu andern. 
Einer Ermichtigung von seiten der Ritenkongregation bedarf er dazu freilich 
nicht, da es kein allgemeinverbindliches Gesetz gibt, welches dem Volk zu- 
gekehrte Altire verbietet, wohl aber bedarf er der Zustimmung des Ordinarius, 
dessen Savthe es ist, zu entscheiden, ob jeweils ein gentigender Grund vor- 
liegt und es sich empfiehlt, von Brauch und Herkommen abzuweichen und 
die Errichtung eines solchen Altares zu gestatten. Zweckmafig durfte wbri- 
gens eine solche Abweichung von der bestehenden Gewohnheit nur sehr 
selten sein, da alle Griinde, welche seit wenigstens einem Jahrtausend dazu 
fiihrten, dem Altar die heute ihm fast aligemein eigene Richtung nach dem Chor- 
haupt hin zu geben, auch noch fiir die Gegenwart, ja jetzt in verstarktem 
Ma8e gelten. Man denke an die Vorschrift, auf dem Hochaltar ein Taber- 
nakel ftir das Allerheiligste anzubringen, an die Leuchter und das Kreuz, 
die auf dem Altar aufgestellt werden miissen, an das Retabel, das auf ihm 
zu errichten zwar nicht Vorschrift, aber allgemeiner Brauch ist, an die Aus- 
setzung des Allerheiligsten, die Austeilung der Kommunion und manche 
andere Funktionen, die sich vor dem Altar zu voliziehen pflegen. Auch laBt 
sich wohl kaum im Ernst behaupten, dafi die Feier der Messe, zumal des 
feierlichen Amtes und des Pontifikalamtes, gewinnen und das Volk zu einer 
tieferen und lebendigeren Anteilnahme an diesen gefiihrt werde, wenn sie 
hinter dem Altar, zum grof8en Teil verdeckt durch ihn und durch das, was 
auf ihm steht, geschehen. 


I. DIE RICHTUNG DES ALTARES IN DER VERGANGENHEIT 


Welche Verbreitung der Brauch, den Altar nach dem Volke hin zu rich- 
ten, in vorkarolingischer Zeit im Abendlande hatte, laBt 
sich nicht feststellen. Weder die schriftlichen Quellen, noch die Bildwerke, 
noch endlich die Altére und Altarfragmente, die sich aus derselben erhalten 
haben, geben uns dartiber befriedigende Auskunft. Nach dem Schiff hin 
gewendet wurde der Altar wohl namentlich in drei Fallen. 


Erstens in bischéflichen Kirchen, in denen sich hinter dem Altar in der 
Apsis die Cathedra des Bischofs und die Sitze der sein Gefolge bildenden Priester 
befanden. Es ware zu umstandlich gewesen, wenn der Bischof mit den Ministri von 
seinem Thron im Scheitel der Apsis an die Vorderseite des Altares hatte gehen 
mussen, so oft die heilige Handlung ihn an diesen rief. Zweitens, wenn der Altar 
mit einer Confessio ausgestattet war. Denn dann drangte es die Glaubigen, mdéglichst 
nahe an den Altar heranzukommen, um die unter ihm geborgenen Reliquien zu ver- 
ehren und in die Vorkammer des Reliquiengrabes, die Confessio, Tiicher und sonstige 
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Gegenstande zu legen, die man zu sanctuaria machen wollte. Drittens, wenn die 
Kirche nach Westen (Nordwesten oder Stidwesten) gewendet war. Indem man nam- 
lich in diesem Falle den Altar nach dem Schiff der Kirche zu schauen lie8, erhielt 
sowohl er als auch der hinter ihm stehende Liturg die beim Gebet tibliche, so be- 
deutungsvolle Richtung nach Osten. 


Wie haufig aber auch der Altar in vorkarolingischer Zeit nach dem 
Schiff der Kirche gewendet war und der Zelebrans hinter ihm seinen Platz 


hatte, so verhielt es sich doch schon damals keineswegs immer und tiberall so. 

Geradezu unmdéglich war es, dem Altar und dem Liturgen jene Richtung zu 
geben, wenn der Altar entweder einer Wand fest vorgebaut war, wie z. B. die Altare 
in S. Caliono und in der Martyrerbasilika zu Cimitile, oder doch zwischen Altar und 
Wand ein zu geringer Raum war, als daf der Priester dort hatte stehen kénnen, wie 
z. B. in der ersten Vitalismemorie zu Ravenna (5. Jahrhundert)’, in welcher der Altar 
von der Wand nur ca. 35 cm entfernt war, in der rechten Seitenkapelle der alt- 
christlichen Basilika zu St. Peter im Holz (6. Jahrhundert) und in der Krypta von 
S. Aspreno zu Neapel (8. Jahrhundert); Beispiele, von denen die beiden ersten mit Be- 
stimmtheit bekunden, daB es bereits im 5. und 6. Jahrhundert Altare gab, die. nicht 
den Glaubigen zu gerichtet waren. Untunlich war es auch, den Altar nach dem 
Schiff der Kirche hin zu orientieren, wenn derselbe zwar frei lag, hinter ihm aber 
sich das Grab eines Heiligen oder eines im Rufe der Heiligkeit Gestorbenen befand, 
wie das bereits im 7. Jahrhundert vorkam. So wurde der hl. Gallus 630 hinter dem 
Altar seines Oratoriums bestattet, einige Jahrzehnte spater aber tiber dem Grabe soz 
gar eine memoria, ein Monument, errichtet®, Zu Peronne wurde der Leib des 
hl. Furseus (} ca. 645) ein Jahr nach seinem Tode erhoben und in ein Mausoleum 
(domuncula) tibertragen, das, wie der Biograph des Heiligen sagt, erbaut war ad 
orientalem altaris partem?. Ahnlich wurden zu St. Gallen die Uberreste des hl. Othmar 
{+ 759) zehn Jahre nach seinem Tode dem Grabe entnommen und in die Gallus- 
kirche gebracht, wo sie hinter dem Altar des hl. Johannes d. T. in einem gemauerten 
Sarkophag beigesetzt wurden®. Endlich werden bereits in altchristlicher Zeit der 
Altar und der Liturg gewoéhnlich in jenem Falle nicht zur Apsis, sondern zum 
‘Schiff der Kirche geschaut haben, wenn diese, wie es z. B. in Nordafrika und 
‘zu Ravenna schon im 5. und 6. Jahrhundert Regel war, mit ihrer Apsis nicht nach 
‘Westen, sondern nach Osten gewendet war. Denn die mystische Anschauung, 
welche die Ostung der Kirche veranlafte, war nicht minder maf gebend fiir die 
Richtung des hauptsdchlichsten Einrichtungsstiickes derselben, des Altares, und fiir 
den an letzterem betenden Priester. Auferdem erfuhr in Kirchen, deren Apsis ost- 
warts gekehrt war, die Ostung des ganzen Baues, durch welche die Glaubigen in- 
stand gesetzt wurden, beim Gottesdienst altem Brauch gemafi nach Osten gewendet 
‘zu beten, durch die Ostung des Altares, durch welche ein gleiches dem Liturgen 
ermoglicht wurde, ihre naturgemafe Erganzung, so da8 infolge der Ostung von 
Kirche und Altar die ganze zur Feier des hl. Opfers versammelte Gemeinde, der am 
Altar tatige Priester wie die den hl. Geheimnissen anwohnenden Laien, beim Beten 
‘ihren Blick nach Osten richteten®. (FuBnote 6 s. ndchste Seite) 


1 Eine Ausnahme bildete bis zum Brande Valentinianische Basilika nicht mehr nach 


von 1823 der Grabaltar des hl. Paulus in S. 
Paolo fuori le Mura, da bei ihm die Confessio 
an der Riickseite lag und der Zelebrans des. 
halb bei der Messe an seiner Vorderseite stand. 
Indessen war das nicht die urspriingliche An- 
ordnung. In der Konstantinischen Paulusbasi- 
lika verhielt es sich beztiglich der Lage der 
Confessio und der Richtung des Apostelaltares 
umgekehrt und gerade wie in St. Peter. In 
-dem Valentinianischen Neubau blieben die Grab- 
-anlage und der Altar unberiihrt. Weil aber die 


Westen gerichtet war wie die Konstantinische, 
sondern nach Osten, so befand sich die Con- 
fessio des Apostelgrabes in ihr nunmehr statt 
an der Front, an der Riickseite des Altares, 
der Altar aber war jetzt nach der Apsis, nicht 
mehr nach dem Schiffe der Kirche hin gerichtet. 

2 Vgl. oben S. 162 und Tfl. 16. 

+ Vitaes; Galli 1. 2. n. 32.36 @LNG. SS. rer: 
Meroy. LV, 275 277. 

4 Vita s. Fursei n. 10 (Ibid. 439). 

5 Walafridi Vitas. Otmarin. 9 (M. G.SS.II, 45). 
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Im 9. und 10. Jahrhundert war der Brauch, den Altar nach der Apsis 
statt nach dem Schiff hin zu richten, zweifellos schon das Gewohnlichere, 
wie ja auch damals die Kirchen nach der ausdriicklichen Angabe Walafried 
Strabos (f+ 849) am haufigsten ostwarts gekehrt wurden und demnach der 
weitaus gréBte Teil derselben in jener Zeit den Altarraum im Osten hatte. 


Es sei kein Fehler, sagt Walafried, wenn man in neuerbauten Kirchen oder in 
heidnischen Tempeln, die in Kirchen umgewandelt wurden, infolge der raumlichen 
Verhaltnisse die Altare nach verschiedenen Himmelsrichtungen aufstelle, wie es z. B. 
zu Rom in St. Peter und im Pantheon sowie in der Grabeskirche zu Jerusalem ge- 
schehen sei, allein usus frequentior et rationi vicinior habet, in orientem orantes 
converti et pluralitatem maximam ecclesiarum eo tenore constitui’. 

Selbst beim feierlichen Amt stand der Zelebrans, ob Priester oder Bischof, am 
gewohnlichsten an der nach dem Schiff der Kirche hin gerichteten Seite des Altares. 
Die rémischen Ordines Mabillons, namentlich der zweite, fiinfte und sechste’, der 
von Duchesne herausgegebene Ordo von St.-Amand®, sowie ein fir Benediktiner- 
kléster hergerichteter, von Muratori ver6ffentlichter rémischer Ordo des 9. Jahr- 
hunderts*® lassen daran keinen Zweifel. Auch von Amalarius héren wir, da8 seiner 
Zeit der Zelebrans bei der Feier des hl. Opfers an der Vorderseite des Altares seinen 
Platz hatte. ,,Wenn wir“, so belehrt derselbe uns namlich, ,,den Gru8B Pax vobiscum 
oder Dominus vobiscum aussprechen, wenden wir uns zum Volke. Denjenigen, die 
wir griifen, bieten wir das Gesicht dar, einen einzigen Fall ausgenommen, namlich 
bei der Einleitung zum Hymnus vor dem Te igitur. Wir sind dann schon am Altar 
beschaftigt und darum ist zum Ausdruck der Aufmerksamkeit und Andacht, die uns, 
bei der Feier des heiligen Opfers beseelen, angemessener, bei dieser Gelegenheit eine 
Richtung einzuhalten, als riickwarts zu schauen*.“ Schaute der Zelebrans hiernach 
nicht zum Volke, wenn er dieses vor der Prafation vom Altare aus begriBte, so 
stand er offensichtlich nicht an der Riickseite des letzteren, da er ja in diesem Falle 
seinen Blick nach dem Schiff der Kirche und zum Volke hin gerichtet haben wiirde. 
Vielmehr befand er sich an der Vorderseite des Altares, den Riicken dem Volke zu- 
gekehrt, 


Namentlich mu8B es im 9. und 10. Jahrhundert diesseits der Alpen das 
Gewohnlichere gewesen sein, daf Altar und Zelebrans der Apsis zugewendet 
waren, wo es gewestete Kirchen nur in geringer Zahl, Confessioanlagen unter 
der Front des Altares aber sehr selten gegeben haben diirfte und der Thron 
des Bischofs meist nicht hinter, sondern rechts neben dem Altare stand’, 


® Uber den Brauch, nach Osten gerichtet zu 
beten, vgl. Origines, De oratione n. 32 (Mg. 11, 
536); Clemens Alexandr., Stromata 1. 7, c. 7 
(Mg. 9, 461); Tertull., Apol. c. 16 (M. 1, 370); 
Tertull.,. Adv. nat. 1. 1, n. 13 )I. c. 579); Pseudo- 
Athanasius, Ad Antiochum qu. 37 (Mg. 28, 618); 
Basilius, De Spiritu S. c. 27 (Mg. 32, 189); Hiero- 
nymus, In Amos c. 6 (M. 25, 1068); Gregor. 
Ny8., De oratione Dom. or. 5 (Mg. 44, 1184); 
Pseudo-Justinus, Quaest. et responsa ad ortho- 
dox. n. 118 (Mg. 6, 1367); August., De sermone 
Domini in monte 1. 2, n. 18 (M. 34, 1277); Joh. 
Chrysost., In Daniel. c. 6 (Mg. 56, 226); Pseudo- 
Areopag., De hierarch. eccl. c. 2, n. 6 (Mg. 3, 
396); Pseudo-Clemens, Constit. 1. 2, c. 57 (Mg. 
1, 733); Joh. Damasc., De fide orthod. 1. 4, c. 12 
(Mg. 94, 1133). Vgl. auch Fr. J. Délger, Sol 
salutis. Gebet und Gesang im christ]. Altertum 
mit besonderer Riicksicht auf die Ostung in 
Gebet und Liturgie (Minster 1920). 


7 De exordiis et increm. c. 4 (M. G. capit. II,. 


418). 
8 M. 78, 937 ff. 
° Orig. 462 f. 


‘© Liturgia vetus rom. II (Napoli 1759) 185 f.. 


11 De eccl. off. 1. 4, c. 9: Quando dicimus: 
Pax vobiscum, sive Dominus vobiscum, quod 
est salutatio, ad populum sumus versi. Quos 
salutamus, eis faciem praesentamus, excepto 
in uno, quod est in praeparatione hymni ante- 
Te igitur. Ibi jam occupati circa altare, ita 
ut congruentius sit, uno modo versos nos esse,. 
quam retro aspicere, ad insinuadam intentio- 
nem devotissimam, quam habemus in offerendo: 
sacrificio (M. 105, 1116). 

12 Vgl. ordo 2, n. 5; ordo 5, n. 16; ordo 6,. 
n. 4 (M. 78, 970 987 991); Amalar., De eccles. 
off. 1. 3, c. 5 (M. 105, 1113); Eclogae, De sta- 
tione episcopi (M. 1. c. 1319). 
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wo also auch kein Anla& vorlag, da& Altar und Zelebrans die Richtung nach 
- dem Schiff und dem Volke hin erhielten. Geradezu ausgeschlossen aber 
war das, wenn hinter dem Altar ein Reliquienschrein oder der Sarkophag 
eines Heiligen aufgestellt war, wie es schon damals in manchen Kirchen der 
Fall war. 


Nur zweimal héren wir diesseits der Alpen von einem dem Schiff der Kirche 
zugekehrten Altar. In der Kirche des Klosters Petershausen schuf einen solchen 
983 Bischof Gebhard von Konstanz. Die Kirche war, wie die Vita s. Gebhardi aus- 
driicklich hervorhebt, nach dem Vorbild der Peterskirche zu Rom erbaut worden, 
und zwar ebensowohl beziiglich ihrer Richtung, wie beziiglich ihrer Form**. Auch 
der Hochaltar war ersichtlich eine Nachbildung des Hochaltares der Petersbasilika. 
Er wurde von einem kostbaren Ciborium tiberdacht und hatte aufier dem vorderen 
Frontal ein zweites kostbares Frontal aus Gold und Silber vor der Rickseite. Vor 
seiner Front aber war in der oberen Stufe des Aufstiegs, der aus dem Chor der 
Monche in den Altarraum fihrte, eine von Steinen eingefafite Vertiefung von der 
Breite des Altares angebracht, in der die Glaubigen niederzuknien und eine im 
Boden eingelassene griine Marmorplatte zu kiissen pflegten**. Da der Chronist so 
eingehend.tber die Anlage berichtet, mu sie ersichtlich etwas Ungewohnliches ge- 
wesen sein. 


Von dem zweiten Beispiel vernehmen wir in Eadmers Beschreibung der angel- 
sachsischen Kathedrale von Canterbury*®, doch handelte es sich bei diesem nicht 
wie in der Kirche zu Petershausen um den Altar des Hauptchores, sondern um den 
des Westchores. Aber auch so muf die Anordnung desselben sehr auffallend und 
in England nicht haufig gewesen sein, da Eadmer es fiir angezeigt halt, auf sie 
aufmerksam zu machen. Die Veranlassung, den Altar nach dem Schiff hin zu 
richten, war in diesem Falle eine doppelte. Erstens stand hinter dem Altar die 
bisch6fliche Cathedra; zweitens sollten wie im Ostchor so auch im Westchor Altar 
und Zelebrans die Richtung nach Osten haben. Uberhaupt war es diesseits der 
Alpen in karolingisch-ottonischer Zeit wohl vornehmlich der Altar des Westchores 
zweichoriger Kirchen, den man nach dem Schiff zu richtete, um auf diese Weise 
auch jhn zu osten. Geschah das doch mit ihm bisweilen noch in den doppeichérigen 
Kirchen des 11. und 12. Jahrhunderts. Im Dom zu Mainz blieb es so bis 16831®, Im 
Westchor des Domes zu Augsburg und der Emmeramskirche zu Regensburg schaut 
der Altar noch jetzt nach dem Schiff zu. 


Sehr lehrreich ist hinsichtlich der Richtung, die man zu Beginn des 9. Jahr- 
hunderts diesseits der Alpen den Altéren zu geben pflegte, der Plan fiir die Kloster- 
kirche von St. Gallen. Er zeigt wie sehr sich dort bereits in jener Zeit der Brauch, 
dieselben der Apsis zugekehrt aufzustellen, eingebirgert hatte. Nur bei einem der 
siebzehn in der Kirche selbst angebrachten Altare, dem Petersaltar im Westchor, 
sollte der Priester anscheinend an der von dem Schiff derselben abgewandten Seite, 
also an seiner Riickseite stehen; zweifellos damit er auch an diesem wie an den 
ubrigen sechzehn nach Osten schaue, nicht aber, damit er an ihm in Unterschied 
von den anderen Altaren das Volk vor sich habe, das ihm ja auch den Riicken zu- 
gekehrt haben wiirde (Abb. S. 389). 


War es jedenfalls diesseits der Alpen nach dem Gesagten bereits in karo- 
lingisch-ottonischer Zeit das Gewohnlichere, den Altar nicht nach dem Schiff, 
sondern nach dem Chorhaupt der Kirche hin zu kehren, so wurde das seit 
der Wende des 1. Jahrtausends allgemein férmliche Regel, auch in Italien. 


43°. 13 (M. G. SS. X;, 587). *® Gervasii Chron. (London 1859) 9. | 
14 Casus monast. Petrihus. 1. 1, c. 20 21 (Mg. 16 F. X. Kraus, Die christl. Inschriften des; 
SIS DOG GRD Rheinlandes n. 243 (Freiburg 1894) 114. 
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Schriftliche Zeugnisse dafiir anzufihren, ist nicht ndtig. Die geradezu endlose 
Reihe von Altdren, die sich aus der zweiten Halfte des Mittelalters und der nach- 
mittelalterlichen Zeit erhalten haben, ist ein greifbarer Beweis. Fast alle sind so 
gestellt, daB der Zelebrans vor ihnen seinen Platz hat und den Glaubigen den Ricken 
zuwendet. Beispiele von Altaren, die dem Schiff zu gerichtet sind, finden sich unter 
ihnen fast nur in Italien, vornehmlich in Rom, und auch dort blof als Ausnahmen. 
Das eine Mal war es eine Confessioanlage, der zuliebe man dabeiblieb, den Altar 
nach dem Volke hin zu wenden, das andere Mal der Umstand, dafi der Chor nach 
Westen lag oder hinter dem Altar der bischéfliche Thron stand. In der Krypta der 
Kathedrale zu Anagni diirfte die Enge des Raumes AnlaB gewesen sein, die Altare 
nach dem Volke hin zu richten, da man so mehr Platz fiir dieses gewann. 

Selbst in gewesteten Kirchen waren nun die Altare regelmaBig vom Volke 
abgewendet und stand der Zelebrans vor dem Altare. . Zuletzt achtete man 
iiberhaupt kaum mehr auf die Himmelsrichtung, sondern kehrte den Altar 
unterschiedlos nach Osten oder Westen, nach Norden oder Siiden, je nach- 
dem die jeweiligen Umstinde das eine oder andere als notwendig oder doch 
als das ZweckméBigere, Bequemere und Entsprechendere erscheinen lieBen. 
Immer aber stellte man ihn so auf, da8 der Priester an seiner Vorderseite 
seinen Platz hatte, den Riicken dem Volke zugewendet. Das war nachgerade 
der modus communis geworden, wie Burchard von Strafburg, der Zere- 
monienmeister der Kapelle Alexanders VI., in seinem 1501 und 1502 er- 
schienenen Ordo missae die Stellung des Zelebrans charakterisiert*’. Ubri- 
gens ware es auch auf andere Weise nicht méglich gewesen, die lange Reihe 
von Altaren, mit denen das spatere Mittelalter, ja vielfach auch noch die nach- 
mittelalterliche Zeit, die Kirchen auszustatten liebte, unterzubringen. 

Durandus schreibt im letzten Viertel des 13. Jahrhunderts noch: Sacerdos in 
altari et in divinis officiis debet ex institutione Vigilii Papae versus orientem orare. 
Unde in ecclesiis ostium ab occidente habentibus missam celebrans in salutatione 
ad populum se vertit, quia quos salutamus, facie ad faciem praesentamus, et deinde 
oraturus se ad orientem convyertit. In ecclesiis vero, ostia ab oriente habentibus, ut 
Romae, nulla est in salutatione necessaria conversio. Sacerdos in illis celebrans 
semper stat ad populum conversus'®. Dagegen sagt Ciconiolani in seinem 1539 zu 
Rom erschienenen und deshalb auch dort approbierten Directorium divinorum 
officiorum: ,,Bei unseren Vorfahren zelebrierte der Priester, das Gesicht zum Volk 
gerichtet, an der Riickseite des Altares, wenn dieser sich im Westteil der Kirche 
befand. Heute aber ist es allgemeiner Brauch in der Kirche, da8 der Priester die 
Messe feiert den Riicken dem Volke zugekehrt. Da nun auch das Recht nicht ver- 
bietet, den Altar nach Westen hin zu richten, so ergibt sich, daB es in unserem 
Belieben steht, nach jeder Himmelsrichtung hin den Altar aufzustellen!®, Der Unter- 
schied in diesen Auslassungen des Durandus und Ciconiolanis springt in die Augen 
und ist bezeichnend. Nach jenen war noch der Osten fiir die Richtung des Altares 
bestimmend, so dafi der Zelebrans bald vor, bald hinter diesem seinen Platz hatte, 
jc nachdem die Kirche ebenfalls nach Osten oder aber Westen gekehrt war. Im 
ersten Fall wandte er dem Volk den Riticken zu, im zweiten schaute er es an. Bei 
Ciconiolani erscheint die Himmelsrichtung von keiner Bedeutung mehr fir die 
Richtung des Altares. Man stellt diesen vielmehr nach dem herrschenden Brauch 
so auf, daf der an ihm stehende Priester dem Volk den Ricken zukehrt, gleichviel 
nach welcher Himmelsrichtung Altar und Priester infolgedessen schauen. 


‘7 J. Wickham Legg, Tracts on the mass dus angezogenen Bestimmung des Papstes Vi- 
(London 1904) 167. gilius ist sonst nichts bekannt. 
18 Rat. 1. 5, c. 2, n. 57. Von der von Duran- ‘9 J, Wickham Legg, Tracts on the mass, 202. 
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Ill. DIE RICHTUNG DES ALTARES IN DEN RITEN DES ORIENTS 


In den Riten des Orients ist es heute allgemein iiblich, daB® der Zele- 
brans vom Volke abgewendet ist und demgem48 vor dem Altare steht, dabei 
aber, wenn irgendwie nur moéglich, samt dem Altar nach Osten schaut. Wie 
es aber scheint, ist das uralter Brauch daselbst. 


Friher als im Westen war es im Orient allgemeine Sitte, die Kirchen nach 
Osten zu richten, ja es erfolgten dort schon in altchristlicher Zeit ausdriickliche 
Bestimmungen, denen zufolge dieselben geostet werden mufiten, so in der Didascalia’, 
in den Apostolischen Konstitutionen? und im Testamentum D. N. Jesu Christi®. Die 
pseudo-athanasianische Schrift Ad Antiochum ducem fihrt die Ostung der Kirchen 
sogar auf apostolische Anordnung zuriick. Sie will unter anderem die Frage beant- 
worten, warum die Christen nach Osten gewendet beteten. Nachdem der Verfasser 
angegeben hat, was auf sie den Juden und Heiden zu sagen sei, bemerkt er: ,,Die 
Christen endlich mogen hoéren und lernen, daf die heiligen Apostel deswegen be- 
stimmten, es sollten die Kirchen der Christen sich nach Osten richten, damit wir auf 
unser altes Vaterland, das Paradies, hinschauen und Gott, den Herrn, bitten, uns 
dahin zurtickzuftithren, von wo wir verbannt wurden’. So eingebirgert aber war 
bereits im 5. Jahrhundert der Brauch, daB Sokrates die Nichtostung der Kirche zu 
Antiochia, deren Altarraum nicht nach Osten schaute, als Abweichung vermerkt>. 
DaB bei den Armeniern schon frith die Kirche geostet war, geht aus einem dem 
Katholikos von Hayg, Johannes Mandakuni (ca. 490—500) zugeschriebenen Ordo der 
Kirchweihe hervor, der freilich schwerlich bis zum 6. Jahrhundert hinaufreicht, aber 
sich bereits in einer Handschrift des 9. bis 10. Jahrhunderts findet®, Zu Beginn 
des 11. Jahrhunderts wird die Ostung der Kirchen in der Expositio officii ecclesiastici, 
einer mystischen Deutung der nestorianischen Liturgie, bezeugt’, im 13. durch den 
Ordo der griechischen Kirchweihe’, zu Anfang des 15. durch Simeon, den griechi- 
schen Erzbischof von Saloniki®. Hier wie dort wird sie in einer Weise erwahnt, 
da sie als eine gewohnliche, um nicht zu sagen selbstverstandliche Eigenschaft der 
Kirche bzw. des Sakrariums erscheint. 


Es liegt auf der Hand, da8 eine so alte, so ausgesprochene, so allgemeine 
und so nachhaltige Betonung der Ostrichtung der Kirchen ihr Echo finden 
mute in der Richtung des Altares und des an ihm tatigen Liturgen. Denn 
da es Brauch und Herkommen war, ostwarts gerichtet zu beten und deshalb 
Grund und Zweck der Ostung der Kirchen war, in ihnen das Beten nach Osten 
in einer mit ihrer kultischen Einrichtung und der Wiirde der gottesdienst- 
lichen Feier in Einklang stehenden Weise zu erméglichen, so wird sicher vor 
allem der Liturg am Altar nach Osten geschaut und demnach von alters her 
vor dem Altar, das Gesicht der ostwarts gekehrten Apsis, den Riicken west- 
warts dem Volke zugewendet, gestanden haben. 


11, 2, c. 57 (F. X. Funk, Didascalia et con- det sich in S. Lazaro zu Venedig, N. 457, 


stit. apost. I (Paderborn 1905) 160. VIII, 6. 
’ Tract. 2, c. 2 (C. SS. christ. orient. ser. 2 
A 1b PA, Ly) (ONE, IIE PAS). , 
TEEN OE ) t. 91 [Romae 1913] 90). 
3 L. 1, c. 19 (Mogunt. 1899) 25. 8 Goar 832 842. 
4 Qu. 37 (Mg. 28, 620). ® De sacro Templo c. 101 (M. 155, 309): 


Ildvtwy dé ody Be@ teleodévtwy, tHyv te évtdos 
5 Hi (M Sl ey aes ee , ~ 
Hist eccl. 1. 5, c. 22 (Mg. 67, 640). nai tov éwd_ey toi isoareiov te, Atot tov 


6 F. C. Conybeare, Rituale Armenorum (Ox- = Byyuatos xara avatolas doLodévtos nal tHS me0- 
ford 1905) 3f. Die fragliche Handschrift befin-  #éoews x. t. A 
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Emporenaltar. Pirgg, Pfarrkirche (S. 343) 


DRITTER ABSCHNITT 
DAS ALTARE PORTATILE 


VORBEMERKUNG 


Auch als der christliche Altar zum altare fixum geworden war, machte 
sich, wie friiher, S. 71, gesagt wurde, noch weiterhin das Bediirfnis nach b e - 
wegbaren Altaren, d. i. nach Altaéren, die man von einem Ort zum 
anderen mitnehmen konnte, geltend, da es ja in vielen Fallen nicht méglich 
war, einen feststehenden Altar zu errichten. Jedoch waren die altaria porta- 
tilia nun nicht mehr das Normale, sondern das AufSergewohnliche. Sie bil- 
deten nur mehr einen Ersatz fiir die altaria fixa. 

Uber die Einrichtung und Beschaffenheit des Portatiles 
sind wir fiir die zweite Halfte des Mittelalters gut unterrichtet. 
Was die Bildwerke uns iiber dasselbe sagen, ist freilich so gut wie nichts, 
dagegen bieten namentlich die Inventare und die Pontifikalien manches wert- 
volle Material. Vor allem aber sind es die Portatilien, die sich aus jener 
Periode erhalten haben, welche uns reichen Aufschlu8 tber die damalige 
Beschaffenheit des Tragaltares und tiber seine Geschichte geben. Ihre Zahl ist 
so groB, daB sie allein uns schon ein fast vollstandiges Bild seiner Entwick- 
lung wahrend der zweiten Halfte des Mittelalters gewahren, zu dem die An- 
gaben der Inventare und Pontifikalien nur noch erganzende Einzellinienliefern. 


Aus der altchristlichen-Zeit und der ersten Halfte 
des Mittelalters liegt nur sehr diirftiges Material tiber den Tragaltar 
und seine Beschaffenheit vor. Namentlich haben sich fast keine Portatilien - 
aus dem ersten Jahrtausend erhalten*. Es l48t sich darum auch von der Be- 
schaffenheit des Tragaltares der altchristlichen Zeit und des friiheren Mittel- 
altares nicht einmal ein skizzenhaftes Bild gewinnen. 


Fiir die nachmittelalterliche Zeit flieBen zwar die Quellen zur Geschichte des 
Portatiles reichlich, doch bieten diese nun wenig Bemerkenswertes mehr. Schon im 
ausgehenden Mittelalter war seine Glanzperiode dahin. In der neueren Zeit wurde 
es nur als Nutzgegenstand behandelt und demgem4B in der Regel ohne allen Schmuck 
gelassen. Die formelle und materielle Entwicklung des Portatile erhielt durch die 
auf Befehl Clemens’ VIII. (1592—1605) erfolgte Herausgabe des romischen Ponti- 
fikales seinen AbschluB, freilich zunachst mehr theoretisch als praktisch. Es dauerte 
sogar verschiedenerorten bis in das 19. Jahrhundert, ehe die Portatilien so beschaffen 
waren, wie es der Ritus der Portatilienweihe des romischen Pontifikales voraussetzt. 
Eingehende, allgemeinverbindliche Bestimmungen tiber die Beschaffenheit der Porta- 
tilien erlieB das neue kirchliche Rechtsbuch?. 


1 Uber legendare Portatilien aus dem ersten 


2 
Jahrtausend vgl. oben S. 74. Canaan 
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Die Gesichtspunkte, unter denen der Tragaltar im Interesse einer mog- 
lichst allseitigen und erschépfenden Darstellung betrachtet werden mu8, sind 
Material, Form und Ausstattung. Wir beginnen auch hier wieder mit der 
Frage nach dem Material der Portatilien. 


ERSTES KAPITEL 
DAS MATERIAL DES TRAGALTARES 


I]. STEIN ALS MATERIAL DES TRAGALTARES 


Die durch Konstantin der Kirche gewahrte Freiheit hatte auch die Folge, 
daB durch die neuen, giinstigeren Verhaltnisse, unter denen der Kultus sich 
ungehindert entfalten konnte, allenthalben aus dem tragbaren ein stabiler 
Altar wurde. Dieses fiihrte dann bald dazu, da man den Altar nicht mehr 
aus Holz, sondern aus Stein erbaute. War aber der feststehende Altar nun- 
mehr der Regel nach aus Stein gemacht, so muBte es natirlich angemessen 
erscheinen, da8 auch dessen Ersatz, das Portatile, aus Stein hergestellt werde. 

Ausdriicklich bezeugt wird uns Stein als Material des Tragaltares 
zuerst durch die Gebete des Ordo der Portatilienweihe des Sakramentars von 
Gellone’. 


Ut metalli hujus expoliatam materiam supernis sacrificiis imbuendam ipse 
suae dotare sanctificationis ubertate, praecipiat, qui quondam lapideas legem scripsit 
(in) tabulas . . . heiBt es im ersten, qui inter creaturas formam lapidei metalli ad 
obsequium tui sacrificii condidisti . . . im zweiten, lapides istos, divinis cultibus 
apparatos benedic atque sanctifica et sacri huius mysterii sicut institutor, ita etiam 
sanctificator appare im dritten Weihegebete. Metallum war im Sinn von ,,Stein“ 
schon im klassischen Latein gebrauchlich. Im Ordo des Gelloner Sakramentars 
wird diese Bedeutung des Wortes sowohl durch das im zweiten Gebete ihm bei- 
gefiigte lapideum als durch lapides istos des dritten auBer allem Zweifel gestellt. 
Da aber der Ordo von der Weihe der Portatilien handelt und darum die tabulae, 
fiir deren Weihe er das Formular bietet, nur als Portatilien verstanden werden 
kénnen und nicht als Vorsatztafeln des Altares (Frontalien, Antependien), geht 
klar aus dem Wortlaut der Weihegebete hervor. Zudem wurden diese Altarc- 
frontalien nicht aus Stein hergestellt, wahrend doch die tabulae des Ordo in den 
Gebeten als steinern erscheinen. Die tabulae des Ordo als Aufsatztafeln oder 
Retabeln zu fassen, verbietet auBer dem Wortlaut der Weihegebete der Umstand, 
da$S Retabeln im 8. Jahrhundert noch nicht in Gebrauch waren. 

Der Ordo der Portatilienweihe des Gelloner Sakramentars kehrt auch in 
mehreren Pontifikalien des 9. und 10. Jahrhunderts wieder, so in einem Pontifikale 
der Universitatsbibliothek zu Freiburg und einem Pontifikale zu Donaueschingen’, 
in einer Handschrift der Ztricher Kantonalbibliothek’, in zwei Pontifikalien der 
Ambrosiana zu Mailand, einem Mailander und einem Mainzer, in einem Pontifikale 
von Noyon*. Ebenso begegnet er uns noch zu Beginn des 11. Jahrhunderts in einem 
Lyoner Pontifikale’ und im 11.—12. Jahrhundert in einem Trierer Pontifikale der 
Pariser Nationalbibliothek®. Das letztgenannte sowie das Pontifikale von Noyon 
sind besonders wichtig, da aus ihnen mit aller Bestimmtheit hervorgeht, daB die 


‘ Paris, Nationalbibl. fl. 12048. Vgl. auch 4 Magistretti 11. Mart. 1. 2. ¢ 13, ordo 6; 
Mart. 1. 2, c. 13, ordo 1; I, 245. Il, 261. { 

*M. J. Metzger, Zwei karolingische Ponti- Hees 
fikalien vom Oberrhein (Freiburg 1914) 114 u. 36°. Mart. l. c. ordo 9; II, 271. 


® Cod. Stiftsbibl. c. 102; Gerb. Mon. II, 50. WSs 16 ABRBY 
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tabulae nur als Portatilien verstanden werden kénnen. Im Pontifikale von Noyon 
heiBt es namlich nach Beendigung der Altarweihe: Deinde ponat tabulas altaris in 
circuitu, worauf die zwei ersten Weihegebete des Gelloner Sakramentars folgen. 
Im Trierer schlieSt sich unmittelbar an das SchluBgebet der Altarweihe die Bemer- 
kung an: Deinde tenentes subdiaconi et acolyti tabulas, linteamina et omnia orna- 
menta ecclesiae quaecumque ad cultum Dei videre perhibentur und dann an diese 
sofort unter der Rubrik Consecratio tabularum der Ordo der Portatilienweithe des 
Gellonense. Die tabulae waren hiernach offenbar nur Steintafeln von geringen Ab- 
messungen; denn sonst hatte man sie weder rings um den Bischof herumlegen, noch 
hatten die Subdiakonen und Akolythen sie halten kénnen. Sie waren darum auch 
keine gewohnlichen Altarmensen, wie man angenommen hat’, es kénnen vielmehr 
nur Portatilien unter ihnen verstanden werden. 


Das Sakramentar von Gellone entstammt dem 8. Jahrhundert. Zu wel- 
cher Zeit der Ordo der Portatilienweihe des Gellonense entstand, ist nicht 
festzustellen. Jedenfalls reicht er aber noch tiber das 8. Jahrhundert zurick. 
Er ist nicht erst fiir das Sakramentar von Gellone verfa8t worden, sondern 
nur die Wiedergabe eines langst in Gebrauch befindlichen Weiheformulars. 
Das bekundet sowohl die eine langere Entwicklung voraussetzende Haufung 
der Weihegebete — drei Orationen und eine Prafation —, wie sie der Ordo 
zeigt, als auch die groBe Zahl fehlerhafter, zum Teil sogar bis zur Unver- 
standlichkeit entstellter Lesarten des Textes des Gellonenser Ordo, die den- 
selben als Abschrift einer Alteren, allem Anschein nach schon verderbten 
Vorlage erweisen. Reicht aber hiernach der Ordo der Portatilienweihe des 
Sakramentars von Gellone bis wenigstens in das 7. Jahrhundert hinauf, so ist 
damit Stein als Material des Tragaltares ebenfalls zum mindesten schon fiir 
das gleiche Jahrhundert bezeugt. 

Die alteste ausdriickliche Vorschrift, den Tragaltar aus Stein zu machen, 
begegnet uns 857 in den Kapiteln Hinkmars von Reims. 


Da es vorkommen konne, daB in einer nicht konsekrierten Kirche, in einer 
Kapelle, die der Konsekration nicht wert sei, oder auf nicht geweihtem Altare zele- 
briert werden mise, heiBt es im dritten Kapitel, solle jeder Priester, fiir den diese 
Notwendigkeit bestehe, eine nach seinem Vermdégen geziemend gezierte Tafel aus 
Marmor, Schwarzstein oder sonst einem passenden Stein beschaffen, dem Bischof 
zum Konsekrieren bringen und dann vorkommenden Falles mit sich nehmen, um 
auf ihr, wie es dem kirchlichen Brauch entspreche, zu zelebrieren*. Die Verordnung 
Hinkmars hatte keine allgemein giltige Bedeutung, sondern war lediglich fiir den 
Bereich des Reimser Sprengels verpflichtend. Sie war aber sachlich durchaus nichts 
Neues, sondern verordnete nur, was der gewohnliche kirchliche Brauch war. Das 
erhellt deutlich aus dem SchluBsatz des Kapitels: In qua (sc. tabula) mysteria sacra 
secundum ritum ecclesiasticum agere valeat. Da namlich das Kapitel 
ausschlieBlich von dem Tragaltar und seiner Beschaffenheit, nicht aber von dem 
Ritus der MeBfeier handelt, von dem in ihm mit keinem Worte die Rede ist, kann 
sich secundum ritum ecclesiasticum nicht auf mysteria sacra, sondern nur auf in qua 
(sc. tabula) beziehen. Freilich wurde der kirchliche Brauch nicht immer beobachtet, 
sei es, daf man ohne Portatile (tabula) auf ungeweihtem Altar zelebrierte, sei és 
sich eines hélzernen Portatiles bediente. Andernfalls hatte Hinkmar keinen Anlab 
gehabt, in seinem Kapitel den Gebrauch eines steinernen Tragaltares einzuscharfen. 


7 Metzger a. a. O., 114. secundum possibilitatem suam honeste affec- 
®§ Cap. 3 (M. 125, 794): Tabulam de mar- _ tatam habeat. 
more vel nigra petra aut litio honestissimo 
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Il. HOLZ ALS MATERIAL DES TRAGALTARES 


War dem Gesagten zufolge zweifelsohne schon in vorkarolingischer Zeit 
Stein dasjenige Material, aus dem vornehmlich der Tragaltar hergestellt wurde 
und hergestellt werden muBte, so war es doch nicht das ausschlieBliche. 

So war der Tragaltar, den man um die Mitte des 11. Jahrhunderts im 
Grab des hl. Acca, Bischofs von Hexham (ft ca. 740) fand, aus Holz gemacht. 
Er war, wie Simeon von Durham um 1100 berichtet, eine tabula lignea, in 
modum altaris facta, bestand aus zwei Holzstiicken, die durch silberne Nagel 
aneinander befestigt waren, und trug die eingegrabene Inschrift: Almae 
Trinitati, Agiae Sophiae, Sanctae Mariae. Ob in ihm Reliquien geborgen 
waren, sagt Simeon, wisse man nicht’. Das Portatile ist nicht mehr vor- 
handen, wohl aber, wenn auch nur in Fragmenten, ein anderes, einige De- 
zennien alteres Holzportatile, der Tragaltar, den man 1828 zu Durham im 
Schrein des hl. Cuthbert (+ 687) fand. 


Er war 13,3 cm tief, 15,2 cm breit, tafelformig, aus Holz gemacht, mit einer 4mm 
dicken Pasta iiberzogen und mit reichornamentiertem Silber bekleidet. Die Pasta 
zeigte aufer Spuren von Eindriicken des Ornaments des Silbertiberzuges die mit 
einem scharfen Instrument eingeritzte, in eckigen Kapitalen ausgefthrte Inschrift: 
In honor ... S. Petru, unter deren Anfang und Ende ein langliches Kreuzchen 
angebracht war. Holz und Pasta zerfielen bald, nachdem man die Tafel auf- 
gefunden hatte. Die Silberbekleidung, mit der das Portatile ausgestattet war, 
hatte sich nur in Bruchstticken erhalten. Das Ornament der Riickseite, nach 
Raine? eine nimbierte Figur, ist kaum mehr zu erkennen. Von einer Inschrift, die 
hinten yon einer Seite zur andern lief, liest man noch die Buchstaben P ...OS...S. 
Die Oberseite zeigt in der Mitte eine Scheibe mit Kreuz, dessen Arme in einem mit 
einer Palmette gefillten Halbkreis endigen, und dessen Zwickel mit dem bekannten 
Flechtwerk gefiillt sind. Rings um die Scheibe zieht sich, durch eine Perlenschnur 
von ihr getrennt, ein ca. 2,4 cm breites Band, das mit einer Inschrift verziert war, 
von der aber heute nur mehr eine Anzahl kaum deutbarer Buchstaben erhalten sind. 
In den Ecken der Oberseite befindet sich, auf dem auBeren Rand der Umrahmung 
der Scheibe sitzend, ein symmetrisch gebildetes Blattornament, in den Achsen sieht 
man links zwischen Rahmen und Rand ein gleicharmiges Kreuz, hinten den Rest 
einer Inschrift O H. Rechts und vorne ist die Silberbekleidung verschwunden. Als 
Einfassung der Oberseite dient eine zweite Perlenschnur. Reliquien waren in der 
Tafel nicht geborgen®. 

Man hat in jiingerer Zeit Zweifel an dem Portatilecharakter der Tafel erhoben’, 
jedoch meines Erachtens ohne Grund. Oder was soll sie anderes als ein Portatile 
sein. An eine Reliquientafel bei ihr zu denken, verbietet ja der Umstand, daB sie der 
Reliquien entbehrte. Einen positiven Beweis, daB wir es bei der Tafel mit einem 
Portatile zu tun haben, diirfte aber die vorhin erwahnte Inschrift In honor . 

s. Petru, bilden, aller Wahrscheinlichkeit nach der Rest einer Weiheinschrift. Ein 
anderer ist der Bericht des Durhamer Ménches tiber die 1104 erfolgte Eréffnung 
des Schreines des hl. Cuthbert. Es ist in ihm namlich ausdriicklich angegeben, daB 
man damals bei dem Leibe des Heiligen einen silbernen Tragaltar fand, der bei der 
Neubettung der Reliquien denselben wieder beigefiigt wurde. Es liegt aber kein 
Grund vor, anzunehmen, es sei die silberbekleidete Tafel, die man 1828 im Schrein 


* Hist. regum Anglorum ad 740 (London * Vgl. die Skizze des Portatiles bei Raine a. 


Oe I, 33. a. O., Tfl. VI; besser ist die Abb. bei Roh. V, 
Life of Saint Cuthbert (Durham 1828)  Tfl. 340. 


199 f. * Zeiischrift XVI (1903) 339. 
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des Heiligen antraf, von der 1104 darin entdeckten und dem hl. Leib wieder bei- 
gegebenen verschieden. Richtig ist, daB bei der Erhebung vom Jahre 1104 auch 
Gegenstande in den Sarg gelegt wurden, die vorher nicht in ihm waren, als 
Gewandstiicke, Decken, Sudarien. Allein das gilt nicht von dem Tragaltar. Denn 
der Berichterstatter nennt klar und bestimmt den silbernen Tragaltar unter den 
Dingen, die man bei dem hl. Leibe vorfand und spater wieder beilegte®. Sed et alia 
sicut fuerant inventa, cum illo recondiderunt, pecten scilicet 
eburneum .. . et quae sacerdotem decebant, altare videlicet argenteum, 
corporalia cum patena, etiam calicem parvum, sed materia et opere pretiosum, cuius 
inferior pars figuram leonis ex auro purissimo habens gestat dorso lapidem onichi- 
num, arte pulcherrima cavatum. 

DaB die Tafel lediglich aus Holz besteht, ist kein Grund, ihr den Portatile- 
charakter abzusprechen. Denn auch der Tragaltar, den man im Grabe Accas fand, 
war aus Holz gemacht. Es 
miussen sogar noch lange nach- 
her im westlichen England und 
in Irland die Tragaltare vielfach 
von Holz gewesen sein. Denn 
wenn dort bis in das 11. Jahrhun- 
dert, in Irland sogar bis gegen 
Ende des 12., selbst die altaria 
fixa vielfach aus Holz bestan- 
den®, dann darf als_ sicher 
angenommen werden, daB es 
allda ebenso lange auch noch 
Portatilien aus Holz gab. 

Auch das Fehlen von 
Reliquien beweist nichts 
gegen den Portatilecharakter 
der Tafel. Es ware eine durch- 
aus irrige Voraussetzung, wollte 
man annehmen, es seien friher 
immer in den Portatilien Re-  Tyagaltar deshl. Cuthbert. Durham, Museum der Kathedrale 
liguien geborgen worden. Im (Nach Rohault) 

Ritus der Konsekration des 

altare fixum bildet freilich die Einlegung von Reliquien schon im friihen Mittel- 
alter einen standigen Bestandteil der Weihezeremonien, dagegen findet sie in 
dem der Portatilienweihe erst im 13. Jahrhundert allmahlich Aufnahme. Bis dahin 
ist sie diesem in allen Pontifikalien vollig fremd; keines kennt vor dieser 
Zeit im Ritus der Portatilienweihe die Zeremonie. So langsam aber birgert sich 
diese im spaten Mittelalter in demselben ein, daB es noch im 14. und 15. Jahr- 
hundert manche Pontifikalien gibt, welche von einem EinschlieBen von Reliquien 
in die Portatilien nichts wissen. Eine streng verbindliche Vorschrift, in ihnen Reli- 
quien zu bergen, hat es das ganze Mittelalter nicht gegeben, jedenfalls keine, die 
allgemeine Geltung gehabt hatte. 


DaB der Tragaltar schon zu Beginn des 12. Jahrhunderts im Schrein des 
hl. Cuthbert lag, folgt aus dem Bericht tiber die Translation im Jahre 1104. Unsicher 
ist, wann er in den Sarg gelangte, ob schon beim Tode des hl. Cuthbert, ob bei der 
ersten Erhebung des Leibes, die elf Jahre nach dem Tode des Heiligen stattfand, 
ob etwa ein Jahrhundert spater, als die Ménche die Gebeine, den Schatz von Lindis- 
farne, vor den Danen fliichteten, oder erst, als der Heilige nach manchen Irrfahrten 


sn = Sem 
® Ta | 


SS 


ron bua os 
2' x WeT reves’ 
} 


SS aa auf Ye Se a4 
ATT sub YHOU eee 


teristoniamtransiec. 1, nis (AA. SS.220- 


Mart.; III, 139). 6 Vgl. oben S. 105. 


424 Dritter Abschnitt. Das altare portatile 


995 zu Durham eine sichere Ruhestatte fand. Nach der Vita s. Cuthberti, die von 
einem Lindisfarner Monch, einem Zeitgenossen des Heiligen, herrihrt, wurde der- 
selbe in voller MeBausristung bestattet: Oblatis super sanctum pectus positis, vesti- 
menta sacerdotalia indutus’?. Es legt das die Vermutung nahe, daB zugleich mit 
den oblatae dem Toten das hl. Gerat, dessen er sich bei seinen Lebzeiten bedient 
hatte, beigegeben wurde, darunter auch das Portatile, das sonach bereits bei der 
Bestattung des Heiligen in dessen Sarg gekommen ware. Die Beschaffenheit des- 
selben widerspricht so wenig einer solchen Annahme, da sie ihr sogar ginstig 
ist. Namentlich gilt das von dem Holzkern, dessen Inschrift durch den Charakter 
ihrer Buchstaben deutlich auf das 7.8. Jahrhundert hinweist’, aber auch die Silber- 
bekleidung paft stilistisch gut zu dieser Zeit. Jedenfalls enthalt sie nichts, was gegen 
ihre Entstehung zu Ende des 7. Jahrhunderts sprache. 

Da8 es auch im Frankenland, und zwar noch in karolingi- 
scher Zeit, Holzportatilien gab, diirfen wir vielleicht aus dem fruher an- 
gefiihrten Kapitel Hinkmars von Reims schlieBen. Ausdriicklich erwahnen 
ein hélzernes Portatile die zur Zeit Karls des Kahlen geschriebenen Miracula 
S. Dionysii’. 

Ihr Verfasser erzahlt, daf die Ménche von St-Denis, welche den Kaiser Karl 
mit den Reliquien des hl. Dionysius auf seinem Feldzug gegen die Sachsen begleite- 
ten, sich als Altars einer Holztafel, tabula lignea, bedienten. Als eines Tages die 
Kerze, die bei den Reliquien bestandig brannte, auf die mit einem Leintuch bedeckte 
Tafel gefallen und dort véllig ausgebrannt war, hatte sie nicht einmal das Tuch 
versengt, mit dem jene bedeckt war. 


Am langsten werden sich hélzerne Tragaltare, wie schon vorhin bemerkt 
wurde, im Westen Englands und in Irland erhalten haben. 


Im spaten Mittelalter gab es keine Tragaltare aus Holz mehr. Wenn daher im 
Inventar von St-Quentin zu Vermandois aus dem Jahr 1339 ein autel de bois portatif 
aufgefiihrt wird’®, so ist entweder ein altarartiges Gestell gemeint, das als Trager 
eines Portatile diente, und das man bald hierhin bald dorthin bringen konnte, wo 
gerade die Messe zu lesen war, oder ein Portatile, das aus einer Holzplatte und einem 
in dieselbe eingelegten Stein bestand, wie solche im spateren Mittelalter sehr 
gewohnlich, ja fast Regel, waren. 


Es sind nur einige wenige Beispiele von hdlzernen Portatilien, die wir anzu- 
fihren vermochten. Indessen sollen sie auch nur beweisen, daB es derartige Porta- 
tilien gegeben hat, und daB die Tragaltare in alterer Zeit nicht notwendig aus Stein 
bestehen muSten. In welchem Umfange Portatilien aus Holz damals in Gebrauch 
waren, dartiber kénnen uns die paar Beispiele natiirlich keinen AufschluB geben. 
Es hing das in den einzelnen Landern wohl hauptsachlich davon ab, wie verbreitet 
dort hélzerne altaria fixa waren. Wo diese, wie es in Irland bis in das 12. Jahr- 
hundert alte Gewohnheit war’, mit Vorliebe aus Holz gemacht wurden, waren auch 


7L. 4, n. 13 (AA. SS. Mart.; III, 123). Ob 
hier unter den oblatae die zu konsekrierenden 
Elemente zu verstehen sind oder die Euchari- 
stie, mag dahingestellt bleiben. 

8 Vgl. z. B. die Schrift bei Westwood, Fac- 
similes of the miniatures and ornements of 
anglosaxon manuscripts (London 1868) Tfl. 2 
(Codex aureus der Kénigl. Bibl. zu Stockholm, 
7.—8. Jahrhundert), Tfl. 13 (Evangelienbuch von 
Lindisfarne im Brit. Museum, ca. 710), Tfl. 19 
(Evangelienbuch im Dom zu Trier, 8. Jahrhun- 
dert), Tfl. 24 (Gebetbuch Bischofs Aethelwald 
von Lindisfarne, 721—741). Besonders wichtig 


sind Tfl. 13 und Tfl. 24, weil entnommen zwei 
Handschriften, die zu Lindisfarne entstanden, 
und zwar kurz nach dem Tode des hl. Cuth- 
bert. Das Gebetbuch Aethelwalds bietet zudem 
genaue Gegenstiicke der Kreuzchen, welche sich 
unter den Inschriften auf der Pasta des Holz- 
kerns befanden. 

® G. 20 (AA. SS. O. T. B. saec. IIII 2; IV 
(Venetiis 1734) 317. 

10 Revue archéol. nouy. sér. VII (1862) 67. 

‘1 Von einem steinernen Tragaltar des hl. Pa- 
tricius wird in der Vita s. Patricii des Lheabar 
Breac erzahlt. Als der Heilige nach Irland 
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wohl Portatilien haufig aus Holz gemacht, wo aber umgekehrt nur Stein zu den 
altaria fixa verwendet werden durfte, muBten auch wohl die Portatilien entweder 
ganz aus Stein bestehen, oder doch wenigstens oben in der Mitte mit einem Stein 
versehen sein. 


Ill. PORTATILIEN AUS HOLZ UND STEIN 


In der zweiten Hilfte des Mittelalters war es weitverbreiteter Brauch, 
das Portatileaus Holz und Stein herzustellen. Der Stein war bei diesen 
Tragaltaren entweder mitten in die Oberseite einer Holztafel oder in einen 
Holzrahmen eingelassen, welche die Unterlage und die Einfassung des oft 
auffallend kleinen Stéines bildeten. Der Brauch behauptete sich teilweise bis 
tief in die nachmittelalterliche Zeit hinein. 


Heute sind Portatilien, die aus Holz und Stein hergestellt sind, nicht mehr 
zulassigt. Wohl ist es gestattet, das steinerne Portatile in eine Holzkassette zu legen, 
die nur seine Oberseite freilaBt, oder es mit einem mehr oder minder breiten Holz- 
rahmen zu umgeben. Es kann das sogar unter Umstanden sehr ratsam sein, 
um den konsekrierten Altarstein besser gegen Beschadigungen zu schiitzen. Allein 
das Holz, ob Kassette oder Rahmen, ist in solchen Fallen nur eine bedeutungslose 
Zutat, die am Portatilecharakter des Steines keinen Anteil hat. Es ist etwas rein 
AuBerliches und kann darum nach Belieben weggenommen werden, ohne daf dadurch 
der Stein, der allein das Portatile bildet und allein als solches geweiht wurde, 
exekriert wird. 

Wesentlich anders verhielt die Sache sich im Mittelalter, ja sogar hier und 
dort bis indas19. Jahrhundert hinein. Die Holztafel, in welche der Stein 
eingelassen war, bildete mit dem Stein ein Ganzes, war ein integrierender Bestandteil 
des Tragaltares, so daB dieser ohne weiteres seine Konsekration verlor, wenn der 
Stein vom Holze losgelost wurde. Das Holz war beim Portatile fiir den Stein 
etwas Ahnliches wie der Stipes fiir die Mensa beim altare fixum. Die Holzunterlage 
enthielt eine Vertiefung zur Aufnahme des Steines. Bei der Weihe (Tafel 114) wurde 
sie mit dem fiir die Altarweihe besonders feierlich geweihten Wasser besprengt wie 
das zu konsekrierende altare fixum. Desgleichen wurde sie wie dieses inzensiert. 
Wurde das Portatile mit Reliquien versehen, so befand sich das Sepulcrum in der 
Regel nicht im Stein, sondern im Holz, und zwar bald unter dem Stein (Tafel 92), 
der in diesem Falle den Verschlu8 des Reliquiengrabes bildete, bald in den Ecken 
oder in einer Seite des den Stein umgebenden Rahmens, bald endlich an der Unter- 
seite der Holzfassung. Der Bischof vollzog darum auch die fiir die Herrichtung 
des Sepulcrums vorgeschriebenen Salbungen der Reliquiengrube am Holz und nicht 
am Stein?. 


libersetzen wollte, kam ein Aussatziger und 
bat, mitfahren zu diirfen. Weil aber kein Platz 
im Boote mehr frei war, warf Patricius seinen 
steinernen Tragaltar in die See, auf dem dann 
der Aussatzige zur Kiiste yon Irland gelangte 
(W. Stokes, The tripartite life of Patrik II 
{London 1887] 447). Die Erzahlung ist er- 
sichtlich eine spatere Legende, doch beweist 
sie, daB auch in Irland steinerne Portatilien 
keineswegs unbekannt waren. 


C2 S2 Re yal.) Aug. 1867 .(Decret. 
n. 3162). Cod. jur. can. c. 1198. 


2 Vgl. z. B. den Ritus der Portatilienweihe 
in den Pontifikalien von Apamea, Arles und 
Mainz bei Mart. 1. 2, c. 17, ordo 2, 3, 4; II, 
291 f. Ferner den Ritus in einem franzésischen 


auth. 


Pontifikale aus dem 14.—15. Jahrhundert in der 
Nationalbibliothek zu Paris (f. 1. 948), in einem 
Mainzer Pontifikale der Nationalbibliothek (f. 1. 
946) — das Pontifikale ist um etwa ein Jahr- 
hundert alter als das Pontifikale von Mainz bei 
Marténe —, in dem Pontifikale Borgh. 14, A 1, 
aus dem Anfang des 14. Jahrhunderts in der 
Vatikanischen Bibliothek, den Pontifikalien 
Ottob. 547 und Vat. lat. 4748 u. a. Nicht immer 
hat die tabula, in welcher nach den Pontifi- 
kalien der Stein eingelassen wurde, den aus- 
driicklichen Zusatz lignea, doch war ein sol- 
cher auch keineswegs vonnéten, da die Unter- 
lage des Steines nach allgemeiner Praxis stets 
und ausschlieBlich aus Holz gemacht war und 
darum unter tabula nur eine Holztafel ver- 
standen werden konnte. 
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Die Portatilien aus Stein und einer Unterlage von Holz herzustellen, 
war bis in das ausgehende Mittelalter hinein so iiblich und so gewohnlich, 
da8 namhafte mittelalterliche Kanonisten die Konsekration von Portatilien, 
die nur aus Stein ohne Holzfassung bestanden, als unzulassig oder doch als 


minder passend erklarten. 

Consecrari non debet (tabula lapidea), nisi habeat capsulam ligneam vel alterius 
materiae, cui compaginetur, sagt z. B. Johannes de Burgo (f 1386) in seiner Pupilla 
oculi, und schon der hl. Anselmus (f+ 1109) schrieb an Abt Wilhelm von Bec: 
Cavendum existimo, ne altare gestatorium consecretur sine fundamento, quod multi 
custodiunt et fere ubique custoditur, quamvis in Northmannia, cum ibi eram, non 
servaretis, sed nudi lapides nusquam affixi consecrarentur. Quod ego non damno 
nec tamen facere volo. Uber die Art der Unterlage, das fundamentum, spricht sich 
Anselmus nicht aus; betrachten wir aber die Portatilien, die sich aus dem Mittelalter 
erhalten haben, so kann kein Zweifel sein, daB er, wie Johannes de Burgo, vor- 
nehmlich an eine solche aus Holz gedacht haben wird. Denn wo immer bei mittel- 
alterlichen Tragaltéren der Stein auf einer Unterlage angebracht ist, besteht diese 
regelmaBig aus Holz, gleichviel, welche Form das Portatile hat. 

Von groBem Interesse ist, was Ivo von Chartres (ft 1117) tiber die Unterlage 
des Steines der Portatilien sagt. Es war ihm die Frage vorgelegt worden, ob ein 
altare fixum, das von seiner Stelle fortbewegt werde, neuerdings konsekriert werden 
miisse. Er beantwortet sie bejahend. Weil man ihm aber eingewendet hatte, es 
werde doch auch der Tragaltar von Ort zu Ort bewegt, ohne daB er deshalb einer 
neuen Weihe bediirfe, fiigt er hinzu, es verhalte sich anders mit den altaria fixa, 
anders mit den Portatilien. Haec enim altaria non aliter consecramus, nisi vel in 
tabulis ligneis vel aliter competenti substratorio compacta et firmiter sint affixa. 
Unde licet de loco ad locum portentur, non tamen de loco, in quo consecrata sunt 
moventur, a quo si avulsi fuerint, sicut cetera denuo consecranda sunt®. Also auch 
nach Ivo pflegte man den Stein der Portatilien nicht ohne Unterlage aus Holz 
oder aus sonst einem entsprechenden Stoff, dem er fest eingefiigt sein muBte, zu 
konsekrieren. Solange der Stein in dieser Unterlage blieb, in der er bei der Weihe ein- 
gelassen war, beharrte er an dem Ort, an dem er konsekriert war, und darum'schadete 
es ihm nicht, wenn er von der einen Stelle zur anderen getragen wurde. Anders ver- 
hielt es sich freilich, wenn man ihn von seinem substratorium losléste. Dann war er 
entweiht und muBte von neuem konsekriert werden, weil auch er nunmehr gleich 
dem altare fixum, das von seiner Stelle geriickt wurde, sich nicht mehr da befand, 
wo er konsekriert war. Ivos Erklarung ist etwas gesucht und gekiinstelt. Zu- 
treffender hatte er gesagt, der Stein, der aus der Unterlage herausgenommen 
werde, verliere darum seine Konsekration, weil das Portatile in eben dieser Zu- 
sammensetzung und nur in ihr geweiht worden war und nicht der Stein fiir sich 
allein. Ein Loslosen des Steines von der Holztafel war daher der Entfernung der 
Mensa eines altare fixum von ihrem zugehdrigen Stipes zu vergleichen. Indessen 
kommt es hier nicht an auf Ivos kanonistische Begriindung, warum ein Portatile im 
Gegensatz zum altare fixum umhergetragen und von Ort zu Ort bewegt werden 
durfe, sondern auf die doppelte Tatsache, erstens, daB es zu seiner Zeit Regel war, 
den Stein des Portatiles nicht fir sich allein zu konsekrieren, sondern so eingelassen 
in eine, gewohnlich aus Holz bestehende Unterlage, da® er mit derselben ein ein- 
heitliches Ganze bildete; zweitens da8 damals das Portatile als exekriert galt, wenn 
Stein und Holz voneinander getrennt wurden. 

Ausdriicklich schreibt Bischof Robert Grosseteste von Lincoln um 1238 in 
seinen Konstitutionen vor, es sollen die superaltaria fest in dem sie umgebenden 


U Joan. de Burgo Pupilla oculi (Rothomagi ep. 159 (M. 159, 195). Ep. 72 ad abb. Fontan. 
1510) tit. VII: De his quae sunt de ornatu, non M. 162, 92) und ep. 80 ad Wilh. abb, Fiscamn. 
de substantia sacramenti. Anselmi Epp. 1. 3, (ibid. 102). 
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Holz angebracht sein, so daB sie von demselben nicht losgemacht werden kénntent. 
Die Synode von Coutances® und die Synodalstatuten von Nantes® verbieten zu Anfang 
des 14. Jahrhunderts, super lapidem sine capsa, d. i. nach dem Zusammenhang, auf 
einem von seiner Fassung oder seiner Unterlage abgelosten Altarstein zu 
zelebrieren. 

Nach Durandus war der Stein gewissermaBen das Sigillum des Sepulcrums, 
das sich unter ihm in der Holztafel befand. Wenn derselbe aus dem Holz, dem er 
eingefiigt sei, entfernt werde, und dann wieder in die gleiche oder in eine andere 
Unterlage eingelegt werde, verlangten einige daher, bemerkt er weiter, eine form- 
liche Neukonsekration, andere wenigstens eine Rekonziliation’. 

Auch die in gro8er Zahl noch vorhandenen mittelalterlichen Portatilien 
bekunden, da8B es bis zum Ende des Mittelalters standig Brauch war und 
blieb, den Stein in einer Unterlage von Holz anzubringen, die den Stipes des 
altare fixum ersetzte. Bei allen ist er, gleichviel welchem Typus sie an- 
gehoren, in eine Holztafel eingebettet oder war er doch friiher in eine solche 
eingelassen. Denn auch ein paar mittelalterliche Portatilien, die heute der 
Holzfassung entbehren, wie das sog. Hilariusportatile zu Faye-l’Abbesse bei 
Poitiers, ein Portatile im Dommuseum zu Augsburg und ein Tragaltar in der 
Kathedrale zu Narbonne, bestanden, wie ihre Beschaffenheit oder ihre Form 
zeigt, urspriinglich zweifellos nicht lediglich aus einem Stein. Es ist mir 
bislang kein dem Mittelalter entstammendes Portatile bekannt geworden, das 
sich nicht noch heute aus Stein und Fassung zusammensetzt oder doch 
wenigstens ehedem aus beiden bestand. Bei den wenigen, bei denen der 
Stein jetzt keine Unterlage zeigt, ist diese, seitdem das Portatile nicht weiter 
als solches benutzt wurde, abhanden, gekommen. 


Freilich braucht die Holzfassung, in die der Stein eingelassen ist, nicht in jedem 
Fall einen integrierenden Bestandteil des Portatiles zu bilden. Es ware an sich 
sehr wohl méglich, daB auch bei manchen der noch vorhandenen mittelalterlichen 
Tragaltare die Holzunterlage und der Rahmen nur den Charakter einer blofen 
Schutzfassung haben sollte. Halt man indessen vor Augen, da nach der Anschau- 
ung des Mittelalters die Holztafel, in welche der Stein eingefiigt war, als eine Art 
Ersatz des Stipes des altare fixum galt, daB in manchen Pontifikalien des spateren 
Mittelalters auch die Holztafel Gegenstand der Weihezeremonien ist, und daB der 
Stein der mittelalterlichen Portatilien meist so klein ist, daB Kelch und Hostie nur 
zum Teile auf ihm Platz finden konnten und er daher notwendig einer Erweiterung 
bedurite, so 1aBt alles das schon kaum einen Zweifel, daB wenigstens bei den 
meisten Tragaltaren, die sich aus dem Mittelalter erhalten haben, das Holz nicht 
bloBer Rahmen ist, sondern ein integrierendes, wenn auch nur sekundares Element 
des Ganzen darstellt. Namentlich aber erhellt das mit aller Bestimmtheit aus dem 
Umstand, daf das Sepulcrum bei allen entweder allein im Holz oder doch zugleich im 
Stein und im Holz angelegt ist, bei keinem aber ausschlieBlich im Stein. 


Holz war ibrigens nicht das einzige zulaissige Material fiir die Fassung 
des Steines; es war indessen das praktischste, weil es iiberall zu haben, am 
bequemsten zu bearbeiten und am leichtesten war. Ob es auch Tragaltare 
gegeben hat, bei denen die Unterlage des Steines aus Metall gemacht war, 
]4Bt sich nicht sagen. Ausgeschlossen ist das nicht, doch hat sich ein Bei- 


4 Grosseteste epist. (Rer. Brit. medii aevi °C.17 
“ . C. 934). 
SS. V. 25 [London 1861] 156). 7 hie ed » Girmiana 
5 C. 32 (Mart. Thes. IV, 810). a Pg ena rar 
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spiel solcher Portatilien nicht erhalten. Wohl aber war es sehr gebrauchlich, 
die Holzfassung mit Blechen aus Silber, aus vergoldetem oder versilbertem 
Kupfer oder aus Gold zu bekleiden, mit Blechen letzterer Art jedoch nur 
selten und nur bis ins 12. Jahrhundert. Tafel 84 gibt ein interessantes Porta- 
tile wieder, bei dem der Stein, ein Plattchen aus weiffem Marmor, in eine 
Elfenbeinplatte als Unterlage eingebettet ist. Es befindet sich gegen- 
wartig im Germanischen Museum zu Niirnberg. Auf der Rickseite der Elfen- 
beinplatte sind die Namen der Heiligen vermerkt, deren Reliquien in dem 
Portatile unter dem Stein geborgen worden waren. Die an das Verzeichnis 
sich anschlieBende Notiz: + Gofredus comes Catacensis me sacrare fecit, be- 
lehrt uns, da8 Gottfried, Graf von Catacium, jetzt Catanzaro in Kalabrien, 
den Tragaltar machen lie8. Spater mu8B dieser nach dem Norden gekommen 
sein, wo man ihn um 1500 mit einem mit den Bildern der Nothelfer be- 


malten Holzrahmen versah. 

In den Inventaren wird meist nur des Steines gedacht, wenn in ihnen die Porta- 
tilien verzeichnet werden; begreiflich, weil der Stein die Hauptsache bildete. Die 
Holzfassung pflegt nur dann erwahnt zu werden, wenn sie durch ihre Verzierung 
oder sonst aus einem Grund etwas Bemerkenswertes bot. So lesen wir in einem 
Inventar des Bischofs Johannes de Magnavia von Orvieto aus dem Jahre 1365° unter 
n. 270: Item unum altare viaticum cum lapide incluso in ligno picto de viridi cum 
reliquiis S. Bartolomaei, Vincenti, Antonii, und unter n. 287: Unum altare viaticum 
de diversis frustis lapidis cum reliquiis sanctorum reclusis in ligno. Im Inventar 
des Apostolischen Stuhles von 1295 finden wir neben anderen reich mit Silber mon- 
tierten Portatilien unter n. 279 ein altare viaticum de diaspro (Jaspis) rubeo cum 
medio albo, inclusum in ligno depicto und unter n. 730 ein solches de diaspro rubeo 
et aliorum colorum inclusum in ligno de opere balistarum (Bogenholz)®. In einem 
Inventar der Kapelle der Herzoge von Savoyen aus dem Jahre 1483 heiBt es: Item 
altare portatile de jaspide inchassato in nemore vocato plenot cum suis estuys seu 
copertura”®. 


Uber die zu Beginn des 16. Jahrhunderts beziiglich des Ma- 
terials des Portatiles herrschende Praxis gibt uns Silvester de Prierio in 
seiner 1516 erschienenen Summa summarum interessanten AufschluB". 


Derselbe fithrt vier Arten von Tragaltaren auf. Bei der ersten war das Sepul- 
crum in der Holzunterlage angebracht und der Stein das Sigillum des Reliquien- 
grabes. Bei der zweiten fehlte eine Holzfassung und befand sich das Sepulcrum 
in dem Stein. Bei der dritten war eine Holzunterlage zwar vorhanden, doch war 
nur der Stein konsekriert; das Sepulcrum war im Stein angelegt und das Holz ledig- 
lich auBerliche Zutat. Die vierte bestand gleich der zweiten bloB aus einem konse- 
krierten Stein, unterschied sich aber dadurch von derselben, daB sie keine Reli- 
quien enthielt. Indessen fugt der Prierio an, daB diese letzte Art dem allgemeinen 
Brauch der Kirche nicht entspreche und es darum nicht sicher sei, ob solche Porta- 
tilien gebraucht werden dirften. Es war namlich im ausgehenden Mittelalter im 
Gegensatz zu der Praxis der alteren Zeit immer allgemeiner Gewohnheit geworden, 
auch in die Tragaltare Reliquien einzuschlieBen. Wirklich vernehmen wir in der 
Folgezeit von Portatilien der vierten Art nichts weiter mehr. 


Der hl. Karl Borromius kennt in seiner Instructio fabricae ecclesiae 
nur Portatilien mit Holzfassung’’. Der Stein sollte 20 Unzen (= 36 em) breit 


® Studi e Documenti di Storia e Diritto XV 10 V. Gay, Glossaire I, 89. 


(1894) 71 f. 't Unter altare; I (Venet. 1606) 36. 
® Bibl. l’Ecole des Chartes KLV (1884) 54. 12 L. 1, c. 15; AA. eccl. Med. 572. 
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und 16 Unzen (= 29 cm) tief sein und ringsum einen Falz von der Breite 
eines halben Fingers erhalten. Die Fassung sollte aus Nu8baumholz an- 
gefertigt und 2 Unzen (= 3% cm) oder mehr hoch sein, je nach der Dicke 
des Steines. Die zu dessen Aufnahme in ihr angebrachte Vertiefung sollte 
rings herum gleichfalls mit einem Falz versehen und der Stein so in sie hinein- 
gelegt werden, da der Falz des Rahmens iiber den des Steines hiniibergreife 
und ihn bedecke. Auf der Holzfassung sollten die Namen der Heiligen an- 
gemerkt werden, deren Reliquien in dem Portatile hinterlegt worden waren. 
Welchen Charakter die Holzunterlage haben, und ob sie nur Schutzrahmen 
oder ein integrierender Bestandteil des Portatiles sein sollte, geht aus der 
Verordnung nicht hervor. Auffallig ist, da&8 der Heilige nichts Naheres von 
dem Sepulcrum sagt, wahrend er doch beim altare fixum tiber dasselbe ge- 
naue Angaben macht. Es scheint, als habe er es frei gelassen, es im Holz 
oder im Stein oder endlich in beiden anzulegen. 


Auch nach dem Regensburger Generalvikar Myller soll der Stein des Porta- 
tiles mit einer Holzfassung versehen sein, doch vernehmen wir auch bei ihm nichts 
tiber die Bedeutung und den Charakter derselben. Die Kélner Synode von 1662 hebt 
als Unterschied zwischen altare fixum und altare portatile hervor, da jener stets 
exekriert werde, wenn die Mensa vom Stipes getrennt werde, da aber beim Porta- 
tile ein Loslésen des Steines aus der Holzfassung die Exekration nur zur Folge 
habe, falls das Sepulcrum in der letztern angebracht sei’®. In der Kélner Erzdidzese 
war hiernach der Stein des Portatiles in jener Zeit gewohnlich mit einer Holzunter- 
lage oder mit einem Holzrahmen versehen, die bald nur eine auBerliche Schutz- 
fassung darstellten, bald einen foérmlichen Bestandteil des Portatiles bildeten. 


Am langsten, scheint es, behaupteten die aus Stein und Holz bestehenden 
Portatilien, bei welchen die Holzunterlage ein integrierendes Element des 
Ganzen darstellte, ihre Existenz in deutschen. Diézesen. 


Aus einer Anfrage, die Bischof Fessler von St. Pdélten 1867 wegen solcher 
Tragaltare an die Ritenkongregation richtete, ersehen wir, daf Portatilien, bei 
denen die Fassung einen integrierenden Teil derselben bildete, noch damals in der 
Didzese von St. Pélten das Gewohnliche waren**. Auch in andern deutschen Diézesen, 
wie Koln, Trier, Bamberg, Augsburg u. a. erhielten sich derartige Tragaltare bis 
tief in das 19. Jahrhundert in fortwahrendem Gebrauch. Der Grund hierfir lag 
ubrigens nicht nur in der Zahigkeit, mit der sich Jahrhunderte alte, tief eingewur- 
zelte Gewohnheiten zu behaupten wissen, sondern auch in dem Umstand, daB die 
Rubriken des Ordo der Portatilienweihe im rémischen Pontifikale beziiglich der 
Beschaffenheit des Portatiles und des Ortes des Sepulcrums der notigen Klarheit, 
Vollstandigkeit und Eindeutigkeit entbehren. Man verstand sie daher im Lichte und 
nach Mafgabe der altherk6mmlichen Praxis, nach der man den Stein mit einer Holz- 
unterlage zu versehen pflegte, das Sepulcrum aber nicht ausschlieBlich im Stein an- 
gebracht werden muBte, sondern auch in der Holzfassung angelegt werden konnte 
und wirklich haufig in derselben angelegt wurde. Zudem fehlte es bis zur Antwort, 
welche die Ritenkongregation auf die Anfrage des Bischofs Fessler gab, vollstandig 
an einer Entscheidung seitens der mafgebenden kirchlichen Autoritat. 


13 C. 3, § 2 (Hartzh. IX, 994). spatiolo positae sunt reliquiae sanctorum, quae 
14S. A. C. 31. Aug. 1867 (Decr. auth. n. 3162): proinde ex una parte lapidem, ex altera li- 
Altaria autem portatilia plerumque talia sunt, gnum tangunt, adeo ut sepulcrum pro dimidia 
ut ex duabus partibus constent, quarum pars sua parte ex lapide, pro altera dimidia parte 
superior est lapis, pars inferior est lignum et ex ligno formetur. Quaeritur, an haec altaria 
inter lignum et lapidem in quodam concayo _ inusuretineripossint. Die Antwort lautete verneinend 
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Als Beispiele von Portatilien des 16. Jahrhunderts, bei denen die Holz- 
tafel, in welche der Stein eingelassen ist, noch einen integrierenden Bestand- 
teil des Ganzen ausmacht, nenne ich nur das laut Inschrift 1520 von Petrus, 
Titularbischof von Hierapolis, zu Ehren der Heiligen Emmeram, Dionysius 
und Wolfgang konsekrierte Portatile in S. Emmeram zu Regensburg, ein mit 
dem Jahresdatum 1561 signiertes Portatile im Dommuseum zu Trier und 
ein durch die Gravierungen des Steines bemerkenswertes Portatile im Dom- 


museum zu Augsburg. 


Bei dem Regensburger Portatile, das 25 cm im Geviert mift und eine Starke 
von 2% cm hat, besteht der Stein aus einer kreisrunden Serpentinplatte von 16% cm 
Durchmesser. Das Sepulcrum befindet sich in der Mitte der Unterseite. Um es gegen 
Verletzung besser zu schiitzen, ist es von einem reichprofilierten 1% cm breiten Leist- 
chen an allen vier Seiten umgeben, und auferdem noch ein zweites Karniesleistchen 
von 2% cm Breite nahe am Rande rings um die Unterseite herumgefiihrt. Bei dem 
Trierer Tragaltar, der 16% cm breit, 27cm tief und 3cm dick ist, sind die Reliquien 
auf der Oberseite zwischen dem Stein, einem oblongen Serpentin, und dem vorderen 
Rande eingelegt (Tafel 84). In jeder der vier Ecken der Holztafel ist je ein Kreuzchen 
angebracht; ein fiinftes befindet sich auf dem Verschlu8B des Sepulcrums. Der Stein 
des Portatiles im Dommuseum zu Augsburg, zeigt in den vier Ecken eingraviert die 
Hand Christi, welche ein Kreuzchen halt, in der Mitte eine Kreuzigungsgruppe. Es 
hat zwei Sepulcra. Das eine befindet sich oben an der vorderen Schmalseite des 
Rahmens; das zweite in der Mitte der Unterseite des Holzbodens. 


Das Dommuseum zu Augsburg besitzt auch ein Beispiel der hier in Frage 
stehenden Portatilien aus dem Ende des 17. Jahrhunderts, ja selbst ein solches, das 
erst im Jahre 1827 entstand. Bei dem ersten dient als Stein eine viereckige Serpen- 
tinplatte; das Sepulcrum liegt in der Mitte der vorderen Langseite der Umrahmung, 
und zwar an der Kante. Bei dem zweiten besteht der Stein aus einer sch6énen acht- 
seitigen Jaspisplatte; das Sepulcrum ist im Boden der schwarzpolierten, vordem auf 
der Oberseite mit Einlegearbeiten verzierten Holzfassung angebracht, kreuzformig 
und mit der Weiheurkunde tiberklebt, laut deren Bischof Ignaz Albert 1827 das 
Portatile konsekrierte. 


IV. BESCHAFFENHEIT DES STEINES DER PORTATILIEN 


Der Stein, den man im Mittelalter zu den Tragaltaren verwandte, war, 
wenn immer nur moglich, von besserer Beschaffenheit. Lehrreich ist, was 
uns die mittelalterlichen Inventare dariiber zu sagen wissen’. 


Bei einem Tragaltar im Inventar der Kathedrale von York aus dem Jahre 1530, 
der auch durch seine kostbare Bekleidung sich auszeichnete, war er von Jaspis, 
bei zwei andern, von denen einer der Legende nach dem hl. Johannes von Beverley 
(| 721) als Tragaltar gedient haben sollte, als ihm bei der Messe der hl. Geist 
erschien, von rotem Marmor. Von den zehn altaria viatica des Inventars des 
Apostolischen Stuhles vom Jahre 1295? hatte einer einen Stein de diaspro (Jaspis) 
viridi et rubeo, ein anderer de diaspro zaldo (gelb) et rubeo, ein dritter de porfiro 
viridi, ein vierter de diaspro rubeo cum medio albo (roter Jaspis mit weiBer Mitte). 
Bei den tbrigen bestand er de diaspro rubeo et aliorum colorum, de porfiro rubeo, 
de diaspro rubeo, de diaspro rubeo et aliorum colorum, de porfiro rubeo, de porfiro 
viridi. Nach dem Schatzverzeichnis der St.-Georgs-Kapelle zu Windsor war von den 
Tragaltaren derselben einer mit einem Stein aus Jaspis, einer mit einem Stein 


1 Monast. angl. VIII (1205). * Bibl. de l’Kcole des Chartes XLV (1884) 54. 
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aus Alabaster, vier mit einem Marmorstein ausgestattet*. In andern englischen 
Inventaren begegnen uns haufig Portatilien, deren Stein ein schwarzer Gagat (Jett) 
war. So lesen wir in einem Inventar der Kathedrale von Durham (1372): Item duo 
superaltaria de jasper et duo de nigro gete ... item duo vetera superaltaria de gete’. 
Walter Berge vermacht® der St.-Georgs-Gilde zu York unum superaltare de blackjete, 
Katharina Lady Hasting ihren Sdéhnen two superaltare one of white to Richard and 
one of jett to William®. Ein Inventar von Westminster aus dem Jahre 1388 ver- 
zeichnet ein superaltare de alabastro’, das Testament des Kaufmannes Johannes 
Brompton von Beverley (1444) ein superaltare de marmore albo’. 


Im Inventar der Sainte-Chapelle von Paris aus dem Jahre 1573 begegnet uns 
ung autel portatif de marbre verd, weiter ung autel portatif . . ., lequel est de 
jaspe rouge, dann ung grand autel portatif de marbre blanc, ung autre autel de 
marbre rouge, ung autel portatif de marbre ou de jaspe, une autre table d’autel 
de jaspe rouge, une autre table d’autel de marbre und une autre table d’autel 
d’ alyotrope (Achat)?®. 

Von den altaria viatica, die das Inventar des Prager Domschatzes von 1387 
vermerkt, sind auBer einem Portatile aus Jaspis und einem altare parvum habens 
lapidem coloris ad modum nubis besonders beachtenswert ein altare viaticum 
magnum amatistinum .. . quod olim fuit mensa piae memoriae domini imperatoris 
(Karls IV.) et consecratum per dominum Przyedslaum Wratislaviensem episcopum 
ad honorem Virginis gloriosae sowie ein altare amatistinum simplex”. 


Auch Portatilien, bei denen ein Bergkristall als Stein diente, werden genannt, 
so beispielsweise schon im Inventar von St. Giovanni zu Monza aus dem Beginn des 
10. Jahrhunderts: Altaria duo de cristallo, und noch friher im Testament des 
Grafen Everard (+ 867), des Schwiegersohnes Ludwigs des Frommen, der seinem 
dritten Sohne Adalard hinterlieB altare de crystallo et argento paratum”. 

Zu Glastonbury bei Wells besaB man im 12. Jahrhundert ein Portatile, das 
den Namen ,,Saphyr“ fthrte, weil man seinen Stein ftir einen Saphir hielt. Bischof 
David (7 544) hatte es bei einer Pilgerfahrt, die er in das hl. Land gemacht 
hatte, so ging die Sage, neben anderen Kostbarkeiten vom Patriarchen von Jerusa- 
lem, der sich seiner bis dahin selbst bedient hatte, als Geschenk erhalten. Heinrich, 
Bischof von Winchester (1129—1171) und Abt des Klosters, lieB den Stein in Gold und 
Silber fassen und mit Edelsteinen verzieren, wie uns Wilhelm von Malmesbury 
berichtet*®. 

Nicht materiell, wohl aber in anderer Hinsicht kostbar war der Stein dreier 
Portatilien, die Abt Benedikt von Peterborough (+ 1193) fiir seine Kirche erwarb. 
Bei zweien war er namlich aus den FuBbodenplatten gemacht, auf denen der 
hl. Thomas Becket zusammenbrach und seine Seele aushauchte, als die Morder 
ihm die tédlichen Streiche versetzt hatten; bei dem dritten bestand er aus einem 
Stein vom Grabe Marias". 


Was uns die Inventare tiber die Art und Qualitat des Steines der mittel- 
alterlichen Portatilien vermelden, findet seine Illustration durch die Trag- 
altare, die sich aus dem Mittelalter in unsere Zeit heriibergerettet haben. 


Ein Portatile der Kathedrale von Narbonne hat als Stein eine griine Serpentin- 
platte, welche die ungewohnliche Gro8e von 39 cm Breite und 30 cm Tiefe hat. Es 


3 Archaeologia L, 2 (1887), 453. Chramovy poklad u Sy. Vita v Praze (Prag 
4M. 95, 360 361. 1903) XXXVII. 

5 Testam. Eborac. I (London 1836) 334. 11 Bullet. mon. XLVI (1880) 314. 

6 Rock. I, 203. 12 Dehaisnes (Lille 1886) 10. 

7 Archaeologia LII (1890) 276. 13 De antiqu. Glaston. eccl. c. de altari s. 
8 Testam. Eborac. II (Durham 1855) 101. David (M. 179, 1698). 

9 Revue archéol. 5e année 1e part (1848) 196. 14 Roberti Swapham, Coen. Burg. Hist. bei 


10 N. 197 ff. bei A. Podlaha u. Ed. Sittler, Sparke, Hist. angl. SS. (Londini 1723) 101. 
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stammt gemaB seiner Inschrift aus dem Jahre 1273. Ein zweites Portatile der- 
selben Kathedrale, das um etwa 1500 zu datieren sein wird, besteht aus weifem 
Marmor. Ein Tragaltar im Schatz der Lyoner Kathedrale zeigt als Stein einen 
prachtyollen Amethyst. Er scheint dem 13. Jahrhundert anzugehoren. Bei den 
beiden Portatilien in Ste-Foy zu Conques (Aveyron) dient als Stein ein Alabaster- 
plattchen bzw. eine Porphyrplatte. Aus rotem Porphyr ist das Portatile zu Faye- 
l’Abbesse gemacht, aus Serpentin der Stein eines Tragaltares im Cluny-Museum zu 
Paris, aus rotem Porphyr der eines zweiten Tragaltares daselbst, aus weifbem 
Marmor der Stein eines Portatiles des Musée du Pare du Cinquantenaire zu Brussel. 
Bei dem schonen Tragaltar im Museum zu Cividale besteht der Stein aus einem 
roten Jaspis, bei dem Tragaltar aus Stavelot im Museum des Parc du Cinquantenaire 
zu Briissel aus einem Bergkristall. Ein Kristall dient als Stein auch bei einem 
Portatile im Dom zu Osnabriick, bei dem Eilbertusaltar im sog. Welfenschatz und 
bei dem herrlichen Tragaltare Heinrichs II. in der Reichen Kapelle zu Miinchen. 
Der Stein des Tragaltares zu Admont, der 1375 von Bischof Albertus von Leitomisch] 
geweiht wurde, ist ein Amethystquarz, der des Portatiles in der Zither der SchloB- 
kirche zu Quedlinburg weiBer Marmor. Von den drei Portatilien im Domschatz zu 
Hildesheim hat als Stein eines einen Serpentin, ein zweites einen Porphyr, das dritte 
einen rotgeaderten weiBen Marmor. 

Beim sog. Egbertsaltar im Trierer Domschatz besteht der Stein aus einem 
antiken GlasfluB, bei einem zweiten Tragaltar im gleichen Schatze aus einem roten 
Porphyr, bei einem Miniaturportatile daselbst aus einem ovalen weifen Marmor- 
plattchen, bei dem sog. Willibrordusaltar in der Liebfrauenkirche zu Trier aus einem 
Serpentinplattchen. Griiner Serpentin ist auch sonst sehr haufig als Stein bei Trag- 
altaren verwendet, so auch bei dem friiher schon erwahnten Portatile im Dom- © 
museum zu Trier von 1561, dem gleichfalls schon genannten Portatile von 1520 in 
St. Emmeram zu Regensburg, zwei Tragaltaren im Nationalmuseum zu Kopenhagen, 
dem Portatile im bischdflichen Museum und dem Tragaltar in der Kapelle des 
Gurkerhofs zu Klagenfurt, dem sog. Tragaltar des hl. Servatius in St. Servatius zu 
Maastricht, dem sog. Gregoriusportatile zu Siegburg, einem Tragaltar im Kunst- 
gewerbemuseum zu Berlin, dem sog. Geminianusaltar im Dom zu Modena, bei einem 
der beiden Tragaltare zu Stift Melk, bei dem Portatile in der Stiftskirche zu Miin- 
chen-Gladbach, dem Tragaltar in St. Maria im Kapitol zu K6ln u. a. 

Eine Porphyrplatte dient als Stein auBer bei den vorhin bereits genannten 
Portatilien auch bei einem zweiten Alteren Tragaltar in St. Emmeram zu Regens- 
burg, bei einem Portatile im Rathause zu Freiburg im Breisgau, bei dem zweiten 
Melker Tragaltar, bei einem Portatile im Museum zu Darmstadt, bei dem aus der 
Sammlung Basilewsky herriihrenden Portatile in der Eremitage zu Petersburg, bei 
dem aus Sayn stammenden Tragaltar im Louvre zu Paris, bei dem Gertrudis- und dem 
Adevoldusaltarchen im Welfenschatz u. a. Aus weifSem Marmor besteht der Stein 
bei einem Portatile im Schatz der Kathedrale zu Chartres und dem romanischen 
Tragaltar aus Watterbach im Nationalmuseum zu Miinchen, aus einem roten, gelb 
und grin gekornten Marmor ein spatgotisches Portatile im Kapellensaal des 
Museums. 

Naturlich hatte man fir den Tragaltar nicht immer Serpentin, Porphyr, Marmor 
und ahnliche Steinarten zur Verfiigung, die mancherorten sogar kostbare Selten- 
heiten waren. Man mufte sich dann begniigen, gewodhnlicheren Stein zu ihm zu 
nehmen. So gibt es zu Welz bei Jiilich einen interessanten mit Gravierungen 
geschmickten Altarstein aus Schiefer von 1463. Ein anderes Beispiel fiir die Ver- 
wendung von Schiefer bietet ein Portatile zu Steinburg im ElsaB**. Bei einem Trag- 
altar im Germanischen Museum zu Niirnberg und bei zwei Portatilien im Dommuseum 
zu Augsburg besteht der Stein aus feinem Solenhofer Kalkstein. 


18 Kd. der Rheinpr., Kr. Jillich 235. Seana Hs saan in Elsaf-Lothr. 1 
i . 
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Ein Gegenstiick zu den drei vorhin erwahnten Portatilien in Peterborough” ist 
ein Tragaltar im Welfenschatz, ein schmuckloses Zedernbrett von 26,8 cm Breite, 
20,4 cm Tiefe und 3 cm Dicke, in das als Stein ein Plattchen aus weiBem Kalkstein 
eingelassen ist, laut einer auf dem Rahmen angebrachten Inschrift des 12. Jahr- 
hunderts: De petra, super quam natus est Christus**. 


In der neueren Zeit wurden edlere Steinarten nur noch ausnahms- 
Weise zu Tragaltaren gebraucht. Schiefer, Granit, weiBer, seltener farbiger 
Marmor, feinkérnige Sandsteine bildeten das gew6hnliche Material, aus dem 
man sie jetzt in der Regel herstellte. Der Hauptgrund waren wohl die be- 
deutenderen Abmessungen, die der Stein nun gewohnlich hatte. Platten 
edlerer Steinarten dieser Gré8e zu beschaffen, war meist nicht méglich oder 
doch zu schwierig, und so begniigte man sich mit haufiger vorkommenden 
und darum unschwer erhaltlichen Steinarten. 


Wie die Mensa des altare fixum keine erheblichen Beschadigungen aufweisen 

darf, und wie namentlich jeder bedeutende Bruch der Mensa den Altar exekriert, 
so verhalt es sich Ahnlich mit dem Portatile. Auf die von Bischof FeBler von 
St. Pélten 1867 gestellte Anfrage, ob ein Altarstein noch als konsekriert gelten kénne, 
der einen ganz fadenartigen RiB habe, dessen Sepulcrum aber unverletzt sei, ant- 
wortete die Ritenkongregation unter dem 31. August jenes Jahres verneinend”. 
DaB die heutige Auffassung aber noch im 17. Jahrhundert nicht in ihrer vollen 
Strenge in Geltung bestand, erhellt z. B. aus der Verordnung der Kélner Synode 
von 1662, daB zwar ein bedeutender Bruch des Steines das Portatile exekriere, daB 
jedoch dieses weiterhin als geweiht angesehen und gebraucht werden diirfe, falls 
nur ein Sttick des Steines noch die Patene zu fassen vermoge™. Bei den mittelalter- 
lichen Kanonisten ist nie, in den mittelalterlichen Synodalstatuten aber kaum je die 
Rede davon, daB der Stein des Portatiles unversehrt sein miisse, und daB ein 
bedeutender Bruch desselben es exekriere. Ein Beispiel bieten die Statuten der 
Synode von Gubbio aus dem Jahre 13034. Man hielt das offensichtlich ftir so selbst- 
verstandlich, daB man es fir unntitz ansah, ausdriicklich darauf aufmerksam zu 
machen. Da das Portatile Ersatz des altare fixum ist und deshalb wie dieses 
geweiht werden muBte, das altare fixum aber durch einen enormen Bruch gemafB 
der Entscheidungen Alexanders III. und Innocenz’ III.?? seine Weihe verlor, so 
wurde natiirlich auch das Portatile exekriert, wenn sein Stein eine derartige 
Verletzung erlitt. Die Frage konnte nur sein, was bei ihm unter einem enormen 
Bruch des Steines zu verstehen sei. Auf diese sind im Mittelalter weder die Synodal- 
statuten noch die Kanonisten je eingegangen. 

Das neue kirchliche Rechtsbuch bestimmt, das Portatile miisse aus einem 
einzigen, unversehrten, nicht zerreiblichen Naturstein bestehen. Von der Art des 
Steines sagt es nichts. Es kann dieser also jede Art von Naturstein sein. Exekriert 
wird das Portatile gleich dem altare fixum sowohl durch einen quantitativ erheb- 
lichen Bruch als auch durch jeden Bruch, durch den eine der Salbstellen vom tibrigen 
getrennt wird?’. 


17 Vgl. oben S. 431. 
18 Neumann, Reliquienschatz 173. 


19 Decr. auth. n. 3162; vgl. auch die Ent- 
scheidung vom 23. Juni 1879 (a. a. O. n. 3497 
ad 2), nach der ein Ri8 im Sigillum des Se- 
pulcrums das Portatile exekriert. 


Braun, Der christliche Altar I. 


20 C. 3, § 2 (Hartzh. IX, 994): Ad retinendam 
consecrationem sufficit, si patenam capiat. 

21 C, 17 (Archivio per la storia ecclesiastica 
dell’ Umbria I [1913] 319): Item ut (altare via- 
ticum) ... sit unus lapis integer. 

22 Decret. 1. 3, tit. 40, c. 1 3. 

28 Can. 1198, § 1 und 1200, § 2. 
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ZWEITES KAPITEL 


GESTALT, GROSSE UND WEIHEKREUZCHEN DES 
TRAGALTARES 


I. FORM DES TRAGALTARES 


Der Tragaltar hat heute gewohnlich Quadratform oder stellt doch wenig- 
stens annahernd ein Quadrat dar. Lange und Tiefe sind also bei ihm gegen- 
wartig entweder gleich oder doch nahezu gleich. Eine Vorschrift besteht dar- 
iiber jedoch nicht. Im Mittelalter waren quadratische Portatilien weniger 
gebrauchlich; damals bevorzugte man, nach den zahlreichen noch erhaltenen 
Beispielen zu urteilen, Tragaltaére von langlich rechteckiger Form. 


Eines der wenigen mittelalterlichen Beispiele eines Portatiles in quadratischer 
Form, die fast alle erst dem spaten Mittelalter angehdren, befindet sich im Besitz 
des Domes zu Augsburg. Es mifSt 34 cm im Geviert. Ein anderes in der Kathedrale 
zu Narbonne hat 23 X 23 cm. Auch ein Tragaltar im Palazzo Pitti zu Florenz, 
der durch die Marmorintarsien des Rahmens besonders bemerkenswert ist, eine 
Arbeit des 14. Jahrhunderts, ist quadratisch. Von Alteren Portatilien nahert sich 
einigermafen der Quadratform ein Portatile der ehemaligen Sammlung Spitzer, jetzt 
im Cluny-Museum, das dem 11. Jahrhundert angehort, mit einer Breite von 25 cm 
und einer Tiefe von 23 cm. 


Ein bestimmtes GroBenverhaltnis der Seiten zueinan- 
der gab es nicht. Nicht haufiig sind Portatilien, bei denen dieselben sich 
wie etwa 1:2 verhalten. Gewohnlich stehen sie zueinander in einem Ver- 
haltnis von etwa 2:3, 3:4, 3:5 oder 4:5. Dabei bildet bald die 
langere, bald die kitirzere Seite die Vorderseite des 
Portatiles. Im ersteren Falle ist die Breite gréBer als die Tiefe, im 
zweiten umgekehrt die Tiefe grofer als die Breite. 


Welche Seite die Vorderseite darstellen soll, ergibt sich bisweilen aus der 
Lage des Sepulcrums, dann namlich, wenn dieses oben auf dem Portatile in der 
Mitte einer der Seiten der Umrahmung des Steines angebracht ist. Die Seite, in 
welcher es sich befindet, ist die Breit- oder ‘Vorderseite des Portatiles, die andere 
stellt dessen Tiefe dar. Haufiger jedoch zeigt die ornamentale Behandlung der 
Umrahmung, welche Seite als die vordere gedacht ist, besonders wenn der Rahmen 
mit figirlichen Darstellungen geschmiickt ist. Die Richtung des Bildwerkes fallt 
namlich fast immer, entsprechend der Stellung des Priesters, in die Tiefenrichtung 
des Portatiles. Vorderseite, d. i. die dem Priester zugewandte Seite, ist daher 
jene Seite, zu der das auf der Umrahmung etwa angebrachte Bildwerk senk- 
recht steht. 

An Beispielen beider Arten yon Portatilien ist unter den noch vorhandenen 
mittelalterlichen Portatilien kein Mangel. So ist, um einige derselben anzufiihren 
bei denen die langere Seite die Vorderseite bildet, das Altere der beiden Portatilien 
in der Kathedrale zu Narbonne 39 cm breit und 30 cm tief. Das schéne Portatile 
im Schatz der Kathedrale zu Lyon mift in der Breite 28 cm, in der Tiefe 24; 
bei einem Portatile im Domschatz zu Trier betragen Breite und Tiefe 24 und 16 cm, 
bei einem Portatile im Kunstgewerbemuseum zu Berlin, mit Darstellungen von 
Engeln auf der Umrahmung der Oberseite, 27 und 14 cm, bei dem sog. Mauritius- 
altarchen zu Siegburg 33 und 22 cm, bei dem Tragaltar in St. Maria im Kapitol 
zu Kéln 31% und 20% cm, beim Portatile im Dom zu Xanten 23 und 19 cm. Von 
den altarformigen Tragaltaren des Welfenschatzes ist einer 30,4 cm breit und 
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16,4 cm tief, ein zweiter 28 cm breit und 17,3 cm tief, ein dritter 21,3 cm breit und 
14,5 cm tief, ein vierter, der unter dem Namen Eilbertusportatile bekannt ist, 35,3 cm 
breit und 20,7 cm tief, von den im Schatz befindlichen Tafelaltaren ist einer 33 cm 
breit und 24 cm tief. Ein Portatile in der ehemaligen Stiftskirche zu Fritzlar ist 
bei einer Breite von 24 cm 14 cm, ein Tragaltar im Domschatz zu Bamberg bei 
einer Breite von 28 cm 16 cm tief; ein aus dem Kloster Abdinghof stammendes 
Altarchen im Besitz des Franziskanerklosters zu Paderborn ist 31 cm breit und 
19 cm tief. DaB in allen angefihrten Fallen die Vorderseite durch eine der langeren 
Seiten gebildet wird, ergibt sich bestimmt aus der Richtung des Bildwerkes, mit 
dem die genannten Portatilien geschmiickt sind. Bemerkenswert ist, daB die Trag- 
altare dieser ersten Klasse vornehmlich dem 11.—13. Jahrhundert angehéren, wah- 
rend Beispiele derselben aus dem ausgehenden Mittelalter selten sind. Immerhin 
kommen solche noch vereinzelt selbst im 16., ja 17. Jahrhundert vor. Ich nenne 
als Beispiel aus dem 15. Jahrhundert einen Tragaltar im Dommuseum zu Augsburg 
aus dem Jahre 1417, bei dem die Richtung der Inschrift und des Datums Breite 
und Tiefe bestimmt. Als Beispiele aus dem 16. ein Portatile im Dommuseum zu 
Trier, bei dem die Form der Weihekreuzchen und die Richtung der Wappen in 
den Ecken des Holzrahmens zeigt, welches die Vorderseite ist, sowie ein Trag- 
altarchen der Schniitgensammlung im K6olner Kunstgewerbemuseum von 1524, bei 
welchem sowohl die Richtung des Dekors des Steines, einer Darstellung der hl. fiinf 
Wunden, wie die Lage des Sepulcrums die Vorderseite kennzeichnet?. Als Beispiel 
aus dem 17. ein Portatile im Dommuseum zu Augsburg, bei dem das oben in der 
Mitte des Rahmens einer der Langseiten angebrachte Sepulcrum die Vorderseite verrat. 

Zahlreicher als Portatilien, deren gréBere Seite nach vorn gerichtet ist, sind 
die noch vorhandenen alten Tragaltare, bei denen die schm@lere Seite nach vorn 
gekehrt ist, die groBere aber die Tiefe darstellt. Beispiele sind, um wenigstens 
einige derselben zu erwahnen, das Watterbacher Portatile im Nationalmuseum 
zu Minchen, das 23 cm breit und 35 cm tief ist, ein kastenformiges Portatile im 
Welfenschatz, das in die Breite nur 11,9 cm, in die Tiefe dagegen 19,3 cm miBt; 
ein Tafelportatile des gleichen Schatzes, das 22 cm breit und 24,5 cm tief ist, ein 
Portatile im Museum zu Cividale, bei dem einer Breite von 16,7 cm eine Tiefe 
von 31 cm entspricht, ein Portatile im Cluny-Museum mit 19,5 cm Breite und 33 cm 
‘Tiefe, ein kleines Tragaltarchen im Schatz der Schwestern U. L. Frau zu Namur 
mit 18 cm Breite und 22,5 cm Tiefe, einen Tragaltar im Domschatz zu Osnabriick 
mit 15,5 cm Breite und 23,5 cm Tiefe. Weitere sind ein Portatile zu Stift Melk 
(17 cm breit und 31 cm tief), die zwei Tragaltarchen in Ste-Foy zu Conques im 
Departement Aveyron (24 cm breit und 29 cm tief bzw. 14 cm breit und 20 cm tief), 
der sog. Willibrordusaltar in der Liebfrauenkirche zu Trier (20 cm breit und 48 cm 
tief), ein kastenformiges Poriatile im Domschatz zu Hildesheim (15 cm breit und 
25 cm tief), ein aus Stavelot stammender Tragaltar im Museum des Parc du Cin- 
quantenaire zu Briissel (15 cm breit und 25 cm tief), ein tafelférmiges Portatile im 
Stift Admont (19,5 cm breit und 27 cm tief). 

Nicht in jedem Fall laBt es sich jedoch feststellen, welche Seite die Vorderseite 
bildet, ob die kiirzere oder die langere. An dem Stein und an der Holzfassung als 
solchen ist das tiberhaupt nicht zu erkennen. Auch die ornamentale Ausstattung des 
Portatiles gibt, selbst wenn eine solche vorhanden ist, nicht immer den gewiinschten 
Aufschlu8. Das Sepulcrum aber kann nur dann als Kriterium in Betracht kommen, 
wenn es auf der Oberseite des Portatiles im Rahmen des Steines angebracht ist, 
nicht aber, wenn es sich, wie meistens, unter dem Stein oder an der Rickseite des 
Portatiles befindet. 

Die anscheinend auffallende Tatsache, daf8 bei dem einen Portatile eine 


der langeren Seiten die Vorderseite darstellt, bei dem anderen eine der kiir- 
1 Abb. in Zeitschrift XVII (1904) 19. 
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zeren, erklart sich aus der verschiedenen Praxis, die man in bezug auf die 
Art der Aufstellung von Kelch und Hostie beobachtete. Entweder ordnete man 
sie ndimlich so an, daf der Kelch hinter der Hostie seinen Platz hatte, wie es 
heute allgemein geschieht, oder so, daf er rechts von ihr stand. 


Das letztere war romischer Brauch, wie schon fir das 8. und 9. Jahr- 
hundert der 1., 2. und 3. romische Ordo? und Amalar von Metz® bezeugen, fur das 
11. der Micrologus', fiir den Ausgang des 12. Innocenz III.°, fir das spate 13. Jahr- 
hundert Durandus‘, und noch fir das beginnende 14. der 14. Ordo’. Nach dem Micro- 
logus wurde der Kelch zur Rechten der hl. Hostie gestellt quasi sanguinem suscep- 
turus, quem de latere Dominico profluxisse credimus. Durandus fihrt neben diesem 
mystischen® auch einen liturgischen Grund an. Die Kreuzzeichen, welche der Prie- 
ster tiber Hostie und Kelch mache, miiBten beginnen bei der Hostie und enden bei 
dem Kelch. Das aber sei nicht méglich, wenn der Kelch hinter derselben stehe, 
sondern nur, wenn er rechts von ihr aufgestellt sei. 


In dem 1502 von Burkard von StraBburg herausgegebenen Ordo missae, der fur 
den Ritus celebrandi und den Ordo missae im Missale Pius V. so bedeutungsvoll 
wurde, ist der alte Brauch schon verlassen und der heutige aufgenommen. DaB dieser 
jedoch damals zu Rom noch keineswegs den friiheren ganz verdrangt hatte, erhellt 
aus einer Rezension des Ordo Burkards, in einem 1501 zu Venedig gedruckten Fran- 
ziskanermissale, die es dem Zelebrierenden anheimgibt, ob er den Kelch neben oder 
hinter die hl. Hostie setzen will’. Selbst das von Paul III. approbierte, 1539 zu 
Rom erschienene Directorium divinorum officiorum des Ludovicus Ciconiolani?® 
bezeichnet es noch als das den Rubriken des Missales entsprechendste, den Kelch zur 
Rechten der hl. Hostie aufzustellen, weshalb es nach wie vor verlangt, daB die 
longitudo altaris parvi (des Portatiles) correspondeat longitudini altaris magni 
et latitudo unius latitudini alterius. 


Au8Berhalb Roms war der Brauch bis zum 13. Jahrhundert nicht einheit- 
lich, wie die daselbst noch erhaltenen Portatilien des 11.—13. Jahrhunderts zur Evi- 
denz beweisen. Denn wenn bei den einen derselben die langere, bei den andern die 
schmalere Seite die Vorderseite bildete, so folgt ersichtlich daraus, daB man hier 
Kelch und Hostie nebeneinander stellte, dort hintereinander. Eine Synode zu Nim-‘ 
wegen bestimmte, wie Thietmar berichtet, 1018 nach Verlesung eines diesbeziig- 
lichen alten Schriftstiickes, es solle der Leib des Herrn zur Linken, der Kelch zur 
Rechten stehen*t. Constitutum est antiquo perlecto exemplari, ut corpus dominicum 
ad sinistram, ad dextram partem calix poneretur. Hildevert von Tours (+ 1143) 
bezeichnet dagegen auch die andere Praxis als zulassig. Den Kelch zur Rechten der 
Hostie zu stellen, empfiehlt nach ihm die mystische Bedeutung einer derartigen An- 
ordnung, da ja aus Christi rechter Seite am Kreuze das heilige Blut hervorstrémte; 
ihn hinter dieselbe zu setzen, entspreche jedoch mehr, sagt er, dem Brauch der 
Kirche”. 


Zu des Durandus Zeit, also in der zweiten Halfte des 13. Jahrhunderts, war diese 
zweite Gepflogenheit auBerhalb Roms die verbreitetste, da derselbe sie in seinem 


2 Ordo 1, n. 15; ordo 2, n. 9; ordo 3, n. 14 ‘0 T. Wickham Legg a. a. O. 


(M. 78, 944 973 981). ** Chron. 1. 8, c. 5 (M. G. SS. III, 863). 

8 De off. eccl. praef. alt. in fine (M. 105, 992). *? De mysterio missae (M. 171, 1180): Ista sa- 
4. 10 (M. 151, 983). cramenta modo vario ponuntur in ara — 
5 De sacro alt. myst. 1. 2, c. 58 (M. 217, 833). Oblati panis dextra tenet calicem — In cfuce 
eRatioualed. Ivo c Saas anne = quoniam latus omnipotentis — Dex- 
: Saye rum sanguineam yulnere fudit aquam... Non 
: : re (M. 78, 1163). reprehendam, si panis in anteriori — Parte 

ACs locatur, habens posterius calicem — Illius ordo 
® I. Wickham Legg, Tracts on the Ma8 prior tenet intuifum rationis — Posteriorque 


(London 1904) 150 nebst Note 2. favet usibus ecclesiae. 
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Rationale ausdriicklich das Gewohnliche nennt. Bestatigt wird seine Angabe durch 
den Umstand, da8 bei den Tragaltaren aus dem 14., dem 15. und dem Beginn des 
16. Jahrhunderts meist eine der Schmalseiten die Vorderseite ist. Dieselben wurden 
offensichtlich quer zum Zelebrans gerichtet und der Kelch auf ihnen hinter die 
Hostie gestellt. 


Was die Form des Steines anlangt, so ist derselbe, gleich dem ganzen 
Portatile, in der Regel rechteckig. Bei den Alteren Portatilien erscheint 
er gewohnlich ausgesprochen in die Lange gezogen, eine- Wahrnehmung, die 
man bei den jiingeren seltener macht. Ein Beispiel aus dem Anfang des 
16. Jahrhunderts ist der schon erwahnte Tragaltar im Kolner Kunstgewerbe- 
museum vom Jahre 1524, ein Beispiel aus dem dritten Viertel des gleichen 
Jahrhunderts der wiederholt erwahnte Tragaltar von 1561 im Trierer Dom- 
museum. Portatilien mit quadratf6rmigem Stein sind im Mittelalter 
Ausnahmen. 


Von dieser Art war wohl das Portatile, das in einem Inventar von St. Albans 
(England) aus dem Beginn des 15. Jahrhunderts mit den Worten verzeichnet wird: 
Superaltaria duo, unum quadratum de griseo marmore, decenter ornatum cum 
argento et auro et lapidibus magnis. Denn das quadratum bezieht sich hier allem 
Anschein nach auf den Stein selbst, nicht auf das ganze Portatile**. Noch vorhandene 
Beispiele mittelalterlicher Portatilien mit quadratischem Stein sind das Portatile im 
Dom zu Augsburg (Tafel 83), der auf der Oberseite mit Emaildarstellungen von Engeln 
verzierte Tragaltar im Kunstgewerbemuseum zu Berlin (Tafel 87), ein Portatile im 
Nordischen Museum zu Kopenhagen, dessen Stein ein Granitplattchen von 10,5 cm 
im Geviert ist, der Adevoldusaltar im Welfenschatz aus dem Ende des 11. Jahr- 
hunderts und einige andere. 


An Stelle von rechteckigen oder quadratischen kommen 
aber auch wohl abgerundete, ovale und runde Steine vor. 


Bei einem der Tragaltarchen im Dom zu Freiburg besteht er aus einem vier- 
seitigen, aber an allen Ecken abgerundeten Jaspisplattchen (Tafel 74). Der Stein 
des Miniaturportatiles im Dom zu Trier ist oval (Tafel 84), desgleichen der durch 
die Legende dem hl. Hilarius zugeeignete, heute mit schmuckloser, schmaler Metall- 
einfassung versehene Portatilestein zu Faye-’Abbesse bei Bressuire (Deux-Sévres), 
ein Plattchen roten Porphyrs, das bei einer groBten Breite von 15 cm eine gréBte 
Tiefe von 25 cm hat*. Spitzoval ist der Stein bei einem Portatile im National- 
museum zu Kopenhagen, rund bei dem 1520 konsekrierten Tragaltar in St. Emme- 
ram zu Regensburg, dem Tragaltar in der Stiftskirche zu Fritzlar (Tafel 95) und 
einem Tragaltar im Welfenschatz (Tafel 90). Bei dem Trierer Portatile umgibt den 
Stein eine flache Metallborte, der eine romanische Ranke eingeritzt ist, bei dem des 
Welfenschatzes ist er von einem reizenden romanischen Palmettenfries eingefaBt 
und von einem quadratischen Felde umschrieben, in dessen Zwickeln die Evange- 
listensymbole dargestellt sind*®. Von einem Portatile mit rundem Stein héren wir 
auch in den Gesta abbatum s. Albani*®. Er bestand aus Jaspis und war ringsum 
mit vergoldetem, unten mit unvergoldetem Silber montiert. Eine Frau namens 
Petronilla de Benstede schenkte 1340 der Abtei dieses Portatile, auf dem der hl. Augu- 
stinus, der Apostel Englands, Messe gelesen haben sollte. Aus einem um 1400 ent- 
standenen Inventar ersehen wir, da8B es mit einer Ose zum Aufhangen versehen war. 


18 Annales monast. S. Albani II (London {5 Neumann, Reliquienschatz 145 


1871) 333 f. 16 
14 Abb. bei Roh. V, Til. 340. TY Condon 3867), 300: 
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II. GROSSE DES TRAGALTARES 


Die mittelalterlichen Tragaltaére waren, wie sich schon aus den bislang 
angefiihrten Beispielen ergibt, namentlich in der alteren Zeit an Gr6 Be auf- 
fallend verschieden. Neben Portatilien, wie dem Heinrichsaltar in der Reichen 
Kapelle zu Miinchen (43,5 cm X 36,5 cm), dem Portatile im Domschatz zu 
Namur (46 cm X 24 cm) und dem Willibrordusaltar in Liebfrauen zu Trier 
(48 cm X 20 cm) gab es wirkliche Miniaturaltirchen, wie z. B. ein Tragaltiir- 
chen im Welfenschatz, das nur 19,3 cm X 11,9 cm mift, das 12,7 em X 9,5 cm 
gro8e Tragaltarchen in der Stiftskirche zu Tongern und das romanische Tafel- 
portatile im Domschatz zu Trier, dessen Mafe sich nur auf 12,5 X 7,5¢em 
belaufen, das kleinste von allen, die uns die Vergangenheit hinterlassen hat. 


Um zu verstehen, wie man solche Miniaturportatilien 
wirklich als Tragaltare verwenden konnte, muS man 
beachten, daB man zu ihnen nicht Kelche und Patenen 
benutzte, wie man sie sonst zu gebrauchen pflegte, 
sondern einen Kelch und eine Patene, deren Mafe den- 
jenigen des Portatiles entsprachen, also Kelche und 
Patenen von der Art der kleinen silbernen und gol- 
denen Miniaturkelche und Miniaturpatenen, die in den 
Bischofsgrabern des 12. Jahrhunderts bisweilen gefunden 
werden und urspriinglich zweifellos bischéfliche Reise- 
kelche und Reisepatenen waren, dem Bischof aber nach 
seinem Tode ins Grab mitgegeben wurden. 

Der kleinste solcher Kelche wurde im Dom zu Trier 
bei der Leiche des Erzbischofs Poppo (+ 1047) gefunden. 
Er ist am Fu nur 3,50 cm, oben 3,8 cm im Durch- 
messer breit; die zu ihm geh6érende Patene hat einen 
Durchmesser von blo8 5cm. Kelch und Patene bestehen 
aus Gold. Es kann sich bei ihnen unmdglich um einen 
gewohnlichen Grabkelch und eine gewoéhnliche Grab- 
patene handeln, da man sie dann sicher weder aus 
Gold gemacht noch ihnen jene minimalen MaB8e ge- 
gebenghatte. Sie mtissen vielmehr Zubeh6ér zu einem 
Portatile gewesen sein, dessen sich Erzbischof Poppo 
auf Reisen bediente, weshalb sie ihm auch bei seinem 
Hinscheiden in den Sarg beigefiigt wurden. 

AuBer im Grabe Poppos wurde auch in dem des Erzbischofs Udo von Trier 
(F 1078) ein ahnlicher kleiner Kelch mit zugehoriger Patene gefunden, die jedoch nur 
aus Silber bestanden. Verschiedene andere aus Grabern der Hildesheimer Bischéfe 
des 10.—12. Jahrhunderts stammende Miniaturkelche nebst gleichartiger Patene befin- 
den sich heute im Domschatz zu Hildesheim (Tafel 77). Alle sind aus Silber gemacht. 
Bei einem betragt der Durchmesser von Kuppe und Fu 3,8 cm, die Hohe 6,2 cm, 
der Durchmesser der Patene 5,2 cm. Ein zweiter hat bei gleicher Hohe in Fu8 und 
Kuppe einen groSten Durchmesser von 5 cm, seine Patene einen solchen von 6,9 cm. 
Ein dritter ist 9 cm hoch, die Patene mibt 7 cm im Durchmesser, der FuB des Kelches 
4,7 cm, die Kuppe 5,6. Bei einem vierten Kelch betragt die Héhe 5,9 cm, der 
Durchmesser des FuBes 3,7 cm, der der Kuppe 4,1 cm. Der fiinfte Kelch ist ca. 7,2 cm 
hoch, seine Kuppe ist ca. 4,7 cm weit. Die tibrigen MaBe sind wegen starker Bescha- 
digung des Kelches und der Patene nicht genau anzugeben. Auch diese Kelche mit 
ihren Patenen waren alle urspriinglich zweifellos fiir Portatilien bestimmt. Zwar 
erscheint nur einer der Kelche inwendig vergoldet, wahrend die tibrigen wie auch 


Tragaltarkelch mit Patene 
(4/s natirlicher GroBe). 
Trier, St. Gervasius 
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die Patenen unvergoldet sind, doch spricht das in keiner Weise dagegen, da eine 
Vergoldung der Patene und des Kelchinnern im 10.—12. Jahrhundert noch keineswegs 
_ vorgeschrieben war. DaB man aber gerade die kleinen Reisekelche dem Toten ins 
Grab beifiigte, ist unschwer verstandlich. Erstens hatte man sie zur Hand. Indem 
man sie als Grabbeigabe benutzte, war man deshalb der Miihe tiberhoben, einen 
besonderen Grabkelch anfertigen zu lassen, was bisweilen wegen mangelnder Zeit 
oder aus anderen Griinden sogar geradezu untunlich sein mochte. Zweitens waren 
die kleinen Reisekelche am ehesten zu ersetzen. Drittens hatte, und das war bei 
der tiefglaubigen Auffassung der Zeit wohl das Entscheidende, der Tote bei seinen 
Lebzeiten Kelch und Patene zur Darbringung des hl. Opfers gebraucht’. 

Ein wenig gré8er als die bisher genannten, aber gleichfalls noch ein férmlicher 
Miniaturkelch ist ein kleiner Reisekelch des 12. Jahrhunderts, der sich nebst der zu 
ihm gehorenden Patene im Dom zu Cividale erhalten hat (Tafel 77). Die Patene miBbt 
10 cm im Durchmesser und zeigt in der Mitte eine zwolfpaBférmige Vertiefung, in 
welcher die segnende Hand Gottes mit der Umschrift: + Dextera Domini, dargestellt 
ist, am Rande aber die Inschrift steht: + Non sities, non esuries sine crimine sumens. 
Der mit zwei zierlich ornamentierten Henkeln versehene Kelch hat am Fu 7 cm, an der 
Kuppe 6,6cm im Durchmesser. Die von romanischem Rankenwerk gebildeten Henkel 
enthalten links Abel, rechts Melchisedech, Darstellungen, die in romanischer Zeit 
auch auf den Portatilien sehr beliebt waren. Auf dem Fuf sind die vier Evange- 
listen eingraviert, mit einer auf sie beziiglichen Inschrift. Die den Rand der Kuppe 
umziehende Inschrift lautet: Signatur XPC foris et libatur ab intus. Es liegt die Ver- 
mutung nahe, daB der Kelch und die Patene urspriinglich zu dem aus dem Dome zu 
Cividale stammenden tafelférmigen Portatile gehérten, das sich heute im Museum 
daselbst befindet?. 

Ubrigens waren Miniaturportatilien wie die vorhin angefiihrten 
schon in romanischer Zeit ebensowenig das Gewoéhnliche wie Trag- 
altare von den groBen Abmessungen des Trierer Willibrordusaltares, des 
Portatiles in der Kathedrale zu Namur und ahnliche. Im Durchschnitt be- 
wegte sich bis ins spatere Mittelalter die Gré8e der langeren Seite 
zwischen 20 und 35 cm, wahrend die der kiirzeren zwischen 15 und 25 cm 
schwankte. 

Das ausgehende Mittelalter und das 16. Jahrhundert 
brachten dem Tragaltar eine bemerkenswerte Zunahme der Abmessungen, 
gegeniiber denjenigen der alteren Portatilien. 


So miBt der tafelformige Tragaltar in der Zither der SchloBkirche zu Qued- 
linburg 34 X 28 cm, das spatgotische Portatile im Kapellensaal des Miinchener 
Nationalmuseums ca. 49 X 41 cm, ein Portatile im Dommuseum zu Augsburg vom 
Jahre 1417 trotz der fehlenden Fassung 30,5 X 22,5 cm, das Portatile von 1524 in der 
Schntitgensammlung des Kolner Kunstgewerbemuseums 42 X 31 cm, ein zweites, 
etwas jiingeres daselbst ohne den jetzt fehlenden Rahmen 35 X 34 cm, das Portatile 
zu Steinburg im ElsaB 44,5 X 33,5 cm, ein anderes zu Dieboldsheim, wie das vorige 
aus dem Beginn des 16. Jahrhunderts, 46 X 29,5 cm, ein Tragaltar, der sich friher 
im Besitz des Kanonikus Straub zu StraBburg befand (Tafel 76), 36 X 30,6 cm, ein 


1 Betrefis der Hildesheimer Grabkelche vgl. 
die Schrift Sr. Em. des Kardinals und First- 
bischofs von Breslau, Dr. Adolf Bertram, da- 
mals noch Domkapitulars, Hildesheims Dom- 
gruft (Hildesheim 1897) 38 ff. nebst Tfl. 1, be- 
treffs der Trierer J. N. von Wilmowsky, Die 
Grabstatten der Erzbischéfe im Dom zu Trier 
(Trier 1876) 14 nebst Tfl. III. 


2 Betreffs des kleinen Reisekelches des hl. 
Ludgerus, des zweitaltesten Kelches, der sich 
in Deutschland erhalten hat, vgl. Kd. der 
Rheinpr., Kr. Essen 97 nebst Abb. Der aus 
Rotkupfer getriebene und vergoldete Kelch ist 
12,2 cm hoch und hat oben 7,8 cm, unten 
7,2 cm im Durchmesser. 
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Tafelaltar im Dom zu Breslau aus dem Jahre 1417 40 X 25 cm, ein dem 15. Jahr- 
hundert entstammendes Portatile in der Kathedrale zu Chartres, 44 X 23 cm, der 
Tragaltar aus Guttaring im Museum zu Klagenfurt 36 X 26,8 cm, ein Portatile im 
Dommuseum zu Trier aus dem Jahre 1535 49 X 36,5 cm, ein anderes im gleichen 
Museum, datiert 1539, 36,5 X 32,5 cm, ein Portatile im Germanischen Museum zu 
Niirnberg aus Solenhofer Stein von 1499 in mehrfarbiger Holzfassung 46 X 46 cm, ein 
Tragaltar aus gleichem Stein mit der Darstellung der Kreuzigung im Dommuseum 
zu Augsburg 27% X 32 cm. Freilich waren nicht gerade alle Portatilien, die im 
15. und 16. Jahrhundert entstanden, so groB wie die eben angefihrten. So ist das 
Portatile aus dem Jahre 1497 im Dommuseum zu Augsburg nur 28,5 X 19,5 cm groB, 
der Tragaltar von 1561 im Dommuseum zu Trier bloB 27 X 16,25 cm, doch bildeten 
derartige bescheidene Abmessungen nun nicht mehr wie vordem die Regel, sondern 
Ausnahmen. 

Wohl nicht ohne Einflu8 auf die Steigerung, welche die Mab- 
verhaltnisse der Portatilien im spaten Mittelalter und in der Neuzeit erfuhren, 
waren die Vorschriften, welche seit dem 14. Jahrhundert beziiglich der GroBe 
des Tragaltares erfolgten. 

Bestimmte MaBe wurden fir denselben allerdings nicht angegeben, wohl aber 
wurde nachdriicklichst betont, es miiBten die altaria portatilia so groB sein, daB Kelch 
und Hostie auf ihnen Platz fanden. Nach der Trierer Synode des Jahres 1310 sollte 
das Portatile sogar solche Abmessungen erhalten, da dieselben in geziemender Ent- 
fernung voneinander auf ihm angeordnet werden konnten’, eine Bestimmung, wie 
sie ersichtlich auch ein Dominikanermissale des 13. Jahrhunderts voraussetzt, wenn 
es den Priester anweist, sorgfaltig darauf zu achten, daB Kelch und Hostie ganz 
auf dem konsekrierten Stein lagen, wenn er auf einem Portatile zelebrieren miisse’. 
Denn das lieB sich nur ausfiihren, wenn der Stein des Portatiles schon an sich so 
groB war, daB er Kelche und Hostie ganz fassen konnte. 


Die friiheste genauere Angabe iiber die Grofe des Portatiles findet sich 
in dem 1501 und 1502 gedruckten Ordo missae des Burkard von StraBburg. 
Der Stein des Portatiles sollte Burkard zufolge einen palmus (= ca. 25 cm) 
tief und zum mindesten etwa einen halben palmus (= ca. 12% cm) breit 
sein, also eine solche Gré8e haben, da8& er nicht nur den Kelch und die Hostie 
bequem aufnehmen k6nne, sondern beide sich auch in geziemender Ent- 
fernung voneinander befanden. Sei der Stein nicht so groB, so solle das 
Portatile durchaus nicht zum Zelebrieren benutzt werden’. 

Dem hl. Karl geniigten diese MaBe nicht. Denn er schrieb fiir den Stein ohne 
Rahmen eine Tiefe von 20 Unzen (= 36cm) und eine Breite von 16 Unzen (= 29cm) 
vor®. Jakob Myller will in seinem Ornatus ecclesiasticus, der Stein solle 1% palmus 
lang und 1 palmus tief’ sein, verlangt also fiir ihn ungefahr die gleichen Mafver- 
haltnisse wie der hl. Karl. Auch die Trienter Diézesansynode von 1593 setzt fiir den 
Stein des Portatiles eine Tiefe von 1% palmus fest, fiir seine Breite eine solche von 
1 palmus*. Die Prager Synode vom Jahre 1605 verordnete, der Stein des Tragaltares 


* C. 62 (Hartzh. IV, 141): Altaria portatilia 
ita lata et spatiosa fiant, quod calix et hostia 
possint super illis convenienti distantia locare. 
Zufolge den Synodalstatuten von Gubbio aus 
dem Jahre 1303 muBte der Stein so groB 
sein, da8 Kelch und Hostie zugleich auf ihm 
zu stehen verméchten. C. 17: Nullus celebret 
missam in altari viatico, nisi fuerit consecratum 
et sit unus lapis integer ita magnus, ut super 


eum stare possit simul calix et hostia. (Archi- 
vio per la storia ecclesiastica dell’Umbria I 
[1913] 319.) 

4J. Wickham Legg, Tracts on the mass 
(London 1904) 78. 

5 Wickham Legg a. a. O. 133. 

6 Vgl. oben S. 428. 

7 Orn. eccl. 76. 

§ C. 15 (Hartzh. VIII, 413), 
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miisse % Elle (—48cm) tief und etwas mehr als % Elle (=30cm) breit sein’. 
Die Synode von Namur des Jahres 1639*°, und die Kélner Synode von 1662" beschran- 
ken sich dagegen auf die allgemeine Vorschrift, es solle das Portatile so grof sein, 
daB es bequem fir Kelch und Hostie Platz biete, unter dem Portatile verstehen aber 
auch diese beiden Synoden nicht den Stein mit seiner Fassung, sondern allein den 
Stein, wie klar aus der Begriindung erhellt, die sie fiir ihre Verordnung geben. Als 
Grund derselben bezeichnen sie namlich die alte kanonische Vorschrift, nach welcher 
die Messe nur auf einem steinernen Altare gefeiert werden diirfe’. Besondere Beach- 
tung verdient die Bestimmung der Kélner Synode. Wie namlich aus § 1 des dritten 
Kapitels ihrer Statuten hervorgeht, erachtete diese noch Portatilien, bei denen sich 
das Sepulcrum nicht im Stein, sondern in der Holzfassung befand, und letztere somit 
einen integrierenden Beéstandteil des Ganzen ausmachte, fiir ebenso zulassig wie 
solche, bei welchen das Holz nur auBeres Zubeh6r war. Nichtsdestoweniger machte 
sie in bezug auf die Gréfe des Steines zwischen beiden Arten keinen Unterschied. Bei 
allen sollte der Stein selbst und fiir sich schon groB genug sein, um Kelch und 
Hostie bequem aufnehmen zu kénnen. Unsicher ist, ob die Synodalstatuten von Be- 
sancon aus dem Jahre 1588, welche in den Statuten von 1707 von neuem eingescharit 
werden, vom Stein allein oder yom ganzen Portatile reden, wenn sie verbieten, altaria 
viatica zu gebrauchen, die so klein seien, da®8 sie Kelch und Patene nicht bequem 
und nicht geziemend aufzunehmen vermochten**. 

Der neue Codex juris canonici bestimmt beziiglich der Gr6Be des Porta- 
tiles: Petra sacra sit tam ampla, ut saltem hostiam et majorem partem calicis 
capiat™. Der Stein soll hiernach solche Abmessungen haben, daB zum wenig- 
sten die Hostie und der gréBere Teil des KelchfuBes auf ihm Platz finden. 

In einem auffallenden Mifverhaltnis steht bei manchen Portatilien aus 
romanischer Zeit die GréBe des Steines zu der des ganzen Portatiles, Der 
rechteckige, den Stein bildende Bergkristall beim Tragaltar aus Stavelot im 
Museum zu Briissel mift beispielsweise gegeniiber den 25 X 15,6 cm des gan- 
zen Portatiles nur 64,5 cm, der Serpentin des 2720 cm gro8en Tragaltares 
im Berliner Kunstgewerbemuseum blo8 9,5 cm im Geviert, der Stein des 48 cm 
tiefen und 20 cm breiten Willibrordusaltares zu Trier lediglich 7,53,3 cm. 
Der kleinste Stein befindet sich auf dem Egbertportatile im Schatz des Trierer 


Domes; denn er hat nur 2,4 cm im Geviert. 

Man k6énnte in der Tat zweifeln, ob das Egbertportatile tberhaupt Tragaltar 
und nicht vielmehr bloBes Reliquiar sei, wenn nicht die Nielloinschrift, welche 
den kleinen Stein umgibt: Hoc altare consecratum est in honore s. Andreae, seinen 
Altarcharakter mit aller Bestimmtheit verbiirgte. Allerdings war das Schreinchen 
auch Reliquiar, wie ja aus der Inschrift hervorgeht, die den Rand der Oberseite um- 
zieht, aber es war nicht lediglich Reliquiar, sondern wie manches andere seiner Art 

’ zugleich Reliquiar und Portatile. Die Nielloinschrift spricht so klar und bezeichnet so 
ausdriicklich und so formlich das Schreinchen als konsekrierten Altar, da8 iiber 
ihren Sinn keine Unsicherheit walten kann. Man hat die Inschrift fiir spatere Zutat 
erklart, doch beweist ihre véllige Gleichartigkeit mit der den Rand der Oberseite des 


°C. 12 (Hartzh. VIII, 689). 
10 Tit. 3, c. 1 (Hartzh. IX, 573). 
11 C, 4, § 2 (Hartzh. IX, 994). 


Synode von Kéln, die zudem noch die Mah- 
nung anreiht: Attendant vero singuli sacerdotes, 
quibus in altaribus consecrent, ne dum in lapi- 
dibus consecrare existimant, in appositis lapidi 


12 Cum sacri canones statuant sacramentum 
Corporis et Sanguinis Domini nostri nonnisi in 
altari lapideo confici debere, quapropter illo- 
rum, quae non ejus capacitatis et magnitu- 
dinis, usum ex nunc interdicimus. Ahnlich die 


asseribus sacrificant; ideo remota mappa lapi- 
dem prius inspiciant, ut norint, quo loco calix 
et patena sit collocanda. 

13 Dita 95 en ela (Harizbxens40)s 

14 Can. 1198, § 3. 
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_ Portatiles umziehenden Inschrift, da® sie als urspringlich und als dieser Rand- 
inschrift gleichzeitig zu gelten hat**. Zudem ist es angesichts der eigenartigen Ein- 
richtung des Egbertportatiles durchaus unverstandlich und ausgeschlossen, da$ man 
dasselbe erst nachtraglich zum Tragaltar weihte. 

Daf der Raum vor der Spitze des FuBes, der mitten auf dem Egberttragaltar 
steht, bei Verwendung eines kleinen Kelches und einer kleinen Patene ausreichte, ist 
nicht zu bezweifeln. MiSt er doch 21 X 10 cm. Ubrigens méchte ich vermuten, dab 
der goldene Miniaturkelch und die ihm gleichartige Patene, die man im Grabe Poppos, 
des dritten Nachfolgers Egberts fand, und die jetzt in St. Gervasius zu Trier auf- 
bewahrt werden, eben der Kelch und die Patene waren, welche fiir den Egberttragaltar 
gemacht wurden und darum urspringlich zu diesem gehérten. DaB man dann beim 
Tode Poppos diese beiden, trotz ihrer geringen GroéBe so kostbaren Sticke dessen 
Leiche beifiigte, mag seinen Grund darin haben, daf schon damals das Portatile als 
solches nicht mehr verwendet wurde und nur noch als Reliquiar diente. Es liegt 
kein Grund vor, das Egbertportatile aus der Reihe der Tragaltare auszuschaiten*. 


Man darf bei Tragaltaren mit derartig kleinen Steinen vor allem nicht aus dem 
Auge lassen, daB im 10., 11. und 12., ja selbst im 13. Jahrhundert die Regeln fur die 
Beschaffenheit der Tragaltare noch keineswegs so festgelegt waren wie im spaten 
Mittelalter und erst recht nicht wie in der Neuzeit. Das Wie derselben hing damals 
noch durchaus von dem Gutbefinden des einzelnen Bischofs ab. Man kann darum 
auch keineswegs bei den Portatilien jener Alteren Zeit dieselbe Beschaffenheit 
erwarten, welche dieselben spater besitzen muf ten und erst recht heute besitzen 
miissen, und darf sich nicht wundern, auf Tragaltare zu stofen, die jetzt als durch- 
aus unzulassig zu gelten haben. Nach gegenwartigem Brauch soll der Stein allein 
so grof sein, daB er fiir Kelch und Hostie Platz bietet. Bis in das spatere Mittel- 
alter nahm man es jedoch damit noch keineswegs so streng, falls nur ein Stein vor- 
handen war. Andernfalls hatte man ja auch damals und im 16. Jahrhundert nicht 
ausdriicklich vorzuschreiben brauchen, daf der Stein gentigend groB sein miisse, um 
Hostie und Kelch fassen zu kénnen. 

Zweitens muf man beachten, daB der Stein nach weit verbreiteter mittelalter- 
licher Anschauung nicht fiir sich allein das Portatile bildete, wie es die heutigen 
kirchlichen Bestimmungen wollen, sondern da8 die Holzunterlage, der er eingefiigt 
zu werden pflegte, ein integrierender, den Stein erganzender Bestandteil des Porta- 
tiles war und die Reliquien, falls solche in diesem vorhanden waren, nicht im Stein, 
sondern unter ihm oder sonstwo im Holz eingeschlossen waren. Man hielt es darum 
auch keineswegs fiir nétig, dem Stein stets eine solche GréBe zu geben, daB Kelch 
und Hostie ganz auf ihm Platz finden konnten. Soweit der Stein dieselben nicht auf- 
nahm, ruhten sie auf dem zugleich mit dem Stein konsekrierten Holz. 


Drittens gilt von den Portatilien mit Miniaturstein das gleiche, was andern- 
orts yon den Miniaturportatilien gesagt wurde'’?; da® namlich der Kelch und die 
Patene, die man zu den Tragaltaren gebrauchte, nicht immer die groBen Kelche und 
Patenen waren, die man auf den altaria fixa benutzte. Dem kleinen Stein entsprach 
oft ein entsprechend kleiner Kelch, zumal dann, wenn das Portatile, wie so haufig, 
ein altare viaticum oder itinerarium, ein eigentlicher Reisealtar war. Hatte man ja 
doch fiir die Reisen ohnehin kleinere Kelche. 

Endlich verdient auch wohl ein auf einem Portatile im Dom zu Paderborn 
angebrachtes Niellobild Beachtung, welches den Stifter dieses Altarchens, den Bischof 


15 So auch von Falke auf Grund des gleichen 
Duktus der Buchstaben beider Inschriften (O. 
von Falke und H. Frauberger, Deutsche 
Schmelzarbeiten d. Mittelalters [Frankf. 1904] 8). 

16 Zeitschrift XXV (1904) 77. Der Stein des 
Portatiles ist nicht Email, wie aus’m Weerth 
(Kunstdenkmaler des christlichen Mittelalters 


in den Rheinlanden III [Bonn 1868] 78) an- 
himmt, sondern ein antiker Glasflu8, vielleicht 
ein Trierer Fundstiick, wie von Falke (a. a. 
O.) mit Recht bemerkt. J. Palustre halt ihn far 
ein phénizisches Erzeugnis (Le trésor de Tréves 
[Paris o. J.] 6), von Falke fiir rémisch. 

17 Vel. oben S. 438. 
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Heinrich (} 1127) in MeBgewAandern darstellt, das Rauchfaf in der Hand, beschaftigt, 
den Kelch und die Patene mit der darauf befindlichen Hostie zu inzensieren. Die 
Szene gibt die Inzensierung der Opfergaben nach dem Offertorium wieder’. Die 
Patene liegt oben auf dem Kelch, dieser aber steht auf einem Portatile von der 
Art des vom Bischof gestifteten. Ist die Darstellung zuverlassig, so scheint man sich 
auch wohl in der Weise beholfen zu haben, daf man die Hostie nicht auf das Portatile 
selbst, sondern mit Hilfe der Patene oben auf den Kelch legte, so daB nur dieser 
unmittelbar auf dem Stein stand, die Patene mit der Hostie dagegen bloB mittelbar. 
Der mit einer Altardecke verhiillte altarartige Unterbau, auf dem das Portatile steht, 
stellt nattirlich einen unkonsekrierten Altar dar. Wenn der Kiinstler unter dem 
Kelch das Korporale weglieh, so tat er das wohl, weil er das Portatile zeigen 
wollte, diese aber durch das Korporale verdeckt worden ware (Tafel 89). 


Ill. WEIHEKREUZCHEN AUF DEN PORTATILIEN 


Weihekreuzchen auf den Portatilien anzubringen, war im Mittel- 
alter sehr wenig gebrauchlich. Niemals finden wir solche erwahnt, weder bei 
den Liturgikern, noch in den Pontifikalien und den andern liturgischen 
Biichern, noch in den Synodalstatuten, noch sonstwo. Von den zahlreichen 
mittelalterlichen Portatilien, die sich in Deutschland erhalten haben, 
zeigen nur ein paar die Weihekreuzchen, und selbst diese gehéren erst dem 
15. Jahrhundert an. Es mu8 das um so mehr auffallen, als gerade in Deutsch- 
land die Gepflogenheit, das altare fixum mit solchen zu versehen, im spateren 
Mittelalter so weit verbreitet war. 

Das alteste bekannte Beispiel entstammt dem Beginn des 15. Jahrhunderts. Es 
ist das Portatile vom Jahre 1417 im Dommuseum zu Augsburg. Die fiinf Kreuzchen sind 
einem Vierpaf eingeschrieben. Zwi- 
schen den Kreuzchen an den Ecken 
steht in gotischen Majuskeln an den 
langeren Seiten Agnus Dei, an den 
kurzeren JN bzw. RI. Im Mittel- 
feld der Oberseite ist, geschieden 
durch den VierpaB, der das mittlere 
Kreuzchen umrahmt, das Datum 
14—17 eingraviert. Ein 80 Jahre 
jungeres Beispiel ist das Portatile 
von 1497 im gleichen Museum 
(Tafel 76). Die Kreuzchen stehen . 
hier in einem Kreise und zeigen tag 


in den Winkeln zwischen den wa 


Armen Strahlen. Das mittlere ist 
etwas nach vorn geriickt, da tiber 

ihm ein Bild des Heilandes ander _Tragaltar mit Weihekreuzchen. Augsburg, Dommuseum 
GeiSelsaule eingraviert ist. 

In England gibt es ein spatmittelalterliches mit Weihekreuzchen versehenes 
Portatile in der Kirche zu Beckermet (Cumberland). Es wurde in den Ruinen der 
Zisterzienserabtei Calder gefunden und besteht aus einer Platte roten Sandsteins von 
25,3 cm Breite, 19 cm Tiefe und 1,9 cm Dicke. In den Ecken und in der Mitte ist ein 
gleicharmiges Kreuzchen eingehauen. Die Holzfassung ist verlorengegangent. 


18 Abb. auch bei J. Braun, Meisterwerke der 
deutschen Goldschmiedekunst der vorgotischen 
Zeit (Miinchen) 1922), I, Tfl. 39. 


1 The Journal of the British Archaeological 
Association, new series III (London 1897) 55. 
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Selbst aus dem 16. Jahrhundert sind nur. wenige Portatilien vorhanden, 
welche die Weihekreuzchen zeigen, so ein Tragaltar in der Schniitgensammlung des 
Kélner Kunstgewerbemuseums, ferner zwei Portatilien im Dommuseum zu Trier, 
ein Tragaltar im Dommuseum zu Augsburg und ein Tragaltar in der Kathedrale zu 
Narbonne. Die Kreuzchen des Kélner Portatiles, ein gréferes mittleres und vier 
kleinere in den Ecken, sind in leichtem Relief ausgefiihrt?. Bei dem einen der 
Trierer Tragaltarchen sind sie nicht im Stein, sondern in der Holzfassung angebracht 
(Tafel 84); bei dem zweiten zeichnen sie sich durch ihre elegante, reiche Form aus; 
auch sind sie, um sich besser von dem Stein, weiBem Marmor, abzuheben, mit roter 
Farbe ausgefiillt. Das Augsburger Portatile zeigt in der Mitte des Steines statt eines 
Kreuzchens eine Kreuzigungsgruppe eingraviert; die in den Ecken angebrachten 
Kreuzchen werden von einer Hand, die durch das Wundmal als Christi Hand gekenn- 
zeichnet ist, gehalten. Beim Narbonner Tragaltar sehen wir alle fiinf Kreuzchen 
in das mittlere Feld desselben zusammengedrangt, welches von einem dreifachen 
Fries umrahmt wird, einem Rankenfries, einem Inschriftenfries, der in Frth- 
renaissancekapitalen die Worte enthalt: Hec cuotienscu(n)q(ue) feceritis i(m) mei 
memoriam facietis und einem spatgotischen MaBwerkfries. Das Ornament, mit dem 
die ganze Oberseite wie tibersponnen erscheint, ist in den Stein, weifen Marmor, 
eingegraben und mit braunem Harz gefiillt. Natiirlich hat es im 16. Jahrhundert 
auch noch andere Portatilien gegeben, welche mit Weihekreuzchen versehen wurden, 
doch scheint es nicht, daB es viele waren, welche damals mit solchen ausgestattet 
wurden. Uberhaupt biirgerte sich die Sitte, das Portatile mit Weihekreuzchen aus- 
zustatten, bis in das 19. Jahrhundert hinein nur wenig ein. Erst in jingerer Zeit 
wurden dieselben auch auf ihm tiblicher. Am gebrauchlichsten wurden sie auf den 
Portatilien in Deutschland, wo es nun fast Regel wurde, auf denselben Weihekreuz- 
chen anzubringen. 


DRITTES KAPITEL 
ARTEN DES TRAGALTARES 


I. DER TAFELFORMIGE TRAGALTAR 


1.Alterund Verbreitung. Nach Bau und Bildung lassen sich 
drei Arten oder Typen des Tragaltares unterscheiden, der tafelfé6rmige 
Tragaltar, der altarfOérmige und der kastenférmige. 

Der erste Typus ist der alteste und zugleich derjenige, welcher sich 
allein dauernd im Gebrauch erhalten hat. Die zu ihm gehérenden Tragaltire 
stellen eine Tafel dar, die entweder dem Altar, der eines Portatiles bedurfte, 
oben blo& aufgelegt oder in eine dort angebrachte Vertiefung eingelassen 
wurde. 

Das letztere war das bequemste und zweckmafigste und darum auch wohl bei 
einfachen Portatilien das gebrauchlichste. Der hl. Karl schrieb diese zweite Weise 
ausdriicklich vor, wenngleich mit dem Hinzufiigen, es miisse der Altarstein ein wenig 
vortreten, damit der Priester ihn zu erkennen verméget. Auch der Ornatus ecclesia- 
sticus des Jakob Myller? und die Prager Synode von 1605 wollen, daB das Portatile 
in eine Vertiefung eingefiigt werde, und zwar soll es auch nach diesen ein wenig 
herausstehen, auf daB der Priester sehe, wo es sich befinde. Dabei bestimmt die 
Prager Synode noch des weiteren, es miisse so angebracht werden, daB es nicht 
entfernt werden k6énne’. 


? Abb. in Zeitschrift XVII (1904) 17. ? Orn. eccl., 76. 
* Instr. fabr. eccl. 1.1, c¢, 15 (AA. eccl. Med., 572). * C. 12 (Hartzh. VIII, 689). 
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Die Hohe oder, was dasselbe ist, die Dicke der tafelformigen 
Portatilien war sehr verschieden. Im Mittel betrug sie etwa 2,5—4 cm. 


Die diinnsten tafelf6rmigen Portatilien sind das Portatile von 1497 im Dom- 
museum zu Augsburg, das nur 1,3 cm stark ist, sowie das frithere Spitzersche Por- 
tatile und das der ehemaligen Sammlung Stein, beide heute im Cluny-Museum, die 
eine Dicke von blo8 1,5 cm haben. Nur wenig hoher ist das altere der zwei Porta- 
tilien im Freiburger Miinsterschatz; denn es ist nur 1,7 cm dick. 


2 cm hoch ist beispielsweise das altere Portatile zu Narbonne, das Portatile 
in der Kathedrale zu Lyon, der Tragaltar der SchloBkirche zu Quedlinburg, das aus 
Hildesheimer Besitz stammende Altarchen im Viktoria- und Albertmuseum, das 
zweite Portatile im Minster zu Freiburg. Eine Dicke von 2,3 cm hat das Watter- 
bacher Portatile im Nationalmuseum zu Miinchen, sowie eines der Portatilien des 
Welfenschatzes, eine solche yon 2,5 cm eines der®Portatilien des Kopenhagener 
Museums und das Portatile von 1520 in St. Emmeram zu Regensburg. 3 cm stark sind 
zwei weitere Portatilien des Welfenschatzes, zwei Portatilien des Trierer Dom- 
museums, das Portatile aus Guttaring zu Klagenfurt, das Portatile zu Cividale u. a., 
3,2 cm ein viertes tafelformiges Portatile des Welfenschatzes, 3,5 cm das Portatile 
in der Kathedrale zu Metz, 3,7 cm ein drittes Portatile im Dommuseum zu Trier. Eine 
Starke von 4 cm haben zwei Portatilien im Nordischen Museum zu Kopenhagen, 
4.5 cm hoch ist der Tragaltar zu Chartres und das Portatile der Gurkerhauskapelle 
zu Klagenfurt, 4,6 cm das Begoportatile zu Conques. Die gréBSte Hohe besitzt das 
Portatile in St. Servatius zu Maastricht, die sich auf 6 cm belauft. Fast konnte man 
bei ihm eher von einem kastenartigen Tragaltar, denn von einem Tafelportatile 
reden. Wie verschieden die Dicke war, dafiir sind sehr belehrend die Portatilien 
im Dommuseum zu Augsburg. Das romanische Portatile daselbst ist 3 cm stark, 
das Portatile des 14. Jahrhunderts 3,5 cm, das Portatile von 1417 ohne die jetzt 
fehlende Holzunterlage 3,5 cm, der Tragaltar von 1497 1,3 cm. Ubrigens diirfte die 
Dicke des Portatiles wohl nie unter 1 cm heruntergegangen sein, anderseits aber 
auch gewohnlich 3 cm nicht viel tiberschritten haben. 


Die Dicke des Tafelportatiles hing namentlich davon ab, ob dasselbe Reliquien 
erhalten sollte oder nicht, und wo man diese einlegen wollte, ob im Rahmen, im 
Stein oder unter dem Stein, und ob, wenn unter dem Stein, das Sepulcrum nur im 
Holz oder teils im Holz, teils im Stein angebracht werden sollte. Auch die GréBe 
des Steines war nicht ohne EinfluB auf sie. 


Uber die Dicke des Portatiles liegt aus der Vergangenheit meines Wissens eine 
Bestimmung nur in den Synodalstatuten von Besancon aus dem Jahre 1588 und der 
Instructio fabricae ecclesiae des hl. Karl vor. Letztere gibt fiir sie ein genaues 
MaB an, 2 Unzen (= 3,7 cm) oder etwas mehr’, die Statuten von Besancon schreiben 
bloB vor, das Portatile misse so dick sein, daB in ihm eine Confessio oder ein Sepul- 
crum fiir die Reliquien angelegt werden konne’. 


Mit Fu&Bchen, wie sie bei den Portatilien der beiden andern Typen 
haufig angebracht wurden, wurden die Tafelportatilien nur selten versehen. 


Unter den noch erhaltenen mittelalterlichen Portatilien dieser Art ist nur eines, 
das solche aufweist, das Portatile im Schatz der Schwestern U. L. Frau zu Namur. 
Sie bestehen aus Kitigelchen und wurden hier wohl angebracht, um die auf der 
Unterseite befindliche Emaildarstellung vor Beschadigung zu bewahren. Ver- 
schwunden ist heute ein anderes Beispiel, das noch zu Ende des 17. Jahrhunderts 
vorhanden war, ein Tafelportatile des Bischofs Roger de Champagne (996—1025) in 
der Kathedrale zu Beauvais. Es hatte ca.2,5cm hohe Halbfiguren kleiner Lowen als 
FiBchen, war ca. 30 cm breit, ca. 22 cm tief und ohne die FiBchen ca. 2,5 cm hoch. 


4L. 1, c. 15 (AA. eccl. Med., 573). * Tit. 19, c. 1 (Hartzh. X, 340). 


446 Dritter Abschnitt. Das altare portatile 


Die Reliquien befanden sich bei ihm in den FifSchen. Eine Inschrift, die oben auf 
der Einfassung des Altarsteines, einer etwa 27 cm breiten, 19 cm tiefen und 1,3 cm 
dicken Porphyrplatte stand, lautete: Primum cruci + presul locum sanxi, Mariae 
posterum, Rotgerus tertium Petro, quarto dedi Luciano*®. ‘ 

Auch in den Inventaren werden nur vereinzelt Tafelportatilien, die FuSchen 
hatten, aufgefiihrt, wie z. B. in einem Inventar von Fécamp aus dem Jahre 1502: Item 
un petit autel portatif du marbre enchassée en argent doré et 3 petites tourelles 
d’argent autour pour pietz’, und in einem Inventar der Kathedrale von York aus 
dem Jahre 1530: Item duo superaltaria de rubro marmore ornata cum argento, 
quorum unum stat super quatuor pedes argenti et alterum sine pedibus®. 

Nicht mit FiSchen, sondern mit einem Leistchen hat man das 1520 konsekrierte 
Portatile in St. Emmeram zu Regensburg ringsum auf der Unterseite ausgestattet. 
Es ist beiderseits mit Karnies und Einspriingen profiliert und 2% cm vom Rande 
entfernt. 

Was das tafelformige Portatile vor den andern Arten empfahl, waren die 
besondern Vorziige, die ihm eigen waren. Es war erstens der natiirlichste 
Ersatz fiir das altare fixum, eine Altarmensa im kleinen ohne zugehorigen 
Stipes. Zweitens war es, weil es nur eine Tafel darstellte, am einfachsten 
herzustellen. War der Stein geniigend groB und stark, so war nicht einmal 
eine Holzfassung noétig. Weiterhin bot das Tafelportatile, da es wenig Raum 
einnahm, die wenigsten Schwierigkeiten fiir den Transport, und war deshalb 
vor allen andern zur Mitnahme auf Reisen geeignet. Endlich war es auch fiir 
den Gebrauch das bequemste, weil es bei seiner maf&igen Dicke leicht in eine 
Vertiefung eingelassen werden konnte, so daB dann seine Oberflache mit der 
Umgebung v6llig oder doch nahezu v6llig in einer Ebene lag. Kein Wunder 
also, daB das tafelf6rmige Portatile stets das Portatile war, neben dem die 
beiden andern Arten nur voriibergehend gebrauchliche Nebentypen dar- 
stellten. 

Das tafelférmige Portatile ist uns schon flr das 6. Jahrhundert ausdricklich 
bezeugt. Denn die Tragaltare, deren sich die britischen Priester Louvocat und 
Catihern auf ihren Missionsreisen in der Bretagne bedienten® werden ausdriicklich 
als tabulae bezeichnet, waren also Tafeln. Auch der Tragaltar, den die hl. Hewalde 
um 690 auf ihren Bekehrungsreisen mit sich fihrten, war eine tabula’, desgleichen 
das Portatile, das man im 11. Jahrhundert bei der Leiche Accas (+ 740) zu Hexham 
fand"*, der Tragaltar, den der hl. Wulfram (f+ ca. 720) auf seinen Reisen mit sich 
nahm”, sowie das Portatile, das die Monche von St-Denis bei sich hatten, als sie 
Karl d. Gr. auf seinen Ziigen gegen die Sachsen** begleiteten. Tabula, Tafel, wird 
ferner das Portatile genannt im Sakramentar yon Gellone (8. Jahrhundert), in den 


® Mémoires de la Soc. archéol. de l’Oise II 11 Vel. oben S. 422. 


(1852) 431. 

7 Gay I, 89. 

8 Monast. anglic. VIII, 1205. Sowohl hier wie 
im Inventar von Fécamp wird das Portatile 
zwar weder ausdriicklich noch durch die Be- 
schreibung als Tafelportatile gekennzeichnet. 
Da man aber im Beginn des 16. Jahrhunderts 
in England und Frankreich wohl kaum mehr 
andere als tafelférmige Tragaltare kannte, wer- 
den wir auch die Angaben der beiden Inven- 
tare von solchen zu verstehen haben. 


§ Vgl. oben S. 74. 
10 Vgl. oben S. 73. 


12, AA, SS. 20. Mart. III, 146 in notis; vel. 
AA. SS. o. s. Ben. III, 343: Altare consecratum 
in quattuor angulorum locis (Behdlter) et in 
medio reliquias continens sanctorum, in modum 
clypei, quod secum, cum iter ageret, vehere 
solitus erat. Der Umstand, daB es hier heiBt, in 
modum clypei, kénnte dafiir sprechen, daf 
das Portatile von ovaler Form war, doch kann 
bei einem ovalen unméglich von vier Ecken 
die Rede sein. Wie es sich jedoch hiermit ver- 
halten mag, auf alle Falle geht aus den Wor- 
ten in modum clypei hervor, daB es tafel-, nicht 
kasten- oder altarférmig war. 

13 Vgl. oben S. 424. 
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Pontifikalien des 9. und 10. Jahrhunderts, in dem friiher erwahnten Kapitel Hinkmars 
von Reims und in c. 9 der Mainzer Synode von 888%. Ein Tafelportatile war auch 
die prachtige ara, welche von Kar] dem Kahlen der Abtei St-Denis geschenkt wurde, 
und zur Zeit des Abtes Suger (+ 1151) auf dem Altar lag, bei dem der Kaiser seine 
letzte Ruhestatte gefunden hatte. In dem Rahmen der Holzfassung, die den Altar- 
stein von Porphyr umschlof und mit Goldblech bekleidet war, befanden sich vorn, 
rechts und links in Gruben (locelli) unter Kristallverschlu8 Reliquien vom Arm der 
hill. Jakobus, Stephanus und Vinzentius*®. 

Erhalten haben sich aus vorkarolingischer und karolingischer Zeit nur drei 
Tafelportatilien, das Cuthbertportatile zu Durham, das zum Reiseciborium Arnulfs 
von Karnten (+ 899) gehorende tafelférmige Tragaltarchen in der Reichen Kapelle 
zu Miinchen, und ein ungewohnlich lang gestrecktes, mit Kupferzellenschmelz verzier- 
tes Portatile im Rathaus zu Freiburg im Breisgau (Tafel 74). Das erste wurde schon 
andern Ortes beschrieben. Das zweite besteht aus einer Holzplatte von 24% cm 
Breite, 16 cm Tiefe und 2,2 m Hohe, und einem 16% X11 cm grofen Serpentin als 
Altarstein. Es ist auf dem Boden des Ciboriums festgemacht. Urspringlich war 
das Holz ganz mit Goldblech bekleidet, das sich aber nur an den Seiten erhalten 
hat. Von dem ehemaligen Emailschmuck haben sich bloB an der Vorderseite fiinf 
Plattchen, derbe Zellenschmelzarbeiten, gerettet. Die Reliquien liegen unter dem Ste in 

Aus dem 11. Jahrhundert sind drei tafelformige Portatilien auf uns gekom- 
men, ein reich mit figtirlichem Zellenschmelz, mit Edelsteinen und Filigran 
geschmicktes Tragaltarchen in Ste-Foy zu Conques im Departement Aveyron, ein 
aus Stiddeutschland kommendes Portatile im Cluny-Museum, das sich vordem in der 
Sammlung Spitzer befand, und der Watterbacher Tragaltar im Nationalmuseum zu 
Miinchen*®. 

Manche Tafelportatilien haben sich aus dem 12. Jahrhundert in die Gegen- 
wart gerettet. Zwei sind durch Inschriften als Schépfungen aus der Frithe desselben 
gesichert, das sog. Begoportatile in Ste-Foy zu Conques, das laut seiner Inschrift 
1106 von Abt Bego gestiftet und durch Bischof Pontius von Barbastro geweiht wurde, 
sowie das friiher erwahnte Tragaltarchen des Comes Gofredus von Catanzaro’’, 
bei dem eine Elfenbeinplatte die Unterlage des Steines bildet. Die tbrigen sind nicht 
datiert, doch weist der stilistische Charakter ihrer ornamentalen Ausstattung sie als 
Arbeiten des 12. Jahrhunderts aus. Es sind ein Portatile im Schatz des Minsters zu 
Freiburg im Breisgau, ein aus Hildesheim stammendes Portatile im Viktoria- und 
Albert-Museum zu London*’, ein Portatile im Cluny-Museum”, ein Tragaltarchen im 
Dommuseum zu Augsburg, ein Portatile im Museum zu Cividale, das sog. Servatius- 
portatile in St. Servatius zu Maastricht, ein Portatile in der Kathedrale zu Metz (um 
1200)?°, das Miniaturportatile im Domschatz zu Trier (Tafel 84), das Tafelportatile des 
Welfenschatzes, das als Stein einen Stein aus der Geburtsgrotte zu Bethlehem auf- 
weist?4, sowie vielleicht auch noch eines der Portatilien zu Seekirchen im Salz- 
burgischen”’. Nicht ein Tafelportatile, sondern nur die obere Platte eines altarférmi- 


14 Hartzh. II, 372. Staudhamer ermoglicht wurde, lieB mir keinen 


15 Sugerii De rebus in administr. sua gestis 
c. 23 (M. 186, 1235). 

16 Nie beiden letzten zahlen zu einer Gruppe 
von gravierten Metallarbeiten, der auch die Un- 
terseite des Heinrichsportatiles in der Reichen 
Kapelle zu Minchen angehdért. Fur ihre ge- 
nauere Datierung ist daher die Antwort auf 
die Frage von Wichtigkeit, aus welcher Zeit die 
Bekleidung der Unterseite dieses letzteren 
stammt, ob sie gleichzeitig mit dem tbrigen 
ist, oder ob sie erst eine Weile spater hinzu- 
gefiigt wurde. Eine Untersuchung des Hein- 
richstragaltares, die mir durch die Gite des 
damaligen Custos, des Herrn Stiftsdekans Seb. 


Zweifel, daB die Bekleidung urspriinglich und 
darum gleichfalls der Zeit Heinrichs II. zuzu- 
weisen ist. Man wird deshalb auch das Watter- 
bacher Portatile und das Tragaltarchen im 
Cluny-Museum der Frihe des 11. Jahrhunderts 
zuzuschreiben haben. 

17 Vgl. oben S. 428. 

18 Abb. der Unterseite bei Roh. V, Tfl. 357. 

19 Vordem in der Sammlung Stein. Abb. bei 
Roh. V, Tfl. 358. 

30 Abb. in Zeitschrift XVII (1904) 15. 

21 Vgl. oben S. 433. 

+2 Kunsttopographie Osterreichs, Bezirk Salz- 
burg I (Wien 1913) 147, 
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gen Portatiles ist, wie die Abschragung der unteren Kante klar bekundet, ein aus 
K6lner Privatbesitz stammendes Portatile im Museum des Parc du Cinquantenaire zu 
Briissel*®. 

Dem 13. Jahrhundert gehoren an ein zweites Portatile zu Seekirchen™, ein 
Tafelportatile aus Sayn, das zuletzt, nachdem es durch mehrere Sammlungen hin- 
durchgegangen war, schlieBlich in der Sammlung des Louvre zu Paris landete”®, ein 
zweites Portatile der Reichen Kapelle zu Miinchen”*, ein weiteres Portatile im 
Miinsterschatz zu Freiburg i. Br. (Tafel 74), ein Portatile im Dom zu Trient, laut 
Inschrift eine Stiftung des Bischofs Friedrich von Wanga (1207—1218), das kleine 
Tafelportatile im Schatz der Stiftskirche zu Tongern?’, das als Seltenheit mit niedri- 
gen FiBen ausgestattete Tafelportatile im Schatz der Schwestern U. L. Fr. zu 
Namur’, ein gemaB Inschrift 1273 konsekriertes Portatile in der Kathedrale zu Nar- 
bonne”, ein von griechischen Kinstlern gearbeitetes Tragaltarchen in der Kathe- 
drale zu Lyon, das Portatile in der Kapelle des Gurkerhofes zu Klagenfurt sowie 
zwei mit silbervergoldeter, reich ornamentierter Bekleidung versehene Tragaltare im 
Welfenschatz”. 

Arbeiten des 14. Jahrhunderts sind ein Tragaltar in S. Croce zu Florenz, 
eine braunlich geaderte, mit vergoldeter ornamentierter Metalleinfassung versehene 
Marmorplatte von 20 X 11 cm in rot bemaltem Holzrahmen, ferner das Portatile 
zu Admont, das gemaB Inschrift 1375 von Bischof Albert von Sternberg, Bischof von 
Leitomischl in Béhmen, konsekriert wurde, ein spater in ein Tafelreliquiar umgewan- 
delter Tragaltar im Dom zu Prag, dessen urspriinglichen Charakter die in. den 
Rahmen eingegrabene Majuskelinschrift: Anno Domini MCCCLXXXX nono hoc altare 
est consecratum in honore beate Marie virginis auBer Zweifel stellt*4, ein schdnes, 
auf dem Rahmen mit aufgelegten Inschriften in gotischen Majuskeln verziertes 
Portatile im Dommuseum zu Augsburg (Tafel 83), sowie sein Gegensttick zu Raab, 
das Portatile aus Guttaring zu Klagenfurt und das Tafelportatile im Palazzo Pitti 
zu Florenz. 

Tafelformige Portatilien des 15. Jahrhunderts sind der Tragaltar in der 
Zither der SchloBkapelle zu Quedlinburg, ein Tragaltar im Dom zu Breslau aus dem 
Jahre 1417, das Portatile im Kapellensaal des Miinchener Nationalmuseums, ein Por- 
tatile aus Solenhofer Stein im Germanischen Museum zu Niirnherg von 1499, zwei 
Portatilien im Dommuseum zu Augsburg, eines von 1417, das andere von 1497 
(Abb. S. 443 und Tafel 76) ein Tragaltar im Dom zu Halberstadt, ein Portatile zu Welz 
bei Julich, der Tragaltar im Schatz der Kathedrale zu Chartres, sowie ein auf dem 
Rahmen mit Heiligenbildchen und den Evangelistensymbolen unter Glasplattchen 
geschmiicktes Portatile im Viktoria- und Albert-Museum zu London**. Welcher Zeit 
die schmucklosen Portatilien im Nationalmuseum zu Kopenhagen angehoren, ist nicht 
genau festzustellen, doch entstammen sie jedenfalls spatestens dem 15. Jahrhundert; 
das gleiche gilt von einem mit rot lackiertem Rahmen versehenen, sonst ganz 
unverzierten Portatile im Welfenschatz*. 


23 Abb. bei Heideloff, Ornamentik des Mittel- 
alters (Niirnberg 1853) Lief. VIII, n. 3. Ob auch 
das 1189 von Bischof Konrad konsekrierte Por- 
tatile, von dem sich der Stein und einiges an- 
dere bei einem Renaissanceportatile in St. Em- 
meram zu Regensburg erhalten haben, schon ur- 
springlich wie das heutige Portatile tafelformig 
war, ist nicht festzustellen. Eine in ein Messing- 
band eingravierte Inschrift, die den Stein um- 
gibt, lautet: + Ann... CLXXX + nono V. Kal. 
Novembs consecratum est hoc altare a Chun- 


Weihe sein, sondern mu8 aus spaterer Zeit 
stammen. 

24 Kd. Osterreichs, Bezirk Salzburg I, 147. 

25 Abb. bei Viollet, Mob. I, 20. 

28 Abb. bei von Hefner-Alteneck II, Tfl. 100. 

27 Abb. bei Roh. V, 356. 

28 Abb. bei Roh. V, 356. 

*9 Abb. in Revue LXII (1912) 38. 

8° Abb. bei Neumann, Reliquienschatz, 142 
und 167. 

31 Abb. bei A. Podlaha und E. Sittler, Der 


rado Rat. epo praesente Perngero abbate 
h’ loci +. Die Inschrift kann nach der Form 
der Buchstaben, die ausgesprochen entwickel- 
ten gotischen Charakter zeigen, nicht gleich- 
zeitig mit der von Bischof Konrad vollzogenen 


Domschatz in Prag (Prag 1903) 82. 

8° Abb. bei F. de Mély, Le trésor de Chartres 
(Paris 1886) 87. 

OTL, Woy 2). 

54 Neumann a. a. O. 173. 
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Es ist beachtenswert, da8 sich die meisten Tafelportatilien, die sich aus 
dem Mittelalter erhalten haben, in Deutschland befinden oder doch, wie die 
Beispiele im Cluny-Museum zu Paris sowie im Viktoria- und Albert-Museum 
zu London, aus Deutschland stammen. 

Von tafelférmigen Portatilien des 16. Jahrhunderts seien genannt die 
Portatilien zu Diebolsheim und Steinburg im Elsa, das Portatile der Sammlung 
Straub zu StraBburg (Tafel 76), das 1520 konsekrierte Portatile in St. Emmeram zu 
Regensburg, zwei Portatilien im Dommuseum zu Augsburg, der durch Erweiterung 
des Gofredusportatiles hergestellte Tragaltar im Germanischen Museum zu Niirnberg 
(Tafel 84), drei Portatilien im Dommuseum zu Trier (Tafel 84), und die zwei 
tafelformigen Portatilien im Kunstgewerbemuseum zu K6ln (Sammlung Schniitgen)”*. 

Beispiele von Tafelportatilien aus Inventaren des Mittelalters anzu- 
fiihren, kann angesichts der grofen Zahl der noch erhaltenen mittelalterlichen Tafel- 
portatilien unterbleiben. In den alteren Schatzverzeichnissen ist ohnehin nur selten 
eine Andeutung tiber die Form der in ihnen vermerkten Tragaltare zu finden. Was 
uns in den spatmittelalterlichen Inventaren an Portatilien begegnet, wird zum Teil 
ausdriicklich als Tafel bezeichnet, bei andern weist die Beschreibung mehr oder 
weniger bestimmt darauf hin, daB es sich bei ihnen um tafelf6rmige Portatilien 
handelte. 

Die vielen noch vorhandenen Tragaltare des 17.,18.und19. Jahrhunderts 
gehoren alle zum Typus des Tafelportatiles. Nur ein einziges Beispiel ist mir 
aus dieser Zeit bekannt geworden, das ihn nicht aufweist; es wird von ihm spater 
die Rede sein. 


2, Die noch vorhandenen Alteren tafelfO6érmigen 
Portatilien. Der Aufzahlung der zur Zeit noch vorhandenen 4lteren 
Portatilien des ersten Typus sei eine kurze Beschreibung der einzelnen ange- 
reiht. Von dem 4ltesten, das sich bis heute, wenngleich nur in Fragmenten, 
erhalten hat, wurde eine solche bereits gegeben, desgleichen von dem vom 
Reiseciborium Arnulfs von Karnthen, das in seinem heutigen Zustand wenig 


Bemerkenswertes mehr bietet. 

Das aus dem Kloster Adelhausen stammende Portatile im Rathause zu Freiburg 
im Breisgau ist 28 cm lang und 12,5 cm breit. Es ist sehr bemerkenswert durch 
seinen Kupferzellenschmelz, in dem sowohl seine aus Kreisen mit Kreuzchen als 
Fillung bestehende Einfassung, die heute leider zum Teil fehlt, als auch die grofen 
eigenartig geformten Kreuze, welche die beiden den beiden Schmalseiten des 
Altarsteines vorgelagerten Kupferplatten schmiicken, ausgefiihrt sind. Die Ecken 
dieser Platten und der freie Raum um die Kreuze herum sind mit vertieften longo- 
bardischen Bandverschlingungen belebt (Tafel 74)1. 

Sehr reich, das prachtigste aller alten tafelf6rmigen Portatilien, die auf uns 
gekommen sind, ist das St-Fides-Portatile in Ste-Foy zu Conques (Tafel 78). Es ist 
20 cm breit und 29,5 cm tief. Den Altarstein, eine Alabasterplatte, umgibt zunachst 
ein schmaler gestanzter Eierfries, der beiderseits von einem Perlstabchen eingefaBt 
ist, und dann ein breiter mit Edelsteinen, Emailplattchen und Filigran véllig tber- 
deckter breiter Rahmen. Die Zahl der Emailplattchen, die auf ihm angebracht sind, 
belauft sich auf vierzehn, zehn groBere und vier kleine. Die letzteren, die als 
Ersatz fiir Edelsteine dienen, sind alle rund, von den ersteren sind sechs rund, 
vier rechteckig. Die sechs runden sind auf die Ecken und Schmalseiten des Rahmens 
verteilt. Die Emailscheibchen in den Ecken enthalten die Evangelistensymbole; auf 
dem Scheibchen der vorderen Schmalseite sehen wir das Lamm Gottes vor einem 


35 Abb. Zeitschrift XVII (1904) 17 und 19. (Gesch. d. Goldschmiedekunst auf techn. Grund- 
1 Vgl. auch Marc Rosenberg, Zellenschmelz lage III, 1922) 61 f. 


Braun, Der christliche Altar I. 29 
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gleicharmigen Kreuz, auf dem der hinteren Schmalseite ein Brustbild Christi. Von den 
Emailplattchen der Langseiten des Rahmens zeigen die beiden vorderen nimbierte, 
nicht naher bestimmte und bestimmbare weibliche Bisten; von den beiden Brust- 
bildern, welche die beiden hintern Plattchen der Langseiten schmiicken, ist durch 
eine Inschrift das zur Rechten als Maria, das zur Linken als St. Fides gekenn- 
zeichnet. In den Zwischenraumen zwischen den Plattchen ist der Rahmen mit 
dichtem, primitivem Wirmchenfiligran belebt und mit einer Gruppe von je funf 
Edelsteinen, namentlich Kristallen und Granaten, besetzt, von denen jedoch heute 
mehrere fehlen. Bei vier dieser Edelsteingruppen ist in der Mitte statt eines Steines 
eines der vier vorhin erwahnten kleinen Emailplattchen angebracht. Das Filigran 
besteht aus vergoldetem Silber, die Emailplattchen sind in Zellenschmelz auf Gold 
hergestellt. Die Seiten des Portatiles sind mit vergoldetem Kupfer tberzogen, sonst 
aber schmucklos?. 

Das Begoportatile zu Conques entbehrt des Emails. Den Stein umrahmt bei 
ihm eine schmale, an den Langseiten gestanzte, an den andern in Filigran aus- 
gefiihrte und hier einst mit Edelsteinen geschmiickte’ Einfassung, der an beiden 
Schmalseiten nach innen zu eine dreizeilige Nielloinschrift angeftigt ist. Die fir 
seine Datierung wichtige Inschrift lautet: Anno ab incarnatione Domini millesimo 
c(entesimo) — Sexto kl. Julii Domnus Poncius Barbastrensis — Episcopus et sancte 
Fidis virginis monachus — Hoc altare Begonis abbatis dedicavit — et de 7 XPI et 
sepulchro ejus multasque alias sanctas reliquias hic reposuit. Der Hauptschmuck 
des hiernach aus dem Jahre 1100 stammenden Portatiles besteht in dem Ornament der 
4,6 cm hohen Seiten. Wir sehen hier unter rundbogigen Arkaden auf Silbergrund 
in Niello ausgefiihrte Halbbilder, je sieben an den Langseiten und je vier an den 
Schmalseiten, den Heiland, Maria, die Apostel, die Evangelisten sowie die hll. Vin- 
zentius, Stephanus, Caprasius, Fides und Cacilia’*. 


Ein schénes Sttick ist das aus Siiddeutschland stammende Portatile des Cluny- 
Museums (Tafel 75). Es ist, den Altarstein ausgenommen, ganz, also auch an der 
Unterseite, mit vergoldetem Silber bekleidet. Die Umrahmung des Steines auf der 
Oberseite des Portatiles gliedert sich in vier. von einem schmalen romanischen 
Blatt- oder Rankenfries eingefaBte Felder. Von den beiden kleineren, welche den 
Schmalseiten des Steines entsprechen, enthalt das zur Linken die Figur Melchise- 
dechs mit Kelch und Brot, das zur Rechten die Aarons mit WeihrauchfaB. Von den 
zwei groBeren zeigt das obere, d. i. das riickwartige, in der Mitte den Heiland, der 
Petrus die Schliissel und Paulus das Evangelium iiberreicht, nach den Enden zu 
die hll. Nikolaus und Blasius; auf dem vorderen sehen wir das Opfer Abrahams. Die 
Unterseite wird von einem breiten romanischen Palmettenfries umrahmt. Dem 
von ihm eingeschlossenen Felde ist in der Mitte eine groBe Scheibe mit dem Lamme 
Gottes eingraviert; vier kleinere mit dem Halbbild einer Frauengestalt, allegorische 
Darstellungen der vier Kardinaltugenden, sind in den Ecken angebracht. Den noch 
ubrigen Fond des Feldes fiillen elegante romanische Ranken. Die Seiten des Porta- 
tiles sind mit Rankenwerk verziert, mit Ausnahme der vorderen, welche die In- 
schrift enthalt: Hic reconduntur reliquiae sci Johannis Papt. (sic) et Ciriaci, Pan- 
cracii, Kiliani mart. 


Der aus Watterbach stammende tafelférmige Tragaltar im Nationalmuseum zu 
Minchen ist dirftiger an Bildwerk als das Portatile im Cluny - Museum, hin- 
sichtlich des Stilcharakters seines Ornaments demselben jedoch unverkennbar ver- 
wandt. Seine Bekleidung besteht aus vergoldetem Kupfer. Oben wird es von 
einem gravierten Rankenfries umrahmt. Da der Altarstein nicht groB genug war, 
um das von der Einfassung eingeschlossene Feld auch in die Tiefe ganz auszufiillen, 
ist vorn und hinten zwischen Stein und Rankenfries eine mit groBem Rankenwerk 


* Annal. archéol. XVI (1856) 84. Vgl. auch Annal. archéol. a. a. O. 87 und 
* Abb. der Oberseite bei Roh. V, Tfl. 344. _Lasteyrie 689. 
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bedeckte Fiillung eingeschoben. Die Seiten des Portatiles zeigen einen Rankenfries auf 
Firnisbrandgrund. Die nur von einem glatten Band umrandete Unterseite enthalt 
in der Mitte in groBem runden Medaillon den Erloser, umgeben von der halb griechi- 
schen, halb lateinischen Inschrift: + Hic Pater et Logos nec non Paraclitus agios, 
in den Ecken in kleineren Kreisen Halbfiguren der Kardinaltugenden, auf dem Grund 
zwischen den Scheiben Rankenwerk. 


Der zweite tafelformige Tragaltar im Cluny-Museum ist wenigstens jetzt nur 
mehr oben und an den Seiten mit vergoldetem Silber bekleidet. Da auch dieses 
Portatile wie die beiden vorhergenannten bestimmt war, quer zum Priester hingelegt 
zu werden, befinden sich die Hauptdarstellungen an den Schmalseiten, hinten Christus 
am Kreuz, begleitet von den Symbolen der Evangelisten Lukas und Johannes, vorn 
das Lamm mit den Sinnbildern der beiden andern Evangelisten. Auf dem Rahmen 
der Langseiten steht links Maria, darunter ein Engel mit Hostie; rechts sehen wir 
oben Johannes, unten einen Engel, der die Arme ausgebreitet emporhalt und auf- 
warts zum Gekreuzigten schaut. An den Seiten des Portatiles waren Inschriften 
angebracht, welche die zugehorigen Bilder der Oberseite erklarten, heute aber nur 
mehr zum Teil erhalten sind. So heiBt es auf der rechten Langseite: + Discipulus 
plorat. Raphael quem semp adorat, auf der linken: (Ge)nitrix m(o)eret. Gabriel 
cui scs adheret?. 

Das schéne, aus Ottingen stammende romanische Tragaltarchen im Dommuseum 
zu Augsburg (Tafel 79) zeigt oben in den Ecken des Rahmens des Altarsteines sehr 
bemerkenswerte Emailplattchen, welche die Halbfiguren Abels mit dem Lamm, 
Melchisedechs mit Kelch und Brot, Moses’ mit der ehernen Schlange und der Witwe 
von Sarepta mit den zwei kreuzférmig tbereinander gelegten Hodlzern enthalten. 
Im ibrigen ist die Umrahmung des Steines mit einem prachtigen, aus Palmetten und 
gegenstandigen Vogeln bestehenden gestanzten Fries verziert, dessen Innenseite ein 
schmales, mit einer Inschrift versehenes Band zugleich abschlieBt, und begleitet. 
Die Inschrift gibt an drei Seiten des Steines die im Portatile eingeschlossenen Reli- 
quien an; die der vierten stammt aus dem Jahre 1371, dem Jahre der zweiten Konse- 
kration des Portatiles, und verewigt diese Neukonsekration. Die Unterseite ist den 
Rand entlang mit einem Rankenfries eingefaBt (Tafel 79). Das von ihm umrahmte 
Feld zeigt in der Mitte in kreisformiger Einfassung den Heiland am Kreuze zwi- 
schen der Ecclesia und der Synagoga, in den Zwickeln die Halbbilder der vier Kar- 
dinaltugenden. Um die Mitteldarstellung zieht sich die Inschrift: + In precibus fixus 
stans presul et hostia XPC, virtutes donat, animas beat, sacra manat. Figurenwerk 
und Ornament sind auf der Unterseite des Portatiles in Vergoldung auf einem Grund 
von braunem Firnisbrand ausgespart. Die den Ecken der Unterseite aufgesetzten, 
einen Viertelkreis bildenden Plattchen mit den gravierten Darstellungen der Evange- 
listensymbole sind eine Zutat aus der Zeit der Neuweihe. 


Von zwei tafelformigen Portatilien, die sich zu Seekirchen im Salzburgischen 
erhalten haben, ist eines 20 cm tief, 11 cm breit und 5% cm dick. Es besteht aus 
einer weiBen Marmorplatte als Altarstein und einer nur wenig groferen Eichenholz- 
platte als Unterlage, ist ringsum mit vergoldetem, heute aber sehr schadhaftem 
Kupferblech bekleidet, das auf zwei Stiicken noch getriebenes romanisches Blatt- 
ornament aufweist, und wird dem 12.—13. Jahrhundert angehéren. Das zweite ist 
etwas gréfer, aber weniger dick; denn es hat eine Tiefe von 26 cm und eine 
Breite von 13,5 cm, jedoch eine Dicke von nur 3 cm. Als Altarstein hat es ein 
Serpentinplattchen von 9X17 cm GrdBe, als Unterlage ebenfalls eine Eichenholz- 
platte. Als Einfassung des Steines zeigt es rings Beinplattchen, auf denen durch- 
brochen gearbeitete Kreuzchen, die zum Teil von einem eingeritzten groBen Kreis 
umrahmt werden, mit kleinen eingeritzten, zu fiinfen oder dreien angeordneten 


4 Abb. der Unterseite des Watterbacher Portatiles bei Braun, Meisterwerke I, Tfl. 30, des 
Portatiles im Cluny-Museum bei Roh. V, Tfl. 358. 
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Kreischen abwechseln, an den beiden Schmalseiten aber auBerdem noch als AbschluB 
ein weiteres Plattchen der gleichen Art mit einem von kettenartig verbundenen, 
kleinen, eingeritzten Kreisen gebildeten Fries. Es wird dem 13. Jahrhundert zu- 
geschrieben’. 

Der zweite Tragaltar in der Reichen Kapelle der Residenz zu Minchen ist an 
den Seiten mit vergoldetem Silberblech tiberzogen, das an drei Seiten von einem 
getriebenen romanischen Rankenmuster belebt ist, wahrend die vierte, die hintere 
Schmalseite, die zweizeilige Inschrift aufweist: Omnes isti sancti, qui sunt huc 
inscripti, illorum sanctuarium est hic. Oben ist die Holzfassung des Portatiles mit 
unvergoldetem Silberblech montiert. Wir gewahren hier in der Mitte der nach 
rickwarts gelegenen Schmalseite Christus am Kreuze mit Maria und Johannes, 
in derjenigen der vordern Maria mit dem Jesuskind. Beiderseits dieser zwei Dar- 
stellungen ist der Rahmen mit je zehn Halbfiguren verziert, die unter Kleeblatt- 
arkaden stehen. Sie geben jene Heiligen wieder, deren Reliquien im Portatile ein- 
geschlossen wurden. Arkaden und Figuren sind in den Silbergrund eingraviert; 
indem man sie aber vergoldete, hat man sie noch wirksamer aus dem silbernen 
Grund herausgehoben®. 


Das aus Hildesheim stammende Portatile des Viktoria- und Albert-Museums 
zu London ist mit vergoldetem Kupferblech bekleidet. Auf der Oberseite sind um 
den Stein herum, einen Porphyr, Szenen aus dem Leben Jesu und Bilder der hll. Gode- 
hard, Benno, Michael u. a. eingraviert; auf der Unterseite des Portatiles dagegen 
sehen wir in der Mitte die bekannte Darstellung der Trinitat, bei der Gott der 
Vater das Kreuz mit dem Gekreuzigten in den Handen halt, wahrend der hl. Geist 
in Gestalt der Taube zwischen beiden schwebt, rechts die hll. Petrus und Pankratius, 
links die hll. Paulus und Bonifazius, unten in Medaillons die Brustbilder der 
hill. Simplicius und Faustinus. 


Das mit vergoldetem Silberblech tiberzogene Portatile der Kapelle des Gurker- 
hofs zu Klagenfurt ist oben an den Langseiten des Steines, einer Serpentinplatte 
von 20,5 X 13,7 cm, mit romanischem Rankenwerk verziert, entlang den Schmal- 
seiten mit den Figuren Marias und Johannes d. T. Die Ecken nehmen die Evange- 
listensymbole ein. An den Seiten des Portatiles verhalt sich die Sache umgekehrt. 
Hier sind an den Schmalseiten romanische Ranken mit Drachen angebracht, die 
Langseiten aber mit den Brustbildern Christi, Maria sowie der Apostel Johannes, 
Petrus und Paulus geschmtickt, von denen das des Heilandes in einem gréferen 
mit einem Vierpaf versehenen Kreise steht, die andern von einfachen kleineren 

. Rundmedaillons umschlossen sind. Das Ornament der Oberseite ist mit Punze und 
Stichel gearbeitet, das der Seiten gestanzt, weshalb auch an den beiden Langseiten 
dieselben Brustbilder in der gleichen Anordnung und Folge wiederkehren. 


Das ebenfalls mit vergoldetem Silberblech bekleidete Portatile der Kathedrale 
zu Lyon ist besonders stilistisch bemerkenswert. An den Seiten ist es mit einem 
Rankenfries geschmickt, unten bis auf ein in die Lange gezogenes Achteck in der 
Mitte, das eine griechische Inschrift enthalt (Joh. 1, 14), mit weichen, rundlichen 
aber reich entwickelten akanthusartigen Ranken bedeckt. Oben ist das Portatile 
entlang den Schmalseiten der prachtigen Amethystplatte, welche den Altarstein 
bildet, mit den Ganzfiguren der hil. Gregor von Nazianz und Johannes Chrysostomus 
verziert, an den Langseiten des Rahmens des Steines und in den Ecken aber mit 
Rundmedaillons, von denen die der hinteren Langseite Brustbilder Christi, Marias 
und Johannes d. T., die der vorderen solche des hl. Theodorus sowie der hll. Erzengel 
Michael und Gabriel umschlieBen. Zwischen diesen Medaillons ist der Grund des 
Rahmens mit den gleichen gravierten Akanthusranken verziert, wie sie an der 


* Abbildung und Beschreibung in Kunsttopo- * Abb. bei von Hefner-Alteneck II, Tfl. 100. 
graphie Osterreichs, Bezirk Salzburg I (Wien Abb. der Unterseite des Hildesheimer Porta- 
1913) 147. tiles zu London bei Roh. V, Tfl. 357. 
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Unterseite angebracht sind. Figuren und Medaillons sind getrieben und eine gute 
Arbeit. Das Portatile ist anscheinend ein Werk griechischer Kiinstler, und zwar 
beweist der Umstand, daB die beiden hl. Bischéfe das Enchirion und noch nicht 
das Epigonation tragen, daB es wohl noch im 13. Jahrhundert angefertigt wurde, 
da spater auf den griechischen Bischofsbildern an die Stelle des Enchirion 
das Epigonation tritt?. Die Akanthusranken zeigen kein griechisches Stilgeprage. 
Es scheint, da8 sie nicht urspriinglich sind, sondern nachtraglich eingraviert wurden. 

Die Arbeit einer griechischen Hand, wenngleich im Abendlande entstanden, ist 
auch wohl das Tafelportatile des Welfenschatzes (Tafel 80), dessen Stein aus einem 
15,6 X 14,2 cm grofen Bergkristall besteht. Es ist ringsum mit Silberblech 
tiberzogen, das oben und an den Seiten vergoldet ist. Oben ist die Bekleidung in 
der Mitte mit einem der GréBe des Altarsteines entsprechenden Ausschnitt ver- 
sehen. Ornament zeigt das Portatile nur auf der Umrahmung des Steines. Es 
besteht in einer zierlichen, gestanzten Doppelranke, die an den Langseiten von je 
zwei, an den Schmalseiten von je einem getriebenen Rundmedaillon mit Halbfigur 
als Fillung unterbrochen wird. Die Figuren sind nur zum Teil bestimmbar. Die- 
jenige in der Mitte der hinteren Schmalseite des Rahmens stellt den Heiland dar, 
die beiden ihr zunachst befindlichen der Langseiten Maria und Johannes d. T. Die 
vier Ecken nimmt ein getriebenes und zugleich nielliertes Baumchen ein’. 

Ein Gemisch griechischer oder besser slawischer und abendlandischer Arbeit 
ist das zweite mit Silber tberzogene Tafelportatile des Welfenschatzes. Die Be- 
kleidung der Seiten ist unten mit einer Folge von Rauten gemustert, welche mit 
vierblatteriger Rosette gefillt sind, eine Restauration aus spatgotischer Zeit. Der 
Altarstein, eine 17X16 cm groBe Achatplatte, hat eine doppelte Einfassung. Die 
ihn zunachst umgebende innere, an den Langseiten ein schmales Bértchen, das mit 
ornamental umgebildeter kufischer Inschrift verziert ist, an den Schmalseiten ein 
breiter Fries, der von je drei Medaillons, thronenden Heiligen in Kreisen, gebildet 
wird, gehort dem 13. Jahrhundert an. Die auBere ist eine slawische Arbeit. In den 
Ecken befinden sich die Brustbilder der Evangelisten, in der Mitte der Schmal- 
seiten die Ganzfiguren der hll. Kosmas und Damianus, an der hintern Langseite die 
Brustbilder des Heilandes und der beiden Apostelfiirsten, an der vorderen die 
Marias, des hl. Stephanus und des hl. Sixtus. Die Figuren stehen in viereckiger, 
von einem Perlstabchen gebildeter Umrahmung und sind durch Beischriften gekenn- 
zeichnet. Der Zwischenraum zwischen den Bildchen wird durch zwei einander 
tberschneidende, mit Perlen besetzte Wellenbander ausgefillt. In die von der 
auBeren Umrahmung gebildeten Winkel ist ein die innere Einfassung bedeckender 
herzformiger Vorsprung eingefiigt, der mit einer Palmette verziert ist. Das Orna- 
ment der Seiten und der innern Einfassung des Steines ist graviert, das des 4uBeren 
Rahmens, den wir wohl gleichfalls ins 13. Jahrhundert zu setzen haben, getrieben®. 

Durch groBe Mannigfaltigkeit des Dekors zeichnet sich der aus Sayn stam- 
mende Tragaltar im Museum des Louvre zu Paris aus. Die mit einer Kupferplatte 
bekleidete Unterseite zeigt zwischen Streifen von Firnisemail eine gravierte In- 
schrift, welche die unter dem Porphyrstein der Oberseite eingeschlossenen Reli- 
quien nennt. Die Seiten des Portatiles sind mit einem romanischen Rankenfries ver- 
ziert. Die aus vergoldetem Kupferblech bestehende Umrahmung des Altarsteines 
ist in den Ecken mit den gravierten Evangelistensymbolen geschmiickt, an den 


* Uber Enchirion und Epigonation vgl. J. 
Braun, Die liturgische Gewandung in Okzident 
und Orient (Freiburg 1907) 550 f. 

8 Abb. bei Neumann, Reliquienschatz, 142. 
Das Portatile gehért wohl eher dem 13. als 
dem 12. Jahrhundert an. Die Reliquien, die 
unter dem Kristall geborgen waren, hatten zum 
Teil Authentiken in der Schrift des 13. Jahr- 
hunderts, kénnen also auch nicht friiher in das 


Portatile gelegt worden sein. Es liegt aber kein 
Anhalt vor, daf dieses damals gedffnet und die 
Reliquien nachtraglich den alteren bereits vor- 
handenen beigefiigt worden waren. Ubrigens, 
scheint es, spricht auch der Charakter des Or- 
naments und der Figuren fiir das 13. Jahr- 
hundert als Entstehungszeit. 


9 Abb. bei Neumann a. a. O. 168. 
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Schmalseiten mit zwei Elfenbeinreliefs — Christus am Kreuze zwischen Maria und 
Johannes und Maria auf dem Thron mit Kind, begleitet von zwei heiligen Bischéfen —, 
an den Langseiten mit je zwei gravierten Halbfiguren, und einer von einem Kristall- 
plattchen bedeckten Miniatur, die die hll. Bernhard und Godehard darstellt. Die 
beiden Halbfiguren rechts sind die hil. Petrus und Stephanus, die zwei zur Linken die 
hll. Andreas und Laurentius. Die glatten Kopfchen der Nagel, mit denen die Be- 
kleidung an den Holzkern des Portatiles angeheftet ist, sind nielliert und bilden 
Rosettchen. Mit Ausnahme von Email- und Treibarbeit sind sonach alle dekora- 
tiven Techniken zur Ausschmiickung des Portatiles angewendet worden*. Unter- 
halb des Elfenbeinreliefs der vorderen Schmalseite hat sich der Stifter mit den 
Worten verewigt: Thidericus abbas III. dedit. Das Portatile stammt aus der Mitte 
des 13. Jahrhunderts, die auf ihm angebrachten Elfenbeinreliefs aber gehoéren der 
Frithe des 12. an. 

Vielleicht das schonste und reichste Tafelportatile, welches sich aus dem 
spaten Mittelalter erhalten hat, ist das 1375 konsekrierte Portatile zu Admont 
(Tafel 78). Es ist mit vergoldetem Silber bekleidet. Seine von einem schmalen 
Rankenfries umrahmte Unterseite gliedert sich in zwé6lf Felder, welche in 
einem VierpaB einen Schild enthalten, der abwechselnd das Sternbergsche 
Wappen und das der Diézese Leitomischl tragt, wahrend die Zwickel mit 
schénem Blattwerk gefiillt sind. Die Seiten umzieht eine Inschrift, welche tiber 
das Datum der Weihe, den Konsekrator und den Stifter AufschluB gibt. Oben 
umrahmt den Altarstein, ein Amethystquarzplattchen, ein breiter Fries, der am 
aAuBeren Rande mit einem schmalen, mit einer Perlschnur besetzten Bértchen 
eingefaBt und mit Vierpassen belebt ist. Die Vierpasse enthalten figiirliches Bild- 
werk, auf der hintern Schmalseite die thronenden Figuren des Heilandes und der 
beiden Apostelfiirsten, auf der vordern eine Darstellung der Anbetung des Jesus- 
kindes durch die drei Weisen, auf jeder der beiden Langseiten das Bild eines 
thronenden Apostels und zwei Evangelistensymbole. Die VierpaBzwickel der vor- 
dern Schmalseite sind mit den Brustbildern von Propheten, die ibrigen mit Blattwerk 
gefiillt. Das Ornament der Unterseite ist gestanzt, die Inschrift an den Seiten und 
das Bild- und Blattwerk der Umrahmung, deren Grund mit Niello bedeckt ist, 
leicht getrieben und graviert*?. 

Das gleichfalls mit Silber bekleidete Altere der beiden Portatilien in der Kathe- 
drale zu Narbonne zeigt in den Ecken der Umrahmung des Altarsteines die vier 
Evangelistensymbole, in der Mitte der beiden Langseiten derselben, der Haupt- 
seiten, die Halbfigur des segnenden Christus und des Gekreuzigten, in derjenigen 
der Schmalseiten die Halbbilder Marias und Johannes’. Den Zwischenraum zwischen 
den in Niello ausgefihrten Bildchen schmiickt ein gravierter, beiderseits mit eichen- 
laubartigen Blattern besetzter Stab. Den‘ von der Umrahmung gebildeten Winkeln 
sind groBe dreieckige, von Kreisen und Dreipassen durchbrochene Zwickel ein- 
gefiigt. Auf den vergoldeten Seiten ist eine lange Inschrift eingraviert, welche die 
im Portatile eingeschlossenen Reliquien aufzahlt und mit den Worten schlieBt: Hoc 
altare consecratum est anno gratiae MCCLXXIII Nonas Februarii, constructum per 
Guidonem de Pileo, pro cujus anima celebrantes oretis*?. 


Das Miniaturportatile im Schatz der Stiftskirche zu Tongern ist mit vergoldetem 
Kupfer iberzogen. Seine Seiten sind mit einem Rautenmuster belebt, die Um- 
rahmung des Steines hat einen gepunzten Grund und als Ornament einen romani- 
schen Rankenfries, dem in den Ecken die Symbole der Evangelisten eingefiigt sind‘. 


Das ebenfalls mit vergoldetem Kupfer bekleidete Portatile im Schatz der 
Schwestern U. L. Frau zu Namur zeigt als Einfassung des Altarsteines einen 


a ee a Riera Mob. I, 20. 13 Abb. bei Roh. V, 356, und in Trésor de 
. der Unterseite in Mit. V (1860) 23.  \l’église Notre-Dame A To il 
12 Abb. Revue LXII (1912) 38. 7 ama ayaheind 
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doppelten Fries; der AuBere wird von romanischen Palmetten, der innere von einer 
Inschrift gebildet, welche einen Teil der unter dem Stein befindlichen Reliquien ver- 
zeichnet. Unten weist es gleichfalls einen doppelten Fries als Umrahmung des 
Mittelfeldes auf, jedoch besteht hier umgekehrt der AuBere aus einer Inschrift, in 
der das Portatile als altare bezeichnet wird, und deren Fortsetzung die Inschrift 
auf der Oberseite bildet, der innere besteht aus einer romanischen Ranke. In dem 
Mittelfeld findet sich eine Kreuzigungsgruppe mit Sonne und Mond oberhalb der 
Arme des Kreuzes und kleinen Durchbrechungen in Form von Drei- und Vierpassen, 
die tiber den schraffierten Grund zerstreut sind. Rohault de Fleury betrachtet die 
Durchbrechungen als Vertiefungen fiir die Reliquien, doch ist das unzutreffend; 
sie haben nur ornamentalen Zweck. Sonne, Mond, Kreuz und Figuren sind in 
rotem, blauem, weifem-oder griinem Email gearbeitet, doch so, da8 nur ihre Kon- 
turen und Innenlinien in Email ausgefiihrt wurden. Die beiden Friese der Ein- 
fassung der Unterseite sind in Firnisbrand hergestellt, der auBere Fries der ober- 
seite ist getrieben, der Inschriftenfries graviert. Wohl um den Dekor der. Unter- 
seite vor Beschadigung beim Gebrauch des Portatiles zu schiitzen, wurden unten 
in den Ecken zwischen dem inneren und auBeren Fries die schon S. 445 erwahnten, 
1 cm hohen, kugelfé6rmigen FiBchen angebracht. 

Das Portatile in der Kathedrale zu Metz ist seiner Silberbekleidung zum Teil 
beraubt. Die Umrahmung des Altarsteines, einer Achatplatte, schmtckt ein gravier- 
ter Rankenfries; in ihren Ecken befinden sich die Evangelistensymbole, von denen 
jedoch heute nur mehr zwei vorhanden sind. Die Mitte der hinteren Langseite zeigt 
in rechteckigem Feld ein nielliertes Halbbild Christi. Die Bekleidung der vorderen 
Langseite fehlt. Die Seiten des Portatiles haben gestanztes Ornament, Vogel, 
Sirenen, menschliche Figuren*. 

Bei dem sehr gut erhaltenen Portatile des Museums zu Cividale (Tafel 83) ist 
nur oben die Einfassung des Altarsteines reicher ornamentiert. In den Ecken sind 
vergoldete Silberplattchen mit den Evangelistensymbolen in vorziglicher Treib- 
arbeit angebracht. Die unvergoldete Bekleidung der Langseiten schmickt, von 
schmalen Bortchen eingefaBt, ein eleganter romanischer Rankenfries, diejenige 
der Schmalseiten ein Drachenfries mit zwei gegenstandigen, am Hals verschlungenen 
Drachen. Bei beiden Friesen sind die Konturen nielliert. Die Seiten des Portatiles 
sind nur mit einer Perlschnur verziert. 

Bei dem Portatile in St. Servatius zu Maastricht umgibt den Stein ein Pal- 
mettenfries aus Silber mit vergoldeten Blattern. Die mit Silber bekleideten Seiten 
schlieBt oben und unten ein schmaler Blattfries ab. Unten ist das Portatile mit 
einer vergoldeten Kupferplatte tberzogen, die eine viereckige Offnung verschlieBt, 
den Behalter der Reliquien, und in den Ecken sowie in der Mitte mit einer silbernen 
sechsblatterigen Rosette geschmiickt ist*®. 

Das Portatile im Domschatz zu Trier (Tafel 84), eine Zedernholztafel mit einem 
ovalen, heute verwitterten Plattchen weiBen Marmors, ist nur um ein Drittel gréSer 
als die Abbildung. Als einzigen Schmuck zeigt es um den Stein herum eine ver- 
goldete Bronzeborte mit gravierter Ranke. Von einer in Schwarz einer seiner Seiten 
aufgemalten Inschrift ist nur das Wort altare tibrig; die einer zweiten nennt die 
einst in das Portatile eingelegten Reliquien. 

Die ornamentale Behandlung der beiden Portatilien des Freiburger Miinster- 
schatzes erhellt aus den Abbildungen derselben’’, die Tafel 74 bietet. An den 
Seiten weist das eine als Verzierung einen gestanzten Rankenfries ahnlicher Art 
auf, wie er unten den Altarstein umrahmt, das andere ein lineares Rankenornament, 


14 La messe V, 40. de S. Servais et de N.-D. 4 Maastricht (Maas- 


: ; ; tricht 1873) 98. 
SEL SEALE ee SEY OR eae 17 Ausfiihrliche Beschreibung beider Porta- 
16M. Willemsen et Fr. Bock, Antiquités sa- _tilien durch den Verfasser in Zeitschrift XVI 


crées conservées dans les anciennes collégiales (1903) 41 f. 
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das von einer Flechtwerkeinfassung begrenzt wird. Die Bekleidung beider Porta- 
tilien besteht aus Silber, ist aber nur beim ersten vergoldet. Der Stein ruht beim 
zweiten auf einer Holzplatte, beim anderen ist er so einer Holzfassung eingefugt, 
daB er — das einzige Beispiel aus Alterer Zeit — oben wie unten zutage tritt und 
deshalb das Portatile auf beiden Seiten gebraucht werden konnte. 


Das ehemalige Portatile im Domschatz zu Prag zeigt oben in den Ecken der 
Umrahmung gravierte silberne Plattchen mit den Evangelistensymbolen, an den 
Seiten in grofen, schonen, flachgetriebenen gotischen Minuskeln auf schraffiertem 
Grund die friiher schon erwahnte Inschrift*®. Den auBeren Rand des Rahmens um- 
zieht eine von Stabchen begrenzte flache Leiste, die in der Mitte mit einer Folge 
kleiner vertiefter Rauten belebt ist*®. 


Das schéne Portatile im Palazzo Pitti zu Florenz ist wie sein Stein quadra- 
tisch. Die Umrahmung des letzteren gliedert sich in nicht weniger denn drei kon- 
zentrische, Quadrate bildende Friese. Der auBere besteht aus Silber, das mit einem 
getriebenen Rankenmuster belebt ist, und ist mit einer Folge von Rauten verziert, die 
abwechselnd aus dunkelfarbigem und weifSem Marmor bestehen und als Einfas- 
sung ein perlschnurartig geriffeltes, flaches Bandchen haben. Der mittlere wird 
von streifenférmigen farbigen Marmorplattchen gebildet. In den Ecken sind P1att- 
chen mit den Evangelistensymbolen in ihn eingelassen, hinten in der Mitte ein 
Plattchen mit einer Kreuzigungsgruppe, vorn in der Mitte ein Plattchen mit den 
Figuren der Gottesmutter und der Apostelfiirsten. Der innere Fries ist dem auBeren 
gleichartig, nur wechseln hier nicht weiBe und dunkle Marmorrauten miteinander 
ab, sondern dunkelfarbige Marmorrauten mit Rundscheibchen derselben Art. AuBer- 
dem sind in den Ecken des inneren Frieses Metallplattchen mit weiblichen Brust- 
bildern angebracht. 

Der Tragaltar in der Kathedrale zu Chartres hat oben in den Ecken der 
schmalen Einfassung der Marmortafel, welche den Altarstein bildet, runde Medail- 
lons zur Aufnahme von Reliquien. In der Kehle, mit der die Seiten profiliert sind, 
wechseln Muscheln mit Blattwerk, die Ecken der Seiten sind mit Blattwerk besetzt”°. 


Bei dem ehemaligen Straubschen Portatile (Tafel 76) sind der aus vergoldetem 
Kupfer bestehenden Bekleidung oben in den Ecken der Umrahmung des Altarsteines 
gegossene Rundmedaillons aufgesetzt, die von einem gedrehten Stabchen eingefaBt 
sind und Reliefdarstellungen der Evangelistensymbole enthalten, in der Mitte der 
Seiten des Rahmens aber Schilde, von denen drei das Wappen des Stifters aufweisen, 
wahrend auf dem vierten ein Pelikan dargestellt ist. Zwischen den Medaillons und 
den Schilden ist dem Rahmen eine lange deutsche Inschrift in gotischen Minuskeln 
eingraviert, welche uber die Stiftung des ,,Bettsteines’ sowie der zu diesem gehoren- 
den MeBgerate und Paramente Mitteilung macht. In der Mitte der Unterseite des 
Portatiles befindet sich in dem Holz, in das der Stein eingebettet ist, das Sepulcrum, 
eine kleine viereckige Grube, deren Verschlu8 ein mit dem Bild des Heilandes ver- 
ziertes Kupferplattchen bildet. 

Eine eigenartige, auch materiell ungewohnliche, aber sehr gefallige Verzierung 
hat das dem 14. Jahrhundert entstammende Tafelportatile im Dommuseum zu Augs- 
burg erhalten (Tafel 83). Der mit waffelartig gemustertem Eisenblech uberzogene 
Rahmen des Altarsteines tragt auf den Ecken quadratférmige Plattchen mit den an 
dieser Stelle so gerne wiederkehrenden Eyangelistensymbolen, den Seiten ist eine 
aus ausgeschnittenen, schénen, gotischen Majuskeln bestehende Inschrift auf- 
genietet: Agnus Dei qui tolli(s) pec(c)ata. EingefaBt wird dieselbe zu beiden Seiten 
durch eine Folge schmaler, mit Punkten besetzter Bandchen, die in ein umgeschla- 
genes Blatt auslaufen und einigermafen an einen Krabbenfries gemahnen. Von 


18 Vg]. oben S. 448. 5 , 
19 Gute Abb. bei A. Podlaha und E. Sittler, ss Abb. bei F. de Mély, Le trésor de Chartres 
Der Domschatz in Prag (Prag 1903) 82. (Paris 1886) 87. 
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einem vOllig gleichartigen Portatile, das jedoch genau quadratisch ist, befindet sich 
eine Abbildung in der Sammlung von Photographien des Kunstgewerbemuseums 
zu Berlin. Die Inschrift lautet bei ihm vollstandiger: Agnus Dei qui tollis peccata 
mundi. Es gehort, irre ich nicht, dem Dom zu Raab. 

Reich bemalt ist der Rahmen, mit dem im Beginn des 16. Jahrhunderts das 
Elfenbeinportatile des Comes Gofredus von Catanzaro versehen wurde (Tafel 84). 
In den Ecken sind Wappen angebracht; in der Mitte der hinteren Schmalseite 
gewahren wir eine Monstranz zwischen zwei Heiligen; an jeder der beiden Lang- 
seiten befinden sich fiinf, an der vorderen Schmalseite drei Heilige. Die Heiligen, 
alle Halbbilder, stellen die heiligen Nothelfer dar, hier wie auch sonst wohl fiinfzehn 
an der Zahl. 

Der Rahmen des Portatiles zu Steinburg ist hinten mit einem Bild des Welt- 
richters bemalt; vorn sehen wir St. Michael im Kampf mit dem Teufel; auf den 
beiden Seitenrahmen sind die hll. Felix, Regula, Exuperius und Verena, in den 
Ecken oben die Evangelistensymbole dargestellt. Ein vorn auf der Umrahmung an- 
gebrachtes Wappen ist wohl das des Stifters oder des urspringlichen Besitzers des 
Portatiles. 

Dem 1417 konsekrierten Tragaltar im Dom zu Breslau sind in den Ecken der 
Oberseite die Evangelistensymbole aufgemalt. Der Beschlag, mit dem er unten 
und an den Seiten verziert ist, stammt erst aus der Zeit der Renaissance**. Die 
Holzunterlage des aus Franziskanerbesitz kommenden Portatiles im Kunstgewerbe- 
museum zu Koln (Sammlung Schniitgen) ist oben auf braunrot angestrichenem 
Grunde mit vierblatterigen goldenen Rosetten verziert, einer groéferen auf den 
Ecken, kleineren auf den Seiten. Das Portatile in der Zither der SchloBkirche zu 
Quedlinburg zeigt auf der Umrahmung des Steines auf rotem Grund in den Ecken 
Kreise mit den jetzt sehr zerstorten Evangelistensymbolen, in der Mitte der Seiten 
ein Rechteck, das ehedem ornamentiert war, dessen Ornament jedoch jetzt fast 
ganz verschwunden ist. In die Holzfassung eines dem 15. Jahrhundert entstammen- 
den Portatiles im Viktoria- und Albert-Museum zu London sind oben unter Glas- 
plattchen Miniaturen eingelassen, in den Ecken die Evangelistensymbole, in der Mitte 
jeder Seite eine Heiligenfigur. Ein Tragaltar im Dommuseum zu Trier weist auf 
der rot bemalten Umrahmung des Steines in Gelb die gegenwartig sehr verdorbene 
Inschrift auf: Consecratum est in honorem sanctae crucis anno Domini mille © 
qug. trice® nono. Kleine Stifte mit rosettenformigem Kopf an den Ecken des Steines 
halten diesen in seiner Vertiefung fest. 

Durch eigenartige Technik der Ornamentierung ist bemerkenswert das Por- 
tatile aus Guttaring zu Klagenfurt. Der Rankenfries, der den Rahmen schmiickt, 
und die Inschrift: + Mane surgens Jacob erigebat + lapidem + in titulum fundens 
oleum desuper votum, die an der Inseite des Frieses den Stein zunachst umzieht, 
sind in das Holz eingeschnitten und mit rotem und griinem Wachs ausgefiillt worden. 
Statt der sonst so beliebten Evangelistensymbole hat das Guttaringer Portatile, 
ahnlich wie das vorhin erwahnte in der Kathedrale zu Chartres, in den Ecken der 
Umrahmung runde Vertiefungen, welche die Reliquien enthalten. Nach dem Stil 
des Ornaments und dem Buchstabencharakter der Inschrift — schéne gotische Majus- 
keIn — ist das Portatile, wie es scheint, eine Arbeit des 14. Jahrhunderts. 


Der Tragaltar zu Diebolsheim im Elsa, die Stiftung eines Johann Priegels, 
Doktors beider Rechte (1501), ist auf dem Rahmen des Altarsteines mit Intarsien 
geschmiickt, eingelegten Rosetten und Sternen aus verschiedenfarbigem Holz. Das 
schéne Portatile des Georgius de Petra, Herrn in Oitbach und Bruel, wie wir auf 
seiner Unterseite lesen, im Dommuseum zu Trier, eine Arbeit aus dem Jahre 1535, 
zeigt in den Ecken der Holzfassung vertiefte Scheiben mit dem Wappen des Eigen- 
timers, auf den Seiten derselben feine aus Rauten bestehende Intarsien. Der Holz- 


21 Kd. der Stadt Breslau (Breslau 1886) 175. 
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rahmen eines hiibschen Tafelportatiles im Dommuseum zu Augsburg, das gleich- 
falls eine Schépfung der friiheren Renaissance ist, hat als Verzierung einen 
schénen, aus Maandern und sonstigen geometrischen Gebilden bestehenden Intarsien- 
fries erhalten. Das im gleichen Museum befindliche Tragaltarchen aus dem Jahre 
1827 zeigt auf den Ecken des schwarz polierten Rahmens die eingelegten 
Evangelistensymbole, auf den Seiten desselben eingelegte Ranken. 

Einen eigenartigen Schmuck weist die Umrahmung des Portatiles im Kapellen- 
saal des Miinchener Nationalmuseums auf. Sie ist mit zierlichem, aus Birkenrinde 
ausgeschnittenem, spatgotischem MaBwerk tberzogen, das sich wirksam von seinem 
teils vergoldeten, teils blauen Grund abhebt. 


Il. DAS KASTENPORTATILE 


1. Charakteristik des Kastenportatiles. Alter und 
Dauer seines Gebrauchs. Der zweite Typus des Portatiles ist das K a- 
stenportatile. Ich nenne ihn so, weil der Stein bei ihm nicht in eine ein- 
fache Holzplatte, sondern in die Oberseite oder den Deckel eines Kastchens 
eingebettet ist. Er hat sich aus dem Tafelportatile entwickelt. Wollte man nam- 
lich mehr und gro8ere Reliquien in dem Tragaltar niederlegen, als bei einer 
bloBen Tafel méglich war, so blieb nichts tibrig, als die Holzplatte, die zur 
Aufnahme des Steines diente, durch ein Kastchen zu ersetzen, in das oben 
der Altarstein in gleicher Weise eingelassen wurde, wie in die Holzplatte des 
tafelférmigen Portatiles. Dasselbe konnte sowohl aus Brettchen als auch 
durch Aushoéhlen eines Holzblockes von der erforderlichen Gré8e hergestellt 
werden. Beide Arten von Kastenportatile kommen in der Tat vor. 

Die Reliquien waren nicht immer so in das Kastchen eingeschlossen, daB 
sie unzuganglich gewesen waren. Im Gegenteil waren die Kastenportatilien 
oft so eingerichtet, daB man sie jederzeit 6ffnen und zu den im Innern einge- 
legten Reliquien gelangen, sie herausnehmen, sie durch andere ersetzen oder 
neue zu den vorhandenen hinzufiigen konnte. Bald lie8 sich namlich zu dem 
Ende der Boden des Portatiles herausziehen, bald der Deckel, in welchem 
der Stein befestigt war, sei es herausschieben, sei es aufklappen. Fiir alle drei 
Weisen bieten die noch vorhandenen mittelalterlichen Kastenportatilien 
treffliche Belege. 

DaB8 man die Reliquien nicht immer fest in das Portatile einschloB, muB heute 
auffallend erscheinen; denn nach der jetzigen Praxis miissen die Reliquien auch 
beim Tragaltar so eingelegt werden, daB es nicht méglich ist, ohne gewaltsame Ver- 
letzung des Verschlusses zu ihnen zu gelangen. Die Weihe des Portatiles ist gegen- 
wartig nicht blo§ ungultig, wenn keine Reliquien in demselben geborgen werden, 
sondern auch, wenn das Sepulcrum ohne festes, sicheres sog. Sigillum belassen 
wird, wie auch jede ohne einen Auftrag seitens des zustandigen Bischofs vor- 
genommene Offnung des Reliquiengrabes, ja ein blofer erheblicher Bruch des Ver- 
schluBplattchens nach heutiger Auffassung alsbald die Exekration des Portatiles zur 
Folge hat'. Indessen verhielt es sich nicht immer so, und wenn sich auch beim altare 
fixum frither die Idee von der Unverletzlichkeit des Altarsepulcrums durchsetzte, 
beim Tragaltar, der ja nur ein Surrogat darstellte, war diese Anschauung im 11. 
bis 13. Jahrhundert, der Zeit, aus der die Kastenportatilien stammen, jedenfalls noch 
keineswegs tiberall durchgedrungen. War es doch noch im spaten Mittelalter nicht 


‘ Cod. jur. can. c. 1200, § 2. 
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einmal strenge Pflicht, iberhaupt Reliquien in die Portatilien einzulegen. Allerdings 
galt solches als das bessere und als ratsam und enthielten in Wirklichkeit die 
Portatilien wohl meist Reliquien; doch behandeln sowohl die Kanonisten wie die 
Pontifikalien bis gegen Ausgang des Mittelalters das Gegenteil als durchaus zu- 
lassig. Die Pontifikalien, indem sie entweder nur ein einziges Weiheformular brin- 
gen, in dem von einer Bergung von Reliquien keine Rede ist, oder zwei zum beliebi- 
gen Gebrauch, von denen das eine den Ritus der Reliquienrekondidition enthalt, das 
andere nicht. War es aber so noch nicht strikte Vorschrift, iberhaupt Reliquien in 
den Tragaltar einzuschlieBen, so stand natiirlich auch nichts im Wege, sie ohne 
festen VerschluB und so in ihm zu hinterlegen, daB man ihn nach Belieben 6ffnen 
und die Reliquien herausnehmen, mit andern vertauschen oder um weitere bereichern 
konnte?. 

Es ware darum auch durchaus unbegrindet, wollte man jenen mittelalterlichen 
Kastenportatilien den Charakter eines Tragaltares absprechen, bei denen sich die 
Reliquien in einem leicht zuganglichen GelaB befanden, nicht wie heute in einem, 
mit einem festangebrachten VerschluBplattchen versehenen Loculus. Auch solche 
Portatilien konnten nach der Praxis des Mittelalters, die sich teilweise bis in das 
16. Jahrhundert erhielt, giiltig geweiht und erlaubterweise verwendet werden. Rich- 
tig ist allerdings, daB wenn sich ttberhaupt bei den Kastenportatilien, im Gegensatz 
zum Tafelportatile, der Charakter eines Reliquiars stark geltend macht, dieses ganz 
besonders bei jenen Kastenportatilien der Fall ist, die mit aufklappbarem oder aus- 
ziehbarem Deckel, mit Schiebeboden oder mit sonst einer Einrichtung zum Offnen 
versehen sind. Von den Kastenportatilien mit beweglichem Deckel oder Boden mag 
sogar das eine oder andere auch zur Aufbewahrung des zu ihm gehorenden Reise- 
kelches und der Reisepatene bentitzt worden sein. Namentlich bin ich versucht, das 
beziiglich des Kastenportatiles im Cluny-Museum, des sog. Willibrordusportatiles in 
der Liebfrauenkirche zu Trier und des Kastenportatiles im Domschatz zu Hildes- 
heim anzunehmen. 

Ubrigens bestand bei jenen Kastenportatilien, deren Deckel zum Ausziehen oder 
Aufklappen eingerichtet war, das eigentliche Portatile im Grunde nur im Deckel mit 
dem ihm eingefiigten Altarstein. Alles andere war nebensachliches Zubeh6r. 


DaB die Kastenportatilien wirkliche Portatilien und nicht bloB Reliquiare 
darstellten, beweist der bei ihnen nie fehlende Altarstein. Es erhellt das aber 
auch aus Inschriften, die an verschiedenen alten kastenférmigen Portatilien 
angebracht sind und das Portatile entweder ausdriicklich Altar nennen, ja 
seine Konsekration bezeugen oder doch unzweideutig auf den Zweck hin- 
weisen, dem es zu dienen bestimmt war, die Feier der hl. Geheimnisse. Eine 
derselben, die Inschrift des sog. Andreasaltarchens im Trierer Domschatz, ist 
uns schon begegnet. Andere Beispiele bieten das sog. Willibrordusaltarchen 
in der Liebfrauenkirche zu Trier, das Geminianusportatile zu Modena, das 
Portatile in St. Walburga zu Eichstaétt und das Heinrichsportatile in der 
Reichen Kapelle zu Miinchen. Wir werden dieselben bei Besprechung dieser 
Portatilien kennenlernen. 

Freilich waren die Kastenportatilien mehr Prunkstiicke als Gegenstande 
zum gewohnlichen Gebrauch, wie sie auch infolge ihrer Héhe und ihrer ver- 
haltnismafBig geringen Gré8e fiir ihren Zweck nicht gerade sonderlich bequem 
waren. 


2 Naheres im folgenden Abschnitt, der sich eingehend mit dem Reliquiengrab beschaftigen 
wird. 
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Das alteste der Kastenportatilien, die sich aus dem Mittelalter erhalten haben, 
ist das Egbert- oder Andreasportatile zu Trier, von dessen Stein und Inschrift 
schon die Rede war. Es entstammt dem Ende des 10. Jahrhunderts. Dem spaten 
11. Jahrhundert gehoren an ein Portatile im Stift Melk, ein kastenformiges Porta- 
tile im Welfenschatz, sowie ein Kastenportatile im Domschatz zu Hildesheim, ein 
Kastenportatile im Landesmuseum zu Darmstadt sowie vielleicht auch das sehr 
schadhafte kastenférmige Portatile in der Stiftskirche zu Gandersheim. Um 1100 
entstand das sog. Geminianusaltarchen im Dome zu Modena; im Lauf des 12. Jahr- 
hunderts wurden geschaffen das Willibrordusaltarchen in Liebfrauen zu Trier, ein 
Portatile im Cluny-Museum, das Kastenportatile in St. Walburga zu Eichstatt, ein 
kleines Portatile in der Schnitgensammlung des Kélner Kunstgewerbemuseums und 
das leider sehr beschadigte kastenformige Portatile im Dom zu Merseburg. Der 
Deckel eines kastenformigen Portatiles des 12. Jahrhunderts befindet sich in einer 
Pariser Privatsammlung (Martin Le Roi’). Etwa aus der Wende des 12. Jahrhun- 
derts datiert ein zweites kastenformiges Portatile im Landesmuseum zu Darmstadt, 
das jiingste der noch vorhandenen mittelalterlichen Kastenportatilien. Es war so- 
nach dieser Typus nur eine voriibergehende Erscheinung von verhaltnismaBig kur- 
zer Existenz. Ein ganz vereinzeltes, héchst interessantes Beispiel aus dem Beginn 
des 18. Jahrhunderts birgt das Dommuseum zu Augsburg. 

Die H6é he dieser Portatilien ist recht verschieden. Die gréBte hat der 
Tragaltar in Liebfrauen zu Trier, 14 cm ohne die FiiRe; nur um ein geringes 
niedriger ist das St. Andreasaltaérchen im Domschatz mit 13,5 cm. Das Kasten- 
portatile im Cluny-Museum ist 10,5 cm, das Hildesheimer 10 cm hoch. Beim 
Melker Tragaltar belauft sich die Héhe auf 7,8 cm, bei dem Geminianuspor- 
tatile im Dom zu Modena auf 7,5 cm, beim Eichstatter auf 6,7 cm, beim Trag- 
altarchen der Sammlung Schniitgen auf nur 6 cm. Von den beiden Tafeln 
des diptychonférmigen Heinrichsportatiles der Reichen Kapelle zu Miinchen 
ist die obere 4 cm, die untere 3,5 cm hoch. 

Wie durch ihre Hohe so unterscheiden sich die Kastenportatilien von 
den tafelformigen Tragaltéaren auch dadurch, da sie meist mit FiRen 
ausgestattet sind. Man gab denselben gern die Form von hockenden oder 
liegenden Tiergestalten (L6wen, Drachen) sowie von Klauen. Eine groteske 
Bildung der Fii8e zeigt das Geminianusportatile, eine Verbindung von Men- 
schenkopf und Klaue. 

2. Die noch erhaltenen alten Kastenportatilien. Das 
alteste Kastenportatile, das Egbertportatile zu Trier, ist zugleich das bedeutendste. 
Eine Nielloinschrift, welche die Oberseite umzieht, besagt: Hoc sacrum reliquiarum 
conditorium Egbertus Archiepiscopus fieri jussit et in eo pignora sancta servari con- 
stituit, clavum videlicet Domini, dentem s. Petri, de barba ipsius et de catena, san- 
dalium s. Andreae apostoli aliasque sanctorum reliquias. Tritt in dieser Inschrift 
der Reliquiarcharakter des Kastens deutlich zutage, so wird dieser in einer zweiten, 
die bereits andernorts (S. 441) mitgeteilt wurde, ausdriicklich als altare conse- 
cratum bezeichnet, so daB es nicht zweifelhaft sein kann, daB wir in ihm nicht blo8 
einen Reliquienbehalter, sondern auch einen Tragaltar vor uns haben. Der mit 
Goldblech bekleidete Deckel ist als Schieber eingerichtet. In seiner Mitte steht ein 
gleichfalls mit Goldblech tiberzogener Fu, vor dessen Spitze der miniaturhafte 
Altarstein mit der ihn umgebenden Inschrift angebracht ist, wahrend hinter der 
Ferse sich ein blauer Edelstein und ein Schlof befindet. An jeder der vier Ecken 
ist ein silberner vergoldeter Ring befestigt. 


* Es stammt aus dem NachlaB des Prof.FloB zu Bonn. 
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Die Langseiten des Kastens sind mit einer Elfenbeinplatte bedeckt und werden 
durch Leisten, die mit Zellenschmelzplattchen, Edelsteinen und Perlen besetzt sind, 
in drei Felder gegliedert (Tafel 96), welche in den Ecken ein mit Email verziertes 
Scheibchen als Schmuck aufweisen. Die Mitte der beiden auBeren Felder nimmt ein 
viereckiges Emailplattchen mit einem der Evangelistensymbole ein; beim mittleren 
ist in ihr ein goldenes, in GuB ausgefithrtes Lowchen angebracht. UWberaus kost- 
bar und prachtig sind die Schmalseiten (Tafel 98) mit ihrer in Email und Edelsteinen 
ausgefiihrten Umrahmung, der fibelartigen Scheibe, die jetzt freilich sich nur mehr 
an der hinteren Schmalseite in ihrem urspringlichen Zustand befindet, der mit 
Tiergestalten in durchbrochener Arbeit geschmiickten und mit rotem Glas hinter- 
legten Goldverkleidung und den Perlenschniiren, welche vorn die den Grund gliedern- 
den Felder umrahmen. Die Unterseite ist nur mit Kupferblech beschlagen, wie die 
kupfernen vergoldeten FiiBe unter den Ecken, liegende Lowen mit Ringen im Maul, 
spatere Zutatt. 

Fir das Willibrordusportatile mag man das Andreasaltarchen zum Vorbild 
genommen haben, doch ist bei ihm statt des Deckels der Boden als Schieber ein- 
gerichtet worden. Die Bekleidung der Schmalseiten wurde in gotischer Zeit 
erneuert, wohl infolge von Beschadigungen, die diese erlitten hatten. Urspriinglich 
sind dagegen die freilich nicht unbeschadigten Langseiten und die nur unwesentlich 
veranderte Oberseite (Tafel 96). Die beiden Langseiten sind in je drei kraftig ein- 
springende quadratische Felder geschieden. Die Leisten, welche sie umrahmen und 
teilen, sind oben mit einem aus gefiillten Kreisen sich zusammensetzenden, auf 
einem Grund von braunem Firnisbrand stehenden vergoldeten Fries verziert, auf 
den Schragen mit einem getriebenen romanischen Blattfries. An den Schnittstellen 
der horizontalen und vertikalen Leisten sind quadratische Silberplattchen mit dem 
getriebenen Brustbild eines Heiligen angebracht. Die Felder haben als Fillung 
Elfenbeinreliefs, deutsche Schopfungen nach griechischen Vorbildern, je drei Brust- 
bilder von Heiligen in den seitlichen Feldern, Maria mit dem Jesuskind als Ganz- 
figur bzw. die Darstellung des Todes Marias in dem mittleren. Die Reliefs in den 
Seitenfeldern werden beiderseits von getriebenen Reliefbrustbildern trierischer 
heiliger Bischéfe begleitet. Oben ist der Kasten von einer langen zweiteiligen In- 
schrift in Gold auf Firnisbrand eingefaBt, die unter anderem die im Innern befind- 
lichen Reliquien nennt. In der Mitte der Oberseite ist der Altarstein eingelassen, 
zunachst umrahmt von einem gotischen Rankenfries, einer Zutat aus spatgotischer 
Zeit, dann von einer zweireihigen Inschrift, die wie die Randinschrift in Gold auf 
Firnisbrand ausgefihrt ist, aus der gleichen Zeit stammt und lautet: + Hoc altare 
beatus Willibrordus in honore Da ft Salvatoris consecravit, super quod in itinere 
missarum oblationes DO offerre consuevit, in quo continetur de ligno crucis XPICTI 
et de sudario capitis ipsius +. Die Inschrift bekundet, daB damals, als man das 
heutige Portatile schuf, der Stein als ein vom hl. Willibrord zu Ehren des Herrn 
geweihter und auf Reisen benutzter Tragaltar angesehen wurde, daf er aber auch 
bei dem neuen Portatile wieder als Altarstein diente, da ja die Inschrift von ihm 
sagt, es seien enthalten in dem Altar, d. i. unter dem Stein, Reliquien vom hl. Kreuz 
und dem Sudarium. Wie es tbrigens scheint, wurde nicht bloB der Stein, sondern 
das ganze Portatile, das man dem hl. Willibrord zuschrieb, also auch seine Holz- 
fassung, oben in den Deckel des neuen Portatiles eingelassen. Der Umstand, daB die 
Inschrift sich nicht unmittelbar um den Stein herumzieht, sondern in einer Ent- 
fernung von ihm, die etwa seiner halben Breite entspricht, weist, scheint es, darauf 
hin. Der innere gotische Rankenfries mag nachtraglich angebracht worden sein, weil 
die unbekleidete Holzfassung des urspriinglichen Portatiles zu armlich erschien?. Den 


1 Farbige Abb. bei E. aus’m Weerth, Kunst- H. Frauberger a. a. O., Tfl. 5 und 6 sowie bei 
denkmaler des christl. Mittelalters in den Rhein- Braun, Meisterwerke I, Tfl. 9 10. 
landen, Tfl. LV; dazu Text III, 78 f. Gute photo- ? Abb. der Oberseite auch bei Braun, Meister- 
graphisch. Abbildungen bei O. von Falke und werke II, 28. Es ware zu erwagen, ob sich 
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schmalen Raum seitlich zwischen der den Stein umziehenden und der die ganze 
Oberseite umrahmenden Inschrift bedeckt ein zierlicher, getriebener, romanischer 
Blattfries aus vergoldetem Silber, die Flache vor und hinter dem Stein fiillen figiir- 
liche Reliefdarstellungen, hinten der Heiland mit den beiden Apostelfursten, alle drei 
thronend, vorn die stehenden Bilder Marias — der Tragaltar stammt aus dem ehe- 
maligen Marienkloster — eines Bischofs (Willibrordus) und eines Martyrers. Ge- 
tragen wird der Kasten von vier klauenartigen Fifichen aus vergoldetem Kupfer’. 


Das Portatile im Stift Melk hat als Einfassung der in den Deckel eingelassenen 
Porphyrplatte eine Bordiire von vergoldetem Kupfer, welche in rotem Email die 
Inschrift enthalt: Plus valuit cunctis Johannes voce preconis — Inquit en agne Dei 
tollit qui crimina mundi. Der den Inschriftenfries umgebende Holzrahmen hat 
seinen urspriinglichen Dekor nicht mehr; denn seine heutige rote Samtbekleidung ist 
das Werk einer spateren Restauration. An seinen vier Seiten zeigt das Portatile 
ein stark vertieftes Feld. Die Leisten, welche dasselbe umrahmen, sind heute an 
den Schragen schmucklos, oben aber noch mit einem in rotem Grubenemail auf ver- 
vergoldetem Kupfer mangelhaft ausgefiihrten Rosettenfries verziert. Die Fillung 
der Felder besteht in kiinstlerisch tiefstehenden Elfenbeinreliefs. Sie stellen an 
einer der Langseiten drei Szenen aus dem Jugendleben des Heilandes dar, seine Ver- 
kiindigung, seine Geburt und seine Anbetung durch die drei Weisen, an einer 
der Schmalseiten die Ubergabe der Schliissel an Petrus und des Evangeliums 
an Paulus, an der anderen den Weltrichter, der zwei Engeln Kreuz und Buch itber- 
gibt. Die zweite Langseite zeigt zwei nicht recht klare Darstellungen, die aus 
Wolken hervorragende Rechte Gottes, welche zwei Engeln einen Kranz reicht, und 
einen Heiligen — nicht Christus, wie irrtiimlich gesagt wurde — zwischen der 
Personifikation des Wassers und des Lichtes, wohl ein Martyrer, der Feuersqualen 
und den Tod durch das Wasser erduldete. Das Portatile sitzt auf vier elfenbeinernen 
LoéwenfiiBchen und hat eine Gesamthéhe von 10% cm. Der Zugang zum Innen- 
raum, in dem die Reliquien geborgen waren, befindet sich an der Unterseite*. 


Auch die zwei Portatilien im Landesmuseum zu Darmstadt sind mit Elfen- 
beinreliefs geschmiickt. Das eine daselbst zeigt an einer seiner Schmalseiten 
Christus am Kreuze zwischen Maria und Johannes und Henkern, an der anderen 
den Heiland in der Verherrlichung, an den Langseiten Apostel, begleitet von je zwei 
Evangelisten. Die Reliefs stehen in vertieftem Feld. Die Einfassung des Altar- 
steines, einer Porphyrplatte, und die Bekleidung des Leistenwerks der Seiten 
bestehen aus vergoldetem Kupferblech und sind mit gravierten Friesen, die von 
Blattwerk, vierteiligen Rosetten, verflochtenem Zickzack u. 4. gebildet werden, 
belebt. Eine in Gold auf Firnisbrand ausgefihrte Inschrift an der Unterseite des 
Portatiles verzeichnet die in dieses eingelegten Reliquien. Getragen wird das Altar- 
chen von vier einfachen, nach unten geschweiften Fifichen. Es entstand um 1200, 
doch sind die Elfenbeinfiguren vielleicht Alter. 


Das zweite dortige Portatile ist nicht bloB an den Seiten, sondern auch oben 
auf dem Rahmen des Altarsteines mit Elfenbeinreliefs ausgestattet. Wir sehen auf 
ihm an der vorderen Schmalseite des Portatiles das Opfer Abrahams, an der linken 
Langseite Melchisedech, an der rechten Aaron, mit Ahren dem Symbol des Erstlings- 
opfers der Friichte®. Die zweite Schmalseite hat ihr urspriingliches Relief nicht mehr; 
denn die jetzt hier angebrachte Darstellung der Anbetung des Jesuskindes durch die drei 


nicht durch eine Untersuchung Klarheit in den 
Sachverhalt bringen liefe. Vielleicht sogar, 
da8 man den ganzen Kasten mit seinem Stein 
bereits vorfand, und da8 man ihm im 12. Jahr- 
hundert nur seinen heutigen Schmuck gab. 
*Vgl. tber das Portatile auch E. aus’m 
Weerth a. a. O. III, 94. DaB der Kasten ehe. 
dem wirklich als Portatile galt und diente, zei- 


gen die beiden noch vorhandenen kleinen Kri- 
stalleuchterchen, welche mittels eines Stachels 
auf die hinteren Ecken aufgesteckt wurden. 


‘ Abb. in Osterreichs Kunsttopographie III, 
Bezirk Melk (Wien 1909) 320 und bei Gold- 
schmidt II, Tfl. 35. 


* Nicht, wie man gesagt hat, Kain. 
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Konige paBt nicht nur nicht in den Gedankenzyklus des Bildwerks des Rahmens, 
sondern findet sich auch an den Seiten, wo sie ersichtlich original ist. An der 
zweiten Schmalseite war wohl das Opfer Abels oder wahrscheinlicher das Lamm 
Gottes dargestellt, wie auf der Oberseite eines Portatiles im Dom zu Osnabriick®. 
Die Seiten enthalten Szenen aus dem Leben Jesu. Die Reihe beginnt bei einer der 
Langseiten (Verkiindigung, Geburt, Anbetung durch die drei Weisen), geht dann 
auf eine der Schmalseiten tiber (Kreuzigung), setzt sich von hier aus fort an der 
anderen Langseite (Gang der Frauen zum Grabe, Christus und Thomas, die Emmaus- 
jinger) und schlieBt bei der zweiten Schmalseite (Himmelfahrt). Die Ecken sind 
mit den Figuren der thronenden Evangelisten besetzt, von denen jedoch heute eine, die. 
des hl. Johannes, fehlt. Die Leisten, welche oben und unten die Reliefs abschlieBen, 
haben ihre Bekleidung verloren. Als Trager des Portatiles dienen vier Klauen. Es 
stammt aus dem Ende des 11. oder Beginn des 12. Jahrhunderts. 

Das Kastenportatile im Cluny-Museum ist an jeder der beiden Lang- 
seiten durch flache Leisten in drei Felder geschieden. Alle sind mit einer quadrati- 
schen Elfenbeinplatte gefillt, die von einem Akanthusfries umrahmt ist und zwei 
Apostel, edle Gestalten von vortrefflicher Ausfihrung, enthalt. Von den Schmal- 
seiten hat eine ihren ursprtinglichen Dekor verloren, die andere ist mit einer 
Elfenbeinplatte bekleidet, welche unter drei Rundbogenarkaden, einer etwas breite- 
ren und hoéheren mittleren, die in den Akanthusfries der Umrahmung einschneidet, 
und zwei etwas niedrigeren und zugleich schmaleren seitlichen, drei heilige Diakone, 
wohl die hll. Vinzentius, Stephanus und Laurentius, aufweist. Die Leisten, welche 
die Seiten des Portatiles umrahmen und an den Langseiten die drei Felder vonein- 
ander trennen, sind mit vergoldeten Kupferstreifen tiberzogen, die mit romanischen 
Goldranken auf durchsichtigem, grinem oder dunkelrotem Emailgrund verziert sind 
und von einem Perlstabchen begrenzt werden. Die Oberseite des Portatiles sticht 
durch ihre armliche Behandlung auffallend von den Seiten ab. Denn die kupferver- 
goldete Einfassung des Altarsteines, einer Porphyrplatte, hat als Schmuck nur ein- 
gravierte Ranken. Das Brett, in welches der Altarstein eingelassen erscheint, ist 
als Schieber gestaltet, so daB es herausgezogen und der Kasten gedffnet werden 
kann. Die FiBe, auf denen das Portatile ruht, haben die Form von Drachen. Nach 
der Kleidung der hill. drei Diakone an einer der Schmalseiten zu urteilen, dirfte es 
im friihen 12. Jahrhundert geschaffen worden sein (Tafel 95). 

Zum Aufklappen hergerichtet ist die Oberseite des Kastenportatiles im Dom- 
schatz zu Hildesheim (Tafel 99). Deckel und Seiten haben eine Silberbekleidung, die 
in Gravierung und Niello reich mit bildlichem Schmuck ausgestattet ist. Auf dem 
Deckel ist sie um den hier eingeftigten Altarstein herum mit einem derben romani- 
schen Rankenfries verziert, der in den Ecken die Evangelistensymbole, hinten die 
Hand Gottes, vorn das Lamm, rechts und links je vier nimbuslose, nicht naher 
bestimmbare Brustbilder umschlieBt. An den Seiten des Portatiles sehen wir die 
FuBwaschting, das letzte Abendmahl’, das Mahl zu Emmaus und ein Widmungsbild. 
FuBwaschung und Abendmahl sind, weil viele Personen umfassend, an den langeren 
Seiten dargestellt. Die Seiten des Deckels umzieht ein Rautenfries. 


Der kastenformige Tragaltar im Welfenschatz hat oben um den Altarstein 
eine rétlichgraue Marmorplatte, eine 1,4 cm breite Silbereinfassung, die eine jetzt 
zum groBten Teil zerstorte Nielloinschrift tragt. Die mit Silberblech bekleideten 
Seiten des Portatiles sind von Leisten umrahmt, welche als Belebung eine zierliche 
niellierte Ranke zeigen. In dem vertieften Feld der langeren Seiten (Tafel 94) stan- 
den, aus der Silberbekleidung hervortretend und durch glatte oder mit Spiralen 
verzierte romanische Saulchen voneinander getrennt, je finf der zwolf Apostel, von 


® Abb. der beiden Portatilien des Darmstad- 
ter Museums bei Roh. V, 350, besser bei Gold- 7 Abb. in Zeitschrift XVII (1904) 101. 


schmidt II, Tfl. 32 und 38. 
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denen an einer jedoch nur noch zwei erhalten sind. Von der schmaleren hat bloB 
eine ihren urspriinglichen Schmuck bewahrt. Wir erblicken hier Christus auf dem 
Regenbogen, begleitet zur Rechten vom hl. Petrus, zur Linken vom hl. Paulus. Den 
seitlichen Abschlu8 der Darstellung bildet rechts wie links ein Halbsaulchen. Der 
mit einer vergoldeten Kupferplatte bekleidete Boden des Portatiles kann ausgezogen 
werden. Seine Ornamentierung erinnert einigermafen an diejenige des aus Sid- 
deutschland stammenden Tafelportatiles im Cluny-Museum sowie an die des Watter- 
bacher Portatiles im Nationalmuseum zu Minchen, und zwar sowohl was Anordnung 
des Ornamentes anlangt, als namentlich in bezug auf Stil und Bildung der Ranken. 
Den Rand entlang umzieht ihn ringsum ein reicher frithromanischer Rankenfries. 
In der Mitte des yon diesem eingeschlossenen Feldes ist, von einem grofen Kreise 
umschrieben, das Lamm Gottes dargestellt, in den Ecken in kleinerem Kreise je 
eines der Evangelistensymbole. Den Raum zwischen den Kreisen beleben stilisierte 
Wolken. In den Ecken des Bodens sind noch die Locher vorhanden, in denen einst 
die FiiSchen des Portatiles befestigt waren’. 


Das Portatile im Dom zu Modena ist das einzige Kastenportatile, das sich in 
Italien erhalten hat. Es ist nicht zum Offnen eingerichtet. Oben umgibt den 
Altarstein, eine Serpentinplatte, eine ca. 1,5 cm breite, zum Teil vergoldete Silber- 
borte, der die Inschrift eingraviert ist: + Hoc Domini sacra corpus mactatur in 
ara —, Quo sumpto vivit dignus, reus inde peribit. Die Fortsetzung finden diese 
Verse auf der oberen Leiste von drei der Seiten des Portatiles, auf denen wir die 
Worte lesen: Quantus in hac parva thesaurus clauditu(r arc)a. Die Silbermontie- 
rung der oberen Leiste der vierten Seite, der senkrechten Leisten an den Ecken und 
der die Seiten unten abschlieBenden Leisten sind mit gravierten Ranken verziert. 
In dem vertieften Felde der beiden langeren Seiten befinden sich je sechs Apostel, 
an der einen Schmalseite der Heiland, begleitet von den hl]. Geminianus und Nikolaus 
an der anderen Maria zwischen zwei nicht naher gekennzeichneten Heiligen. Getrennt 
sind die in Treibarbeit ausgefiithrten Figuren voneinander durch.ein romanisches 
Halbsaulchen, wie bei dem Portatile des Welfenschatzes, an das unser Tragaltar 
auch im Figurenschmuck der Seiten auffallend erinnert. Die Unterseite ist mit einer 
vergoldeten Kupferplatte bekleidet, welche den Rand entlang mit einem gravierten 
romanischen Rankenfries eingefaBt ist. Das von diesem umschriebene Feld enthalt 
ein grofes bis zur Umrahmung reichendes Kreuz, dessen Arme sich an den Enden 
trapezférmig erweitern, und dessen Zentrum eine Scheibe mit dem Lamm schmiickt. 
In den Ecken des Feldes sind in Kreisen die Evangelistensymbole dargestellt, in den 
von den Armen des Kreuzes gebildeten Winkeln Engel mit Hostien in den Handen. 
Ein sonderbares Gebilde sind die vier FiiSe des Portatiles, im oberen Teil ein mann- 
licher Kopf, unten eine derbe Klaue®. Das interessante Portatile diente der Inschrift 
auf der oberen Leiste der Seiten zufolge auch zur Aufbewahrung des Allerheiligsten. 


Das Portatile im Kloster St. Walburga zu Eichstatt ist wie das Hildesheimer 
zum Aufklappen eingerichtet (Tafel 97). Es ist besonders darum interessant, weil 
abgesehen von zwei griechischen Elfenbeinplattchen, die auf dem Deckel rechts und 
links von dem kleinen Altarstein eingelassen sind, nur Firnisbrand auf vergoldetem 
Kupfer zu seiner Verzierung verwendet ist, mit dem Unterschied freilich, daB er 
auf der Umrahmung des Deckels den Grund, an den Seiten dagegen das Muster 
bildet. Die Elfenbeinplattchen des Deckels sind mit Reliefs geschmiickt, einer 
stehenden Ganzfigur und darter einer Halbfigur. Die beiden Ganzfiguren sind nicht 
bestimmbar, die zwei Halbbilder stellen wohl die hil. Petrus und Paulus dar. Die 
Umrahmung des Deckels und die beiden Bander, welche den Altarstein von den 
Elfenbeinplattchen scheiden, enthalten eine Inschrift, die darum besonders bemer- 
kenswert ist, weil sie keinen Zweifel l4Bt, daB das KAstchen nicht bloB Reliquiar, 


' ® Abb. bei Roh. V, TA. CCCXLI und i 
8 Abb. b was, ; , hago fo 
ei Neumann a. a. 0. 139 f Zeitschrift XVII (1904) 105 t. 
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sondern auch, ja vor allem, Tragaltar war. Sie lautet: Hostia quae rite signatur 
mystica per te — hanc clemens hodie res nobis suscipe XPE — Et per reliquias has 
nostri dilue noxas — Ut nos condigni tibi simus laude sacra nostri. Die Seiten um- 
zieht in Firnisbrand prachtiges romanisches Rankenwerk auf Goldgrund, dem Adler, 
Lowen und anderes Getier eingefiigt sind; unten sowie an den Ecken werden sie 
durch ein mit imitierten Steinen und Perlen verziertes Bértchen abgeschlossen. 
Das Portatile entstammt dem 12. Jahrhundert”. 


Das nur 18,5 X 15 cm messende Tragaltarchen der Sammlung Schniitgen hat 
allein an der Unterseite figuralen Schmuck, Christus thronend, in der Hand die 
Rolle. Das Relief ist jedoch nicht fiir das Portatile gemacht worden. Die Seiten 
umgibt an den Randern ein mit getriebenem Ornament (Zickzack, gewellten Stab- 
chen, die einander umschlingen) versehenes Bortchen; das von ihm umrahmte Feld 
zeigt als Schmuck eine einfache Palmettenverzierung. Die Einfassung, welche das 
Portatile oben umzieht, enthielt eine Inschrift, die jedoch jetzt nur mehr teilweise 
vorhanden ist. Der in der Mitte eingeftigte Miniaturaltarstein aus griinem Mar- 
mor wird yon einem geometrisch gemusterten Bortchen eingefaBt. Die Fu8chen des 
Portatiles' sind wenigstens zum Teil nicht urspriinglich. Das Portatile ist das 
schlichteste und unbedeutendste seiner Art. 

Von dem Kastenportatile im Dom zu Merseburg ist nicht viel mehr als der 
holzerne Kasten tbrig, in den oben der Altarstein eingelassen war. Er ist aus 
einem einzigen, 35 cm breiten, 22 cm tiefen und 6,3 cm hohen vierkantigen Eichen- 
holzblock gemacht, in dem man von oben her eine grofe Hohlung in Form eines 
langgezogenen Sechsecks angebracht hat. Ihre groSte Lange betragt, den Falz, 
mit dem sie versehen ist, nicht eingerechnet, 24,4 cm, ihre groBte Breite 12 cm. An den 
Ecken treten aus dem Kasten runde Pfeilerchen heraus. Der Altarstein und die 
ehemalige Bekleidung der Umrahmung desselben fehlen heute ganz. Von den mit 
getriebenen figiirlichen Darstellungen geschmiickten Metallplattchen, mit denen die 
Seiten verziert waren, haben sich an einer der beiden langeren finf gerettet, von 
denen zwei Halbbilder derApostelfiirsten, die drei andern Szenen aus Christi Leben 
enthalten, die Verkiindigung, die Geburt und die Kreuzigung. Auf einer der Schmal- 
seiten sieht man noch drei Plattchen, an den tbrigen Seiten ist kaum mehr etwas 
von dem einstigen Dekor erhalten. Auf der Bekleidung der Eckpfeilerchen, die noch 
bei zweien vorhanden ist, waren in schwachem Relief unter einer Rundbogenarkade 
thronend, die vier Evangelisten dargestellt. Die FiS8e, die urspriinglich schwerlich 
fehlten, sind heute verschwunden”. 

Auch das Kastenportatile zu Gandersheim ist nur in sehr beschadigtem Zu- 
stande auf uns gekommen. Vorhanden ist nur noch das 31,8 cm tiefe, 17,7 cm breite 
und 10 cm hohe Kastchen, in dem sich die Reliquien befanden. Der Deckel des- 
‘selben, in dem der Altarstein angebracht, und der nach Ausweis des Restes eines 
Schlosses aufklappbar und verschlieBbar war, ist véllig abhanden gekommen. Von 
der ehemaligen Ausstattung des Portatiles hat sich kaum mehr als die aus vergolde- 
tem Kupfer bestehende Bekleidung einer der Schmalseiten erhalten, die zwischen 
Rankenfriesen die achtzeilige wichtige Inschrift tragt: Hoc altare tibi sancteque tue 
genetrici -- Corpora sanctorum in pace sepulta tuorum — Hic ut numinen certum sit 
omnibus. Amen. — Me si portet loco, quis, p(ror)sus tollat ab ipso — Deleat 
hunc ipsum Christus de sorte suorum. Dieselbe laBt keinen Zweifel, dab das Kastchen 
der Uberrest eines Portatiles ist, da es in ihr ja ausdriicklich als hoc altare 
bezeichnet wird?’. 


19 Abb. der Oberseite bei Braun, Meister- 12 Skizze und Beschreibung in Kd. der Prov. 
werke II, Tfl. 30. Die Angabe in Zeitschrift Sachsen, Kr. Merseburg, 131. 
XVII (1904) 45, das Portatile sei mit durch- ‘3 Vel. Kd. des Herz. Braunschweig, Kr. Gan- 
brochenen Metallplatten geschmiickt, ist nicht dersheim 148, wo das Portatile jedoch irrtim- 
zutreffend. lich der karolingisch - ottonischen Zeit zuge- 
11 Abb. in Zeitschrift XVII (1904) 99. schrieben wird. 
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Der heute in der Sammlung Martin Le Roi befindliche Deckel eines ehemaligen 
Kastenportatiles ist mit vergoldetem Silber montiert. Der Rahmen des in. ihn 
eingelassenen Altarsteines, eines Serpentins, ist reich mit gravierten figirlichen 
Darstellungen geschmiickt. Auf seiner hinteren Schmalseite sehen wir Christus 
in. der Mandorla, die von zwei Engeln gehalten wird, rechts und links begleitet 
von Petrus und Paulus, sowie vier andern Aposteln, auf der vorderen Maria in der 
Mandorla zwischen je drei weiteren Aposteln. Vor dem Thron der Gottesmutter 
liegt ein Geistlicher am Boden, in den Handen ein ziemlich hohes viereckiges Kast- 
chen. Es ist der Stifter des Portatiles, der sich in einer rings um den aufSeren 
Rand des Rahmens hinziehenden Inschrift Donatus nennt, das Kastchen aber, welches 
er Maria darbringt, ist das Portatile. Auf den schmaleren Langseiten der Um- 
rahmung des Altarsteines sind je drei stehende Heiligenfiguren und je zwei der 
Evangelistensymbole eingraviert. Links erblicken wir zwischen den Symbolen der 
hil. Matthaus und Markus die hll. Mauritius, Lambertus** und Margareta, rechts 
zwischen den Sinnbildern der hll. Johannes und Lukas, die hll. Christophorus, Mar- 
tinus und Barbara. Das den Stein unmittelbar einfassende schmucklose Silberband- 
chen, welches die Gravierungen des Rahmens zum Teil verdeckt, ist spatere Zutat*>. 


Das 1701 angefertigte Kastenportatile im Dommuseum zu Augsburg (Tafel 94) 
ist in der ganzen neueren Zeit ein Unikum. Form und Ornamentierung verraten 
sofort das Datum der Entstehung. Aus einer Inschrift, welche oben den Rand des 
aufklappbaren Deckels umzieht, und lautet: Praesul in Augusta Henricus ego 
Stephanista — talia me (zu lesen munera) pio tibi praeparo sancta Maria. reno. 
MDCCI, erhellt, da6 das Portatile die Umarbeitung eines Alteren ist, welches Bischof 
Heinrich II. (¢ 1063) — denn nur dieser kann gemeint sein — anfertigen lieB. Bei 
der Erneuerung blieb der Tragaltar kastenfoérmig; er erhielt aber, dem Geschmack 
der Zeit entsprechend, statt gerader, geschweilfte Seiten. Von dem urspriinglichen 
Portatile ist tibrigens nicht viel tbrig, der Altarstein, eine rechteckige, 20% * 9 cm 
messende Porphyrplatte, die zierliche Filigranborte, welche die Seiten oben und 
unten besaumt, sowie der Wortlaut der urspriinglichen Widmungsschrift. Die Be- 
kleidung des heutigen Portatiles besteht aus vergoldetem Kupfer, die Verzierung 
des Deckels in zierlichen gravierten Akanthusranken auf gepunztem Grund, der 
Schmuck der Seiten in den getriebenen Darstellungen der vier Evangelisten und der 
Leidenswerkzeuge. Jene stehen auf den eingezogenen Partien der Seiten, diese 
auf den nach aufen gekriimmten. Die gr6éf8te Breite des Portatiles betragt 24,5 cm, 
seine groBte Tiefe 32,5 cm, seine Hohe einschlieBlich der 4 cm hohen Léwenfiife, 
auf denen es sitzt, 13 cm. Das Sepulcrum wird sich unter dem Altarstein in dem 
schweren Eichenholzdeckel befinden. 


Verloren ist heute das Kastenportatile, das sich ehedem in der Kartause zu 
Rettel in Lothringen befand und aus einer Beschreibung Dom Aug. Calmets bekannt 
ist®. Es war etwa einen guten Fuf tief und 8 oder 9 Zoll breit. Der Altarstein 
bestand aus Jaspis und war beilaufig 3 Finger lang und 1% Zoll breit. An 
den Seiten des Portatiles waren die zwélf Apostel dargestellt, unten die Personi- 
fikationen der vier Kardinaltugenden und der Erléser. Im Innern des KAstchens sah 
man die Sandalen, deren sich Papst Sixtus am Altar bedient haben sollte. Das Bild- 
werk der Unterseite erinnert an das der Unterseite des Wattenbacher Altarchens. 

Ein kastenférmiges Portatile war urspriinglich auch wohl das kostbare Reli- 
quienkastchen, in dem man bis zur Revolution zu Vendéme die beriihmte Reliquie 


14 Nicht Laurentius, wie es Zeitschrift XVII 


ElsaB-Lothringen III (StraBburg 1889) 865. 
(1904) 102 heift. Der Heilige ist durch seine 


Wenn es hier heiSt autel portatif... couvert de 


Gewandung als Bischof gekennzeichnet. 
1 Abb. a. a. O. 103. 


SST). VAS Calmet, Notice de la Lorraine Il 
(Nancy 1756) 329, in Kunst und Altertum in 


James d’argent, representant par-dessus Jésus- 
Christ et les 4 vertus cardinales, so ist par- 
dessus wohl nur ein Druckfehler statt par- 
dessous, wie sowohl aus der Art des figiirlichen 
Schmuckes als aus dem Zusammenhang erhellt. 
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der Trane Christi aufbewahrte, wie man glaubte, eine der Tranen, die der Herr bei der 
Auferweckung des Lazarus geweint hatte. Die Metallbekleidung seines Deckels zeigte 
in der Mitte einen groBen spitzovalen Ausschnitt, in den vier Ecken Abrahams Opfer, 
Melchisedech, Moses und Aaron, alle vier Ganzfiguren und, wie es scheint, graviert. 
Melchisedechs Kopf war durch ein offenes Auge bedeckt, ein zweites, geschlossenes 
Auge befand sich zu FiiSBen des unterhalb Melchisedechs stehenden Aaron. Um das 
Kastchen herum war an drei Seiten getriebenes Bildwerk angebracht; an einer 
der Schmalseiten sah man den Heiland in der Mandorla, umgeben von den Evange- 
listensymbolen. Von den beiden langeren Seiten wies die eine in der Mitte einen 
Adler in kreisformiger Einfassung auf, rechts und links je zwei durch ein Saulchen 
voneinander geschiedene Heilige. Die andere zeigte in gleicher Anordnung in der 
Mitte das Lamm Gottes, seitlich die vier grofen Propheten. Die zweite Schmalseite 
hatte ein von Edelsteinen umrahmtes Auge als Schmuck. Die senkrechten Eck- 
leisten waren mit Edelsteinen besetzt, auf den Horizontalleisten standen Inschriften, 
ausgenommen die mit der Majestas verzierte Schmalseite, an der sie ebenfalls mit 
Edelsteinen ausgestattet worden waren. Die Inschrift lautete an der einen Lang- 
seite oben S. Tertullinus, S. Corbinianus, S. Eutropius, S$. Georgius, unten: Bis duo 
symnistae tua pandunt tempora, Christe, an der zweiten oben: Esaias, Ezechiel, 
Agn Di, Hieremias, (Danielus), unten: Aspice Jaeta tuos felix Frigisinga patronos”. 
Auf dem untern Rand der vorderen Schmalseite, an welcher das Auge angebracht 
war, las man: Heinricus rex, Nitkerus eps, vorne auf dem Deckel, der zum Aus- 
und Einschieben eingerichtet war: Heinrico Nitkerus dat. 


Nach den beiden letzten Inschriften stammte das Kastchen aus Freising. Bischof 
Nitkerus (1039—1052) schenkte es Kaiser Heinrich III., von diesem kam es, wie 
spater erzahlt wurde, und wie es in der Tat nicht unwahrscheinlich ist, an den 
Grafen Gottfried von Anjou, der es dann seiner Stiftung, der Benediktinerabtei 
zu. Vendome spendete. Auch das Flaschchen mit der Trane soll von Bischof Nitker an. 
Heinrich, von diesem an Gottfried von Anjou und durch letzteren nach Vend6éme 
gekommen sein. Die Sache mag richtig sein, eine andere Frage ist jedoch, ob das 
Kastchen von Anfang an nur Reliquiar und nicht vielmehr urspringlich zugleich 
Tragaltar war. Daf es auch das sein konnte, selbst wenn es von Anfang an den 
Zweck hatte, als Behalter der hl. Trane zu dienen, braucht kaum mehr ausdriicklich 
betont zu werden; daB es aber wirklich urspriinglich nicht bloB Reliquiar, sondern 
auch Portatile sein sollte und war, dafiir spricht erstens der groBe spitzovale Aus- 
schnitt in der Bekleidung des Deckels, den wir auf der alten Abbildung des KaAst- 
chens sehen, und der sich kaum anders als durch die Annahme erklart, daB sich 
hier ein Altarstein befand oder doch in frttherer Zeit eingelassen war. Zweitens 
weist darauf das Bildwerk des Deckels hin. Denn die Darstellungen, Typen des 
neutestamentlichen Opfers, welche ihn schmiicken, sind die gleichen, die auch auf 
anderen Portatilien wiederzukehren pflegen. 


Indessen scheint es mir sogar recht zweifelhaft, ob das Kastchen urspriinglich 
fir die Reliquie der hl. Trane gemacht wurde. Es muB auffallen, daB die Inschriften, 
in denen man doch nach den sonstigen gleichartigen Fallen durchaus einen Hin- 
weis auf die Reliquie erwarten sollte, wenn es als Reliquiar flr sie hergestellt wor- 
den ware, von einem so kostbaren Heiligtum vollig schweigen und nur die Heiligen 
und Propheten beriicksichtigen, die an den Seiten dargestellt waren. DaB aber eine 
auf die hl. Trane sich beziehende urspriingliche Inschrift entfernt und durch die 
spater vorhandenen ersetzt wurde, la8t sich unméglich annehmen. 


Allerdings finden wir dreimal auf dem Kastchen ein Auge dargestellt, zweimal 
auf dem Deckel, das drittemal an einer der Schmalseiten. Allein die beiden ersten 


17 Die Inschriften am unteren Rande sind unter die Bilder der Propheten. Der Name des 
ersichtlich verwechselt. Die zweite gehérte Propheten Daniel war anscheinend sehr zer- 
unter die heiligen Patrone Freisings, die erste stort. 
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Augen haben zweifellos im Zusammenhang mit den Figuren von Melchisedech und 
Aaron svmbolische Bedeutung, ahnlich wie sonst die Bilder der Kirche und der 
Synagoge. Das bekundet der Umstand, daB bei jenen das Auge gedffnet ist und die 
Stelle des Kopfes einnimmt, bei diesem aber geschlossen erscheint und sich unter. 
den FiiBen Aarons befindet. Was aber das an der Schmalseite angebrachte Auge 
anlangt, so scheint es, als ob dasselbe das Werk, einer spateren Erneuerung sei 
und einer Zeit entstamme, in der das Kastchen nur mehr als Reliquiar der hl. Trane 
diente. Denn der auf der unteren Leiste stehenden Inschrift Henricus rex Nitkerus 
eps miissen urspriinglich Darstellungen der beiden in ihr genannten Personen ent- 
sprochen haben, die aber beseitigt wurden, als das Portatile zum Reliquiar der 
hl. Trane wurde. Da8S das Kastchen auch sonst nicht ohne Anderungen geblieben 
ist bekundet die Inschrift, welche die Patrone Freisings nennt. Denn der Name 
des hl, Eutropius ist sicher nicht urspriinglich. Er wurde erst zu Vendome ein- 
geschoben, wo man sich riihmte, durch den Grafen Gottfried auch den Leib des 
hl. Eutropius erhalten zu haben. Alles in allem liegt nach dem Gesagten kein Grund 
vor, den Portatilecharakter des Kastchens zu bestreiten, es spricht sogar alle Wahr- 
scheinlichkeit dafiir, daB es urspriinglich nicht Reliquiar der hl. Trane war. Man 
darf bedauern, da®B das schéne Werk deutscher Kunst aus der Frihe des 11. Jahr- 
hunderts zugrunde gegangen ist’. 

Die mittelalterlichen Inventare enthalten wenig fiir die Geschichte des 
Kastenportatiles. In der Alteren Zeit beschranken sie sich fast immer darauf, die. 
Art des Altarsteines anzugeben; kaum, daf sie einiges tber die Ausstattung an- 
fiigen. In den spatmittelalterlichen Schatzverzeichnissen sind’ meist Tafelportatilien 
gemeint, wenn in ihnen Portatilien verzeichnet werden. Wenn es sich aber in ihnen 
in dem einen oder andern Fall nicht um ein tafelformiges handelt, so ist gew6hn- 
lich nicht zu erkennen, ob das fragliche Portatile kasten- oder altarférmig war. 

Ein kastenf6rmiger Tragaltar war wohl das Portatile, welches das Inventar 
von St. Veit zu Prag aus dem Jahre 1355 mit den Worten beschreibt: Aliud altare 
per modum capsae (das Inventar von 1387 sagt genauer cupreis pedibus elevatum) 
cum imaginibus argenteis circumquaque circumdatum argento deaurato’. Auch das 
mit Gold bekleidete, oben mit einer Jaspisplatte von der Breite einer Hand und von 
noch groferer Lange versehene Holzkastchen, welches im Inventar von Cluny 
aus dem Jahre 1382 erwahnt ist, diirfte wohl ein Kastenportatile gewesen sein. Denn 
bei einer folgenden Nummer des Verzeichnisses, bei der es sich allem Anschein nach 
ebenfalls um ein Portatile handelt, wird ausdriicklich hervorgehoben, es sei dieses 
gemacht in der Form eines Altares?®. 

Kein foOrmliches Kastenportatile, aber immerhin ein Diptychon und zum Auf- 
klappen eingerichtet, ein Mittelding zwischen Tafel- und Kastenportatile, ist der 
kostbare, aus Bamberg stammende Tragaltar der Reichen Kapelle der Miinchener 
Residenz, eine Stiftung Heinrichs II., wie die den Altarstein umgebende Niello- 
inschrift bekundet: En, Caesar sophiae renitens Heinricus honore, XPE, creatori dabit 
hoc tibi munus honori(s), in quo sanctae crucis pars clauditur ac decus orbi(s), 
redde vicem patriae donando gaudia vere (Tafel 80). Er hat eine Tiefe von 43,5 em 
und eine Breite von 36,5 cm. Als Altarstein hat er einen Bergkristall von 
15,6 X 12,2 cm. Reich entwickelt und tiberaus glanzend ausgestattet ist die Um- 
rahmung des Steines, eines der hervorragendsten Werke mittelalterlicher Gold- 
schmiedekunst. Ganz mit Gold tiberzogen, gliedert sie sich von auSen nach innen 
zu in eine breite Platte, eine breite Schrage, einen Wulst, eine schmalere Platte 
und in eine schmale Schrage, an die sich dann der Fries mit der vorhin angefiihrten 
Inschrift, welcher den Altarstein umzieht, anschlieBt. Die innere Schrage wird 


i elk aber. das Porlaule Anne Oe connate: schichte der bildenden Kinste in Bayern (Miin- 
dicti IV, 488, mit Abb.; Meichelbeck, Hist. Fri- “be” 1863) 124. 


sing. I (Freising 1724) 245; J. Sighart, Ge- sig Pee 
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beiderseits von einem Perlstabchen eingefaBt, ist aber im tibrigen schmucklos. Die 
innere Platte ist abwechselnd mit groBen Edelsteinen und Goldscheibchen, auf denen 
Perlen gruppenweise angeordnet sind, in den Zwickeln zwischen den Steinen und 
den Scheibchen aber mit Goldperlen besetzt. Der Wulst ist glatt, die breite auBere 
Schrage mit einem gravierten Blatt- und Rankenornament verziert. Auf der auBeren 
Platte stehen in dicht gedrangter Folge grofere Goldscheibchen, die inmitten von 
Filigran und Perlen einen Edelstein enthalten. In den Zwickeln sind hier Edelsteine 
zwischen Goldperlen angebracht. 

Die Unterseite des Portatiles ist mit vergoldetem Silber bekleidet und mit 
gravierten Darstellungen versehen. Oben sieht man das Lamm Gottes, von einem 
Kreise umrahmt, aus dessen Brust das Blut strémt, unter ihm die Kirche, welche 
das Blut auffangt, begleitet von Melchisedech und Aaron, noch tiefer Abrahams 
Opfer. Der Grund der Bilder ist gepunzt, eine sie umrahmende Inschrift bezeichnet 
das Diptychon in Erganzung der Widmungsinschrift Heinrichs IJ. auf der Ober- 
seite, in der es als Reliquiar erscheint, als Altar, so daf auch bei ihm beide Eigen- 
schaften, die eines Reliquiars und eines Tragaltares, vereint waren. Sie lautet: In 
hoc altari sanctorum reliquiae continentur, quorum hic nomina scripta habentur, 
de ligno domini, reliquiae sancti Georgii M., sancti Pancratii M., sancti Seba- 
stiani M., sancti Laurentii M., de craticula s. Laurentii. Um das Ganze zieht sich 
eine in der Technik des opus interasile gearbeitete Einfassung aus unvergoldetem 
Silber. Sie besteht aus einer Folge von Rundmedaillons mit gravierten Brustbildern 
von Heiligen und ausgeschnittenem Grund und war mit einem kostbaren Seidenstoff 
unterlegt, von dem heute jedoch nur Reste tbrig sind. 


Offnet man durch Aufklappen das Portatile, so gewahrt man in der Mitte der 
unteren Tafel unter dem Kristall der oberen Platte eine kreuzformige Vertiefung. 
Sie enthielt einst die Reliquien des hl. Kreuzes. In den Feldern zwischen den Armen 
des Kreuzes sind die vier Evangelisten, an Pulten sitzend und von ihren Symbolen 
begleitet, in Niello dargestellt. Die tibrigen in der Inschrift der Unterseite genannten 
Reliquien befinden sich in runden Vertiefungen, welche in den Ecken der unteren 
Platte angebracht sind*?. 

Es ist in jingster Zeit gesagt worden”, das Portatile sei urspriinglich lediglich 
Kreuzreliquiar gewesen und erst nachtraglich in einen Tragaltar umgewandelt 
worden. Wir kénnen diese Auffassung an dieser Stelle auf sich beruhen lassen, da es 
hier von keinem Belang ist, ob das Diptychon urspriinglich nur als Reliquiar gedacht 
und angefertigt und erst dann in einen Tragaltar umgewandelt wurde, oder ob es 
schon gleich von Beginn an beides zugleich war. Sicher war es schon Portatile zur 
Zeit Heinrichs IJ. Denn die Widmungsinschrift des Kaisers auf der Oberseite und die 
Inschrift auf der Unterseite zeigen, wenn auch in der Ausfihrung verschieden 
— jene ist nielliert, diese nur graviert — doch ganz denselben Schriftcharakter und 
diirfen sonach als gleichzeitig angesprochen werden”. 


21 Vgl. uber den Tragaltar die Kunstdenk- der unteren Platte. DaB die den Kristall der 


male Oberbayerns, 2. Teil, Stadt Mimnchen 
(Miinchen 1902) 1096 und Tfl. 186; J. H. Zett- 
ler, L. Engler und J. Stockbauer, Ausgewahlte 
Kunstwerke der Reichen Kapelle (Miinchen 
1876), Tfl. X mit Text; E. Bassermann-Jordan 
und W. Schmid, Der Bamberger Domschatz 
(Mimchen 1914) 23 f., mit Abb. 

22 'W. Schmid a. a. O. 

*8 Meine personliche Ansicht geht auf Grund 
einer genauen Untersuchung des Tragaltares 
dahin, daB kein Anlaf& vorliegt, in ihm die Um- 
arbeitung eines Reliquiars zu sehen. Das Ganze 
erscheint mir, so wie es vorliegt, als ein durch- 
aus einheitliches Werk einschlieBlich der vier 
runden Loculi fiir die Reliquien in den Ecken 


Oberseite umgebenden Goldbander mit der Wid- 
mungsinschrift an den Schmalseiten breiter 
sind als an den Langseiten, und daBf sie nicht 
allerwegen ebenmafig befestigt sind, beweist 
nicht, daB sie nachtraglich angebracht wurden. 
Denn derartige UnregelmaBigkeiten sind bei 
den hervorragendsten mittelalterlichen Schép- 
fungen der Goldschmiedekunst etwas Gewoéhn- 
liches. Welchen Grund und Zweck hatte es 
ubrigens auch gehabt, ein Reliquiar wie das 
Diptychon, das doch zum Zelebrieren nichts 
weniger denn bequem war, in ein Portatile 
umzuarbeiten. Es ist mir auch kein anderer 
Fall bekannt, in dem ein Reliquiar nachtrag- 
lich in einen Tragaltar umgewandelt wurde. 
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Ein Portatile zum Aufklappen war auch der Tragaltar in der Kirche des 
hl. Vitonus zu Verdun, von dem uns Hugo von Flavigny in seinem Chronikon 
berichtet. Es entstand unter Abt Richard (f 1064) und war aus Gold gemacht. Der 
Altarstein befand sich jedoch nicht oben auf der AuBenseite, sondern im Innern, 
weshalb man das Portatile aufklappen muBte, um es beniitzen zu kénnen. Es war 
darum auch inwendig kunstreich verziert. Der Stein lag wohl in der unteren Platte, 
die obere aber, auf der Moses und Aaron und das hl. Kreuz dargestellt waren, scheint 
eine Art Deckel gebildet zu haben. Als Trager des Portatiles dienten die aus 
Silber gegossenen Evangelistensymbole, die so angebracht waren, da8 sie einander 
anschauten**. 


Ill. DER ALTARFORMIGE TRAGALTAR 


i. Charakteristik» des altarformigen, Portatiles, 
Alter und Dauer seiner Verwendung. Der dritte Typus des 
Tragaltares ist der des altarfOrmigen Portatiles, jener Portatileart, welche 
in ihrer Form und Bildung das altare fixum kopiert und darum das Aus- 
sehen eines Miniaturaltares hat. Denn wie das altare fixum gliedert sich 
auch das altarartige Portatile in Sockel, Stipes und Platte. Sockel und Platte 
springen iiber den Stipes kraftig vor und werden durch eine Abschragung 
zu demselben iibergeleitet. Platte und Boden waren fast ausnahmslos 
so angebracht, daB sie weder aufgeklappt noch weggezogen werden konnten. 
Unter den noch vorhandenen mittelalterlichen altarf6rmigen Portatilien gibt 
es keines mit Deckel oder Boden zum Aus- und Ejinschieben und nur eines 
mit aufklappbarem Deckel, ein Portatile im Dom zu Paderborn. 

Die Reliquien befanden sich im Stipes, und zwar entweder in einem 
kammerartigen Hohlraum desselben oder in einem oben in ihm angebrachten 
kleinen Loculus. Im ersten Falle wurden sie bald von oben her in das Innere 
eingelassen, bald durch eine Offnung im Boden, bald durch einen Zugang an 
der Rtickseite des Stipes. Wenn von oben her, so bildete der Altarstein den 
Verschlu8 des Hohlraumes; wenn von unten oder von der Riickseite her, 
diente die Metallbekleidung, wo eine solche vorhanden war, ein Holzpflock 
oder ein iiber der Offnung angebrachtes Metallplittchen zu diesem Zwecke. 
Lag das Sepulcrum in einem kleinen oben im Stipes des Portatiles ange- 
brachten Loculus, so wurde es stets durch den iiber ihm liegenden Altarstein 
verschlossen (Tafel 92). 

Beim altarférmigen Portatile kam sonach in doppelter Weise der Altar- 


charakter klarer zum Ausdruck als beim Kastenportatile. Erstens infolge seiner 
Formverwandtschaft mit dem altare fixum; zweitens sachlich, sofern 


Das Gegenteil, daB Portatilien, nachdem sie 
als solche auBer Gebrauch gesetzt waren, nur 
noch Reliquiare waren, ist allerdings oft vor- 
gekommen. 

*4 Chron. |. 2, c. 8 (M. G. SS. VII, 374). Die 
Angaben des Chronisten, der um das Ende des 
11. Jahrhunderts schrieb, sind nicht ganz klar. 
Die oben gegebene Deutung derselben dirfte 
ihren Sinn in der Hauptsache treffen: Factum 
est altare gestatorium ex auro purissimo, in- 
terius mire fabrifactum opere consimili,... in 
modum tabularum consertum et compactum, 


quod cum aperitur, et altare est et tabulae 
aperiuntur, quibus si moram adhibeas, quod 
est instrumentum Moysis et Aaron imaginibus 
gloriosum, figuram Dominicae crucis exprimit. 
Habet hoc a quattuor cardinibus quattuor evan- 
gelistarum hominis, leonis, tauri et aquilae spe- 
cies ex argento, opere fusili, praefatum altare 
portantium et se invicem vultibus aspicientibus. 
Das Verduner Portatile erinnert an die Art, 
wie heute die Reisealtare der Missionare an- 
gefertigt zu sein pflegen. | 
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beim altarférmigen Portatile, das nur in Ausnahmefallen einen beweglichen Deckel 
hatte, der Regel nach das ganze Holzwerk mit dem Altarstein ein Ganzes bildete 
und einen integrierenden Bestandteil des Portatiles darstellte, also nicht bloB die 
obere Platte, in welche der Stein eingelassen war, sondern auch der Stipes und die 
Sockelplatte. 


DaB auch die altarférmigen Portatilien wirkliche Tragaltére waren und 
nicht etwa bloBe Reliquiare oder bloBe Prunkstiicke, die man an Festtagen 
zur Verzierung der Altaére gebrauchte, kann noch weniger zweifelhaft sein, 
als das hinsichtlich der Kastenportatilien der Fall ist. 


Verschiedene werden in den Inschriften, mit denen sie ausgestattet sind, 
ausdricklich als Altar bezeichnet, so das Adevoldusaltarchen des Welfenschatzes: 
Hunc lapidem consecratum dedit Adevoldus praepositus sco Blasio; das Gertrudis- 
portatile desselben Schatzes: Gertrudis XPO felix ut vivat in ipso, obtulit hunc 
lapidem gemmis auroque nitentem‘; das Svonehildportatile im Stift Melk: Altare do. . 


Svonehild devota . . . sowie das sog. Gregoriusportatile zu Siegburg und eines der 
beiden Bamberger Tragaltarchen: + Ara crucis Christi mensae communicat 
siti — f Hac enim rite sacratur victima vitiae. 


Andere werden wenigstens indirekt in der Inschrift, mit der sie ausgestattet 
sind, als Altar charakterisiert, so z. B. ein Xantener altarfo6rmiges Portatile: 
+ Quidquid in altari tractatur materiali + Cordis in altari completur spirituali + 
Hostia visibilis mactatur operta figura + Immolet hanc pura mentis devotio in 
ara; eine Inschrift, deren erste zwei Verse auch bei einem altarférmigen Portatile in 
St. Maria im Kapitol zu Koln und bei dem Bamberger Engelportatile sich finden, 
bei dem ersten zugleich mit den Versen Hildeverts von Le Mans: + Ara crucis, 
tumuli calix, lapidisque patena, sindonis officium candida byssus habet. 

Auch das Bildwerk, mit dem die altarformigen Portatilien ausgestattet 
sind, weist bei manchen deutlich hin auf ihren Charakter als Altar und auf den 
Zweck, dem sie zu dienen bestimmt waren, so beim Portatile im Dom zu Osnabriick, 
bei dem vorhin genannten Melker Tragaltarchen, bei dem Portatile zu M.-Gladbach, 
dem 'Tragaltar von Stavelot im Museum des Parc du Cinquantenaire zu Briissel, dem 
Portatile zu Xanten u. a.’. 


Inwieweit allerdings die altarformigen Portatilien tatsachlich zur Feier 
der Messe gebraucht wurden, mu8 auf sich beruhen bleiben. Wir erfahren 
hieriiber gar nichts Naheres, es waren darum auch nur Vermutungen ohne 
jede Unterlage, was man dariiber sagen wollte. Nur so viel darf wohl an- 
genommen werden, daf wie die kasten- so auch die altarférmigen Portatilien 
keine allzu ausgiebige Verwendung erfuhren, weil sie selbst bei Gebrauch 
ganz. kleiner Kelche nicht eben bequem und praktisch waren. 

Fur gewohnlich wird man Tafelportatilien vorgezogen haben. Die Unbequem- 
lichkeit der kasten- und altarformigen Portatilien war es ja auch, welche sie im 
13. Jahrhundert auBer Gebrauch kommen lie$. Nun waren sie nur noch Reliquiare, 
falls sie nicht sonst eine Verwertung fanden. So beniitzte man das Gertrudis- 
altarchen des Welfenschatzes bei Ausstellung der Reliquien als Untersatz der Biiste 
des hl. Blasius*, ein von Beatrix, der zweiten Gemahlin Kaiser Friedrichs [I., 
gestiftetes Portatile im Dom zu Speyer, das heute nicht mehr vorhanden ist, als 


1 DaB lapis in beiden Stellen nur Altarstein 


bedeuten kann, bedarf keiner weiteren Begrin- * Vgl. unten den Abschnitt iber die Ikono- 
dung, da nach dem Zusammenhang und der _ graphie des Portatiles. 
Beschaffenheit der beiden Weihegaben nur + Neumann, Reliquienschatz 135. 


dies der Sinn sein kann. 
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Sockel fiir das Haupt des hl. Stephanus, wenn dieses an den hochsten Festtagen auf 
den Altar gesetzt oder bei Prozessionen herumgetragen wurde*. An den Tragaltar 
im Dom zu Paderborn kniipfte sich spater ein eigenartiger Brauch, der indessen 
ersichtlich nur ein Wberbleibsel der urspriinglichen Verwendung war. Wenn einer 
der Domherren erkrankte, brachte man das Portatile, das damals nur mehr Reliquiar 
war, zu demselben. Es blieb dann bei ihm bis zu seiner Wiedergesundung oder bis 
zu seinem Tode. Im ersten Fall trug der Genesene es selbst in den Dom zuriick, 
im zweiten wurde es bei den Exequien vor der Leiche des Verstorbenen getragen- 
Der Brauch, auf dem Portatile vor den erkrankten Domherren die Messe zu lesen, 
war im Laufe der Zeit abgekommen, geblieben die Gepflogenheit, es zu den Kranken 
zu bringen®. 

Charakteristisch fiir den Tragaltar der zweiten Halfte des Mittelalters ist 
der Altarstein. Kein Portatile dieser Zeit konnte ohne Stein sein; der 
Stein, ob gro& oder klein, war das hauptsachlichste, das notwendigste Element 
des altare viaticum. Eine Tafel, ein Kastchen oder ein Schreinchen aus der 
zweiten Halfte des Mittelalters kann daher, wenn er fehlt, kein Tragaltar 
sein, mag auch der fragliche Gegenstand sonst einem Portatile noch so ahn- 
lich erscheinen. 


Insbesondere sind deshalb keine wirklichen Tragaltére gewisse mit Email 
verzierte Reliquienschreinchen des 11., 12. und 13. Jahrhunderts, die in ihrer Bildung 
zwar den altarformigen Portatilien gleichen, aber auf der Oberseite des Altarsteines 
entbehren. Es haben sich ihrer noch manche erhalten. Zu ihnen gehort z. B. ein 
Schreinchen im Viktoria- und Albert-Museum zu London, das Rohault de Fleury® 
unzutreffend als Tragaltar bezeichnet. Es zeigt in Email oben in der Mitte Christus 
am Kreuze, unter dem die Kirche und die Synagoge, rechts Maria, links Johannes 
stehen, an den Seiten Emailhalbfiguren der Apostel’. Ubrigens bekundet schon die 
leichte Wolbung der Oberseite, daf das Schreinchen kein Portatile sein kann. Ein 
anderes derartiges Schreinchen, das gleichfalls irrig als Tragaltar bezeichnet worden 
Ist’, findet sich in der Sammlung Martin Le Roi zu Paris, in die es aus der vormaligen 
Sammlung Spitzer gelangt ist. Es ruht auf vier Fifichen und ist an den Seiten mit 
den Ganzfiguren der Apostel geschmiickt, die auf Bogen thronen, durch Emailstreifen 
getrennt werden und durch eine Inschrift an der Platte des Deckelprofiles gekenn- 
zeichnet sind. Auf der Oberseite des Schreinchens ist die Annagelung Christi 
dargestellt. Der Heiland steht am Kreuze; zwei Henker auf Leitern sind beschaftigt, 
die Nagel einzutreiben; rechts und links befinden sich Zuschauer. Eine Inschrift 
lautet hier: Vinea mea electa quomodo conversa in amaritudinem me crucifigis. 
Ebenso ist nicht Portatile das von Rohault de Fleury als Tragaltar bezeichnete und 
abgebildete altarfoérmige Reliquiar im Museum des Pare du Cinquantenaire zu 
Briissel®, noch auch ein altarférmiges Reliquiar im Dom zu Osnabriick”. 


Absolut genommen ware es freilich denkbar, daf auch einmal ein derartiges 
Schreinchen als Tragaltarchen konsekriert und gebraucht wurde; denn was ist im 
Mittelalter bei der damals in liturgischen Dingen herrschenden Weite, Freiheit und 
Unkenntnis mifbrauchlicherweise nicht alles vorgekommen? Allein, daB solches 
jemals tatsachlich geschehen ist, dafiir haben wir keinerlei Anhalt. Insbesondere 
haben wir kein Beispiel eines altarformigen emaillierten Schreinchens, das auf Grund 
einer Inschrift oder sonst eines Umstandes mit Sicherheit, ja nur mit einiger Wahr- 
scheinlichkeit als Portatile bezeichnet werden kénnte. Es ist aber auch sehr 


‘Joh. Seffried de Mutterstadt, Chronica ®° La Messe V, 30. 
praesulum Spirens. civit. bei J. F. Béhmer, 7 Abb. bei von Falke a. a. O. 111 113. 
Fontes rer. Germ. IV (Stuttgart 1868) 345. ® Zeitschrift XVII (1904) 78. 

* E. Marténe et U. Durand, Voyage littéraire * La Messe V, 19 und Tfl. 346. 


de deux Bénédictins (Paris 1714) 239. 10 Ebenda Tfl.: $51. 
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unwahrscheinlich, daB man diese Reliquiare jemals als Tragaltare betrachtet und 
verwendet habe. Denn in der Zeit, da dieselben entstanden, war jedenfalls dort, 
wo wir ihre Heimat zu suchen haben, im Westen Deutschlands, die Uberzeugung 
festgewurzelt, daB der Altar aus Stein bestehen und darum auch der Tragaltar mit 
einem Altarstein versehen sein miisse. Das Email aber, das wesentlich Dekor war 
und sein sollte und nur eine schwache, noch dazu durch Stege, ja ganze Figuren 
unterbrochene Schicht bildete, konnte unmdglich als Ersatz eines Altarsteines be- 
trachtet werden. 

Die altesten altarartigen Portatilien, die wir noch aus dem Mittelalter besitzen, 
reichen bis indasdritte unddasletzte Vierteldes11. Jahrhunderts 
hinauf. Es sind das Svonehildportatile zu Melk (drittes Viertel des 11. Jahrhunderts), 
das Adevoldusportatile und das Gertrudisaltarchen im Welfenschatz (um 1100), so- 
wie auch wohl das prachtige Portatile im Schatz der Kathedrale zu Namur 
(spates 11. Jahrhundert). Sie m6égen nicht die ersten ihrer Art gewesen sein, und 
es hat vielleicht auch schon in der ersten Halfte des 11. Jahrhunderts, ja selbst 
friher, solche gegeben, nur fehlt es heute, wie an alteren Beispielen derartiger Porta- 
tilien so an zuverlassigen Nachrichten, aus denen hervorgeht, daB sie auch schon 
vor der zweiten Halfte- des 11. Jahrhunderts vorkamen. 

Das 12. Jahrhundert ist die Blitezeit des altarformigen Portatiles. Es 
ist eine staiUliche Reihe von Beispielen, die uns dasselbe in Deutschland hinterlassen 
hat. Das Portatile des Bischofs Heinrich im Dom zu Paderborn und das Trag- 
altarchen aus Abdinghof im Franziskanerkloster daselbst erdffnen sie. Weitere 
Beispiele aus dem 12. Jahrhundert sind in Deutschland zwei Portatilien im 
Museum zu Darmstadt, eines im Domschatz zu Osnabriick, zwei Portatilien im 
Domschatz zu Hildesheim, zwei Portatilien im Domschatz zu Bamberg, zwei Porta- 
tilien in der Pfarrkirche zu Siegburg (das sog. Gregorius- und das sog. Mauritius- 
portatile), vier Portatilien im Welfenschatz, der sonach im ganzen sechs derselben 
enthalt, je ein Portatile im Dom zu Xanten, in St. Maria im Kapitol zu Koln, im 
Kunstgewerbemuseum zu Berlin, in der Furstlich Hohenzollernschen Sammlung zu 
Sigmaringen, in der ehemaligen Stiftskirche 7M Miinchen-Gladbach, in der Stiftskirche 
zu Fritzlar und im Domschatz zu Trier. 

AuBerhalb Deutschlands gibt es nur ein paar altarférmige Porta- 
tilien aus dem 12. Jahrhundert und selbst diese wenigen sind alle Erzeugnisse 
deutscher Kunst. Es sind ein Portatile in der Sammlung Martin Le Roi zu Paris, ein 
aus Stavelot stammendes Portatile im Museum des Parc du Cinquantenaire zu Briis- 
sel, ein vom Rhein herkommender Deckel eines altarformigen Tragaltares im 
gleichen Museum sowie ein an der Wende des Jahrhunderts stehendes Portatile in 
der Sammlung der Eremitage, anscheinend eine Schépfung einer Werkstatte an der 
Maas oder dem Rhein. 

Das 13. Jahrhundert hat nur eine sehr geringe Zahl von altarformigen 
Portatilien hinterlassen, aber auch wohl nur mehr wenige hervorgebracht. In 
Deutschland haben sich aus ihm nur zwei Beispiele erhalten, aus dem Beginn 
des Jahrhunderts ein Portatile zu Lette (Kr. Wiedenbriick) in Westfalen, aus dem 
Ende desselben als ganz vereinzelter Spatling ein auch durch die Art der bei ihm 
angewandten Ornamentation als Unikum diastehendes Portatile im Dom zu Minster. 
Das Viktoria- und Albert-Museum zu London besitzt aus dem 13. Jahrhundert 
ein aus Italien stammendes und auch wohl dort entstandenes Portatile des Typus. 


Es mu8 auffallen, da8 alle altarformigen Portatilien, die sich aus dem 
11. und 12. Jahrhundert erhalten haben, auf deutschem Boden sich befinden 
oder doch deutscher Herkunft sind. Es ist wohl nicht zu gewagt, daraus die 
Folgerung zu ziehen, daf es namentlich Deutschland war, wo dieser 
Typus gepflegt wurde. Inwieweit das in anderen Landern des Abendlandes 
der Fall war, la8t sich nicht feststellen. 
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Wie das kastenférmige Portatile war auch das altarformige nur eine 
voriibergehende Erscheinung. Es tritt etwas spater als jenes auf den Plan, 
gewinnt aber im 12. Jahrhundert rasch groBe Beliebtheit und Verbreitung, 
wie die groBe Zahl der altarférmigen Portatilien beweist, die dieser Zeit ent- 
stammt, verdrangt das Kastenportatile zuletzt fast ganz, kommt jedoch gleich- 
falls nach Ablauf des 12. Jahrhunderts bald wieder in Abgang. Mit dem 
Ausgang des 13. Jahrhunderts ist auch das altarférmige Portatile wieder vom 
Schauplatz abgetreten. Vielleicht kann man das Kastenportatile als den 
Typus des Prunkportatiles des friihromanischen Stiles bezeichnen, jedenfalls 
aber war das altarférmige der Typus des Prunkportatiles des hochromanischen 
und des Ubergangsstiles. Als die Gotik zur Herrschaft gelangte, kamen beide 
Typen auBer Mode. 

Ein gewisses Gegenstiick zu den beiden Typen von Portatilien bilden die 
groBen mittelalterlichen Reliquienschreine, wie denn auch diese Schreine und jene 
Portatilien dem gleichen Boden erwachsen sind, dem Reliquienkult. Allerdings 
entstehen im Unterschied von den Portatilien auch noch in der Zeit der Gotik 
verschiedene groBe Reliquienschreine; doch sind das nur Nachbliten. Die Kunst- 
periode, in welcher diese Schreine ihre Bliitezeit feierten, war die gleiche wie die, 
welche jene beiden Typen von Prachtportatilien schuf, die Periode des romanischen 
und des Ubergangsstiles. 

2. Die noch erhaltenen mittelalterlichen altar- 
formigenPortatilien. Die Zahl der altarférmigen Portatilien, welche 
wir noch aus dem Mittelalter besitzen, ist so groB, daB es sich im Interesse 
einer besseren Ubersicht empfiehlt, sie nach Gruppen geordnet zu besprechen. 
Als Norm ftir eine solche Gruppierung wird man aber am zweckméBigsten 
die besondere Art der Ausstattung,:die sie erhalten haben, nehmen; das um 
so mehr, als bei vielen die Gleichartigkeit des Dekors auch unverkennbar auf 
eine gleiche Herkunft, auf dieselbe oder eine verwandte Werkstatte hinweist. 
Wir unterscheiden daher altarférmige Portatilien mit Elfenbeinskulpturen, 
Portatilien mit Schmelzarbeiten, Niello und Firnisemail, Portatilien mit 
getriebenem Schmuck und Portatilien mit vorherrschenden Gravierungen. 


A. Portatilien mit Elfenbeinskulpturen. Die hier zu 
besprechenden, mit Elfenbeinskulpturen geschmiickten altarférmi- 
gen Portatilien sind das Portatile zu Melk, eines der zwei altarférmigen 
Portatilien im Hess. Landesmuseum zu Darmstadt, das Tragaltarchen im 
Dom zu Osnabriick, die zwei altarférmigen Portatilien im Dom zu Hildes- 
heim, das prachtige Portatile in der Kathedrale zu Namur, das Portatile in 
der Sammlung der Eremitage zu Petersburg und eines der Portatilien im 
Domschatz zu Bamberg. 

Das Melker Portatile hat oben rings um den Rand herum eine aus Platte und 
Schrage bestehende Leiste, eine bei Tragaltarchen nicht gewohnliche Einrichtung, 
welche an die in Alterer Zeit beliebte Umrahmung der Mensa des altare fixum! 
erinnert. Auf der mit Silber bekleideten Platte der Leiste steht die jetzt 
sehr verstiimmelte Widmungsinschrift, nach welcher das Portatile, das in ihr aus- 
dricklich altare genannt wird, die Stiftung einer Svonehild, wahrscheinlich der 


1 Vgl. oben S. 259. 
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Gemahlin Ernsts des Tapferen von Babenberg (1056—1075) ist. Der in dem vertieften 
Felde befindliche Altarstein, eine Serpentinplatte, hat eine doppelte Einfassung, als 
innere eine schmale Metallborte, welche die auf den Zweck des Altarchens beziigliche 
Inschrift tragt: HIV XPE tui misteria corporis almi da sumendo nobis et clemens 
Sacra cruoris; als AuGere einen breiten Fries aus Elfenbein, der hinten zwei Engel 
aufweist, die eine Scheibe mit dem Lamm halten, vorn zwei Engel mit einem Kranz, 
der die Rechte Gottes umschlieBt, an jeder der beiden Langseiten rechts und links 
je zwei Evangelistensymbole, zwei Ganzfiguren von Engeln und die Halbfigur eines 
Heiligen, die Evangelistensymbole an den Enden, die Halbfigur des Heiligen in der 
Mitte. An den Seiten des Portatiles sind Elfenbeinreliefs mit Szenen aus dem Leben 
Christi angebracht, die durch turmartige Bauten voneinander geschieden werden; 
an den Ecken befinden~ sich die Figuren der Evangelisten. Als Fife dienen 
Pranken aus Elfenbein’. 


Das aus der Andreaskirche zu K6éln stammende Portatile im Landesmuseum 
zu Darmstadt hat zur Zeit weder seinen Altarstein mehr noch dessen urspriingliche 
Einfassung. Die mit edlem romanischen Rankenfries geschmiickte Elfenbeinplatte, 
mit welcher es jetzt oben bekleidet ist, gehérte ihm urspriinglich ebensowenig an 
wie die heute oben angebrachte Einfassung, eine Metallborte mit der Widmungs- 
inschrift eines gewissen Wolbero, die von einem anderen Portatile der Andreaskirche 
stammt®, An der Platte des Sockels steht die von Gelenius schon mitgeteilte 
Inschrift: Hic cum gente pia Deus et virgo Maria — Praesidet et secum per quos 
diiudicat aequum — Subsidiis quorum laxantur vincla reorum. Die Abschragung 
des Sockels und des Deckels sind mit einem gestanzten Blattfries verziert. An den 
Seiten des Portatiles thronen unter rundbogigen, aus vergoldetem Kupfer gearbeiteten 
Arkaden und ausgestattet mit emaillierten Nimben Figtirchen aus Elfenbein oder 
Walro8. Ihre Namen gibt eine Emailinschrift an, die sich auf der Platte des Deckel- 
vorsprunges oberhalb der Statuettchen hinzieht. Es sind Christus, Maria, der 
hil. Johannes der Taufer, die Apostel, der hl. Laurentius und die hl. Cacilia. Die 
Apostel haben eine Scheibe mit einer Stadtdarstellung, einer symbolischen An- 
deutung des Landes ihrer apostolischen Wirksamkeit, in den Handen. An den 
Ecken zeigen die Seiten als Abschlu8 ein senkrecht angebrachtes, mit Ranken ver- 
ziertes Emailplattchen*. Das Portatile entstammt der Spatzeit des 12. Jahrhunderts. 


mebr am Darmstaddter Portatile. Sie miissen 
oben auf der Randeinfassung des Portatiles 


2 Abb. und Beschreibung in Kunsttopogra- 
phie Osterreichs III, Bezirk Melk (Wien 1909) 


319 sowie bei Goldschmidt II, Tfl. XXXIII/IV. 


3 Die Inschrift lautet: Sit dator ac datum tibi 
Christe piisime gratum —- Claudere claustra poli 
dum pulsat Wolbero noli — Qui tibi devotus... 
Sie war schon im 17. Jahrhundert unvollstan- 
dig, befand sich aber damals, wie Gelenius, 
Kanonikus des Andreasstiftes, bezeugt, an 
einem portatile eburneum, nicht an dem Porta- 
tile, an dem sie heute angebracht ist. (De ad- 
miranda sacra et civili magnitudine Coloniae 
[Colon. 1645] 294.) Gelenius hat auch dieses 
letztere, das er portatile aereum nennt, ge- 
kannt. Die drei ersten der fiinf Hexameter, 
welche nach ihm dieses portatile aereum 
schmiickten, bilden namlich die Inschrift, die 
sich an der Platte des Sockels unseres Darm- 
stadter Portatiles befindet, und zwar als ur- 
springlicher Schmuck, nicht als spatere Zu- 
tat; denn sie entsprechen durchaus den Dar- 
stellungen an den Seiten des Portatiles. Die 
beiden letzten Verse bei Gelenius: Suscipit haec 
dona quae caeca fugit synagoga — angelus 
aspectu ferit hos has mulcet amictu stehen nicht 


um den Stein herum angebracht gewesen sein, 
wie auch ihr Inhalt erkennen 1aBt, diese Ein- 
fassung ist aber wie der Altarstein nicht mehr 
vorhanden. 

Von Falke, der die Wolberoinschrift des 
Darmstadter Portatiles irrttimlich fur ur- 
spriinglich hielt, hat aus ihr unbegriindete Fol- 
gerungen fiir die Existenz einer Goldschmiede- 


‘ werkstatte im St.-Pantaleons-Kloster gezogen, 


indem er das Portatile auf Grund jener In- 
schrift irrig als Erzeugnis dieser angeblichen 
Werksatte bezeichnete (Deutsche Schmelzarbei- 
ten des Mittelalters [Frankfurt 1094], 25). 
Durch die Feststellung, daB die Wolbero- 
inschrift erst spater auf dem Portatile ange- 
bracht wurde, vielleicht erst durch Hibsch, 
aus dessen Besitz dasselbe nach Darmstadt 
kam, jedenfalls aber nach 1645, und daB sie 
sich vorher auf einem andern Tragaltar in St. 
Andreas befand, zerfallen natiirlich jene Fol- 
gerungen in sich selbst. 

4 Abb. bei Roh. V, Tfl. 349, sowie bei von 
Falke, Tfl. 34 und Goldschmidt III, Tfl. KXXV. 
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Das schone Portatile im Domschatz zu Osnabriick (Tafel 85) wird oben ringsum 
von einem gestanzten Palmettenfries aus vergoldetem Silberblech umrahmt. Unter 
dem Stein, einer kleinen Bergkristallplatte, liegt eine Miniatur, eine Darstellung der 
Majestas in langgezogener Raute mit den Symbolen der Evangelisten liber den vier 
Seiten dieser letzteren. Mdéglich, daf urspriinglich sich an Stelle des Kristalls ein 
anderer Stein befand. Die Miniatur ist jedenfalls erst nachtraglich angebracht 
worden, da sie ihrem Stil nach erst dem 13.—14. Jahrhundert angehért. Weil sie 
genau dem Platz entspricht, den sie einnimmt, muB8 sie fiir den Zweck, dem sie jetzt 
dient, gemalt worden sein. Den Raum zwischen dem Stein und der eben erwahnten 
Randeinfassung der oberen Seite fiillen vier Elfenbeinplattchen, deren Reliefs deutlich 
auf die Bestimmung hinweisen, welche das Portatile hatte. Neben der linken 
Langseite des Steines sieht man einen Mann, welcher ein Lamm opfernd emporhebt, 
indessen von ober her Gottes Rechte segnend aus Wolken hervorkommt — Abel — 
neben der rechten einen Mann — Aaron —, der eine Garbe opfert, wahrend die 
segnende Rechte des Herrn auch hier wieder die Annahme des Opfers zum Ausdruck 
bringt. Auf dem vor dem Stein befindlichen Plattchen ist Abrahams Opfer dar- 
gestellt, auf dem an seine hintere Schmalseite sich anschlieBenden eine Scheibe mit 
dem Gotteslamm, die von zwei Engeln gehalten wird. Der Vorsprung des Deckels 
und Sockels ist an Platte wie Schrage mit vergoldetem Silberblech tiberzogen, das 
jedoch nur an letzterer ornamentiert ist, und zwar mit dem gleichen Palmettenfries, 
welcher die Oberseite des Portatiles umrahmt. An den Seiten des Portatiles sind 
Elfenbeinreliefs angebracht, welche Szenen aus dem Leben des Heilandes wieder- 
geben, die Verkiindigung, Geburt und Anbetung des Jesuskindes durch die drei Weisen 
dlinks), Christus am Kreuz (hinten), die Frauen am Grabe und Christi Erscheinung 
im Kreise der Jiinger (rechts) und die Auffahrt Christi (vorn). FiS®e fehlen. Das 
Portatile gehort in seiner jetzigen Gestalt wohl erst dem spateren 12. Jahrhundert 
an, seine Elfenbeinbekleidung, ein Gegenstiick zu der des Seite 462 beschriebenen 
kastenformigen Tragaltares im Museum zu Darmstadt, jedoch wie diese dem Ende 
des 11. 


Die beiden Tragaltarchen im Domschatz zu Hildesheim sind sehr beschadigt. 
Bei einem fehlt oben die Metallbekleidung vollstandig, an den Profilen des Deckels. 
und des Sockels zum gro8ten Teil. An den Seiten wird das Portatile durch ver- 
goldete Silberblechstreifen, denen ein Rautenmuster eingestanzt ist, in fiinf bzw. in 
drei Felder geschieden, die mit Elfenbeinplattchen gefiillt sind (Tafel 91). Sie enthal- 
ten kraftig vortretende Halbfiguren des Heilandes, Marias, Johannes’ des Taufers, der 
- Apostel und Simeons.* Maria ist durch Lilienstab und Apfel ausgezeichnet, Johannes 
durch das Lamm; Simeon tragt das Jesuskind. Sehr interesssant ist die in Gold 
auf braunschwarzem Firnisemailgrund ausgefiihrte Darstellung, welche die Unter- 
seite des Portatiles schmiickt, ein Widmungsbild Ahnlich dem auf dem 
Tragaltar des Bischofs Heinrich auf dem Paderborner Portatile. Wir sehen einen 
Geistlichen in liturgischer Kleidung, ersichtlich den Stifter, mit dem Tragaltar zw 
einem Altar hinzutreten, auf dem Kelch, Kreuz und Leuchter stehen. Die FiiBe 
des Portatiles stellen eine Vogelkralle dar, welche eine Halbkugel umfaft. 


Von dem zweiten Portatile sind noch urspriinglich der Holzkern, die Serpentin- 
platte auf der Oberseite und der Schmuck der Seiten, 16 Elfenbeinreliefs, Halbbilder 
des Heilandes, der Apostel, Marias und zweier Engel, die durch senkrechte, mit 
weifen Vierpassen auf blauem Grund gemusterte Emailstreifen voneinander getrennt 
sind. Alles tbrige ist das Werk einer im 17. Jahrhundert vorgenommenen 
Restauration®. Das erste der beiden Hildesheimer Portatilien entstand um 1200, das 
zweite ist etwas Alter. 


= Abb. und Beschreibung beider Portatilien bach 1913) 10 und Tf. 13. Vgl. auch Zeitschrift 
bei Bertram (nun Kardinal u. Firstbischof v. XVII (1904), 41 f. u. Goldschmidt III, TA. XXXIII 
Breslau), Hildesheims: Kunstschatze (M.-Glad- XXXIV. - 
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Das reichste und schonste aller mit Elfenbeinskulpturen geschmiickten altar- 
formigen Portatiles ist dasjenige im Schatz. der Kathedrale zu Namur (Tafel 86). 
Hier ist ersichtlich alles auf die Wirkung des Elfenbeinschmuckes angelegt, dem- 
gegentiber die sonstige Ausstattung ganz vernachlassigt erscheint. Der Altarstein, 
eine rotgelbe Marmorplatte, wird von einer Einfassung aus vergoldetem Kupfer 
eingerahmt, deren ganzer Schmuck in einem gravierten romanischen Rankenfries 
besteht. Der Vorsprung des Deckels und des Sockels ist an der Schrage mit 
vergoldetem Kupfer bekleidet, das jedoch vollig schmucklos geblieben ist. An der 
Platte ist er mit einem von zierlichem Rankenwerk gebildeten Elfenbeinfries besetzt. 
Den Seiten des Portatiles, die durch freistehende vergoldete Kupfersadulchen im 
ganzen in achtzehn Felder gegliedert wurden, je sechs an den beiden langeren, je 
drei an den zwei kiirzeren, sind ebenso viele Elfenbeinreliefs eingeftigt, zumeist 
Szenen aus dem 6ffentlichen Leben und Wirken des Heilandes. Die vortrefflich 
gruppierten, gut gedachten und verstandig bewegten Figuren stehen unter einem. 
flachen Bogen, iiber dem jedesmal eine kurze Inschrift den Gegenstand der Dar- 
stellung angibt. Die FiBe des Portatiles bestehen aus kupfernen vergoldeten 
Lowenklauen’®. 

Das Portatile im Domschatz zu Bamberg ‘ist oben mit Grubenemails verziert, 
jedoch fehlen heute die zwei Plattchen der Umrahmung, welche neben den Langseiten 
des Altarsteines angebracht waren. In den Ecken sehen wir oben das so haufige 
Motiv der Evangelistensymbole in Rundmedaillons, in der Mitte der Schmalseiten 
der Umrahmung die Darstellung eines der vier Paradiesesstrome’. Zwischen den 
beiden Schmalseiten des Altarsteines und dem Rahmen sind als Fullung die Email- 
bilder Abels und Melchisedechs eingefigt. Die Seiten des Portatiles sind mit Elfen- 
beinplattchen bekleidet, welche durch geometrisch gemusterte Emailstreifchen ge- 
schieden werden und Reliefbilder der Apostel aufweisen. Die Unterseite des Porta- 
tiles ist mit einer briinierten Kupferplatte tberzogen, die durch Goldlinien in quadra- 
tische Felder geteilt wird, welche eine von einem Kreis umschriebene Rosette 
enthalten. Die Inschrift auf dem Rahmenwerk der Oberseite ist heute nicht mehr 
vollstandig, doch 1laBt sie sich zum Teil nach der Inschrift des Gregoriusportatiles zu 
Siegburg erganzens. 

Beim Portatile der Eremitage zu Petersburg umrahmt den Altarstein, eine 
Porphyrplatte, ein vergoldeter Kupferstreifen, der beiderseits von einer feinen 
Perlschnur abgegrenzt wird und mit einem getriebenen romanischen Blattfries 
geschmiickt ist. Ein gleicher Fries tiberzieht die Bekleidung der Schragen des 
Deckel- und Sockelprofils. Die Seiten des Portatiles sind mit den Bildern der Apostel 
verziert, teils Ganzfiguren, teils Halbfiguren. Die Halbfiguren sind in Email aus- 
gefiihrt, die Ganzfiguren in Elfenbeinschnitzerei, doch finden sich diese letzteren 
nur an den beiden langeren Seiten des Portatiles, an denen drei Elfenbeinplattchen 
mit zwei Emailplattchen wechseln. Nur die Emailbilder werden von dem Namen 
des betreffenden Apostels begleitet. Unter und ther den Emailplattchen, die im 
Gegensatz zu den Elfenbeinplattchen nicht die volle Hohe der Seiten haben, zieht 
sich eine schraffierte, mit zwei Kreisen und einem VierpaB belebte Borte hin. Die 
Emailplattchen der Schmalseiten werden an den Seiten von einem mit romanischem 
Blattwerk geschmiickten vertikalen Emailstreifen eingefaBt. Ahnliche Streifen 
scheinen urspriinglich auch die Elfenbeinplattchen der Langseiten von den Email- 
plattchen daselbst geschieden zu haben®. Die beiden letztgenannten Portatilien sind 
Arbeiten des ausgehenden 12. Jahrhunderts. 


6 Vgl. auch Roh. V, 28 und Tfl. 355 und Gold- s Abb. bei E. Bassermann-Jordan und W. 
schmidt II, XIX XX. Schmid, Der Domschatz zu Bamberg, Tfl. 
; XXI B, Abb. 37, und Goldschmidt III, Tfl. XX XI. 

7 Die beiden andern werden auf den heute 9 Beschreibung und Abb. bei Roh. V, 26 und 


fehlenden Plattchen in der Mitte der Langseiten. [9 354. Bessere Abb. bei Goldschmidt IIL, 
des Rahmens angebracht gewesen sein. TA. XXX. 


478 Dritter Abschnitt. Das altare portatile’ 


B. PortatilienmitSchmelzarbeiten. Die vorherrschend mit 
Em ails geschmiickten altarformigen Portatilien gehéren alle dem 12. Jahr- 
hundert an, und zwar der zweiten Halfte desselben, zusammen dreizehn. Es 
sind das Mauritiusaltirchen zu Siegburg, der unter dem Namen Eilbertus- 
portatile bekannte Tragaltar im Welfenschatz, nebst zwei anderen Portatilien 
des gleichen Schatzes, ein Portatile in der ehemaligen Stiftskirche zu Munchen- 
Gladbach, ein Tragaltar in der Sammlung Martin Le Roi zu Paris, ferner ein 
Portatile in St. Maria im Kapitol zu KélIn, das sog. Gregoriustragaltarchen zu 
Siegburg, ein Portatile im Dom zu Xanten, ein Tragaltar im Kunstgewerbe- 
museum zu Berlin, ein Portatile im Dom zu Bamberg, ein Altérchen in der 
Fiirstlich Hohenzollerischen Sammlung zu Sigmaringen und ein aus Stavelot 
stammendes Portatile im Museum des Pare du Cinquantenaire zu Brissel. 
Das letztgenannte stammt von einem Goldschmied der Maasschule; das 
Sigmaringer und eines der Portatilien des Welfenschatzes sind norddeutsche 
Arbeiten, die iibrigen Schépfungen Kélner Goldschmiede. 


Allen gemeinsam ist, daB die Schrage des Vorsprunges des Deckels und 
Sockels mit Silberblech bekleidet ist, welches mit einem gestanzten romani- 
schen Blattfries, namentlich mit einem Palmettenfries, verziert erscheint. 
An der Platte des Vorsprungs herrscht hier wie dort Emailschmuck vor; ins- 
besondere war es beliebt, sie mit den ornamental so wirksamen Email- 
inschriften zu versehen. Figtirliches Email ist sowohl oben auf dem Portatile 
als an den Seiten desselben angebracht. 


Das sog. Mauritiusaltarchen zu Siegburg zeigt oben neben den _ beiden 
Langseiten des Altarsteines je sechs thronende Apostel unter Rundbogenarkaden. 
Neben der linken Schmalseite des Steines sehen wir eine Kreuzigungsgruppe, tiber 
welcher der Heilige Geist schwebt, links in der hinteren Ecke Gott Vater, in der 
vorderen Adam, der sich aus dem Grabe aufrichtet und zum Kreuze aufschaut, 
von welchem das Blut zu ihm herabstroémt. Neben der rechten schauen wir in 
der Mitte die Frauen am Grabe des Heilandes, in der Ecke vorn den Auferstandenen 
vor Maria Magdalena, in der Ecke hinten die Auffahrt des Herrn. An den Seiten, 
die durch schlichte, geometrisch gemusterte Emailbander in sechzehn viereckige 
Felder geschieden sind, stehen die groBen und kleinen Propheten, durch Spruch- 
bander, die ihren Namen enthalten, gekennzeichnet. Die Unterseite des Portatiles 
ist mit Kupfer bekleidet, das mit einer Goldmusterung auf einem Fond von Firnis- 
brand ausgestattet ist; ihren Rand umzieht eine in gleicher Technik ausgefihrte 
Inschrift, welche die im Portatile geborgenen Reliquien angibt*. Die FiBe des 
Portatiles sind abhanden gekommen. 


Eilbertusportatile heiBt das Portatile im Welfenschatz, weil es auf der Mitte 
der Unterseite die Inschrift aufweist: + Eilbertus . Coloniensis . me fecit (Tafel 87, 
88, 90). Die in Email ausgefihrte Umrahmung des Altarsteines, eines Bergkristalls, 
unter dem eine Miniatur, die Darstellung der Majestas, angebracht ist, gliedert 
sich bei ihm in nicht weniger denn zwanzig Feldchen, von denen die zwélf, welche 
den Stein unmittelbar umgeben, die Figur je eines Apostels enthalten. Die Apostel 
sitzen auf einem Thron und haben in der Hand ein Spruchband, auf dem je ein 
Artikel des Apostolischen Glaubensbekenntnisses vermerkt ist. Von den acht noch 
ubrigen Plattchen weisen die vier, die sich links an die Apostel anschlieBen, Szenen 


* Beschreibung und Abb. bei E. aus’m bei O. von Falke, Tfl. 21—22; vgl. ferner Kd. 
Weerth HI, 26 und Tfl. XLVII; gute Abb. auch der Rheinpr., Siegkreis 219 mit Abb. 
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aus dem Jugendleben des Herrn auf, wahrend die vier zur Rechten die Kreuzigung, 
die Frauen am Grabe, Christus in der Vorh6élle und die Auffahrt des Herrn dar- 
stellen. An den Seiten des Portatiles, welche durch emaillierte Pilaster in sechs 
bzw. drei Abteilungen geschieden sind, sehen wir die stehenden Figuren von ebenso- 
vielen Patriarchen und Propheten des Alten Bundes. Alle tragen Spruchbander 
mit Inschriften, die sich auf Christus und die Erlésung beziehen, ausgenommen 
Melchisedech, der in seinen Handen den Kelch und das Brot tragt. Die Unterseite 
ist auch beim Eilbertusportatile mit einer goldverzierten gebraunten Kupferplatte 
bekleidet, die sich hier jedoch durch ungewohnlichen Reichtum der Musterung, 
Kreise und zierliche kreuzformige Gebilde als Fiillungen der Kreise und ihrer 
Zwickel, auszeichnet. In der Mitte befindet sich ein viereckiger Ausschnitt, der mit 
einem flachen Rahmen aus Kupferblech eingefaBt ist und durch einen in der Weise 
der tbrigen Bekleidung des Bodens verzierten Schieber aus Kupferblech ausgefillt 
werden kann. Auf dem Rahmen steht die vorhin genannte Inschrift, der Schieber 
aber bedeckt einen Holzpflock, der eine in das Innere des Portatiles fuhrende 
Offnung im Holzboden, die Einlegestelle der Reliquien, verschlieBt. Die Email- 
inschrift, welche die Platte des Deckel- und Sockelvorsprunges umzieht, bringt die 
Konkordanz zwischen dem Alten und Neuen Bunde, zwischen der Lehre der Apostel 
und den Spriichen der Altvater und Propheten zum Ausdruck; oben lesen wir: 
+ Doctrina pleni fidei patres duodeni + Testantur ficta non esse prophetica dicta +, 
unten Celitus afflati de Christo vaticinati ~ Hi predixerunt que post ventura 
fuerunt +. Auch beim Eilbertusportatile sind die Fi&e abhanden gekommen’. 


Die beiden anderen hierher gehérenden Portatilien des Welfenschatzes wurden 
schon gelegentlich kurz erwahnt. Das eine (Tafel 90), das sich durch einen runden 
von einem prachtigen Palmettenfries umrahmten Altarstein auszeichnet, hat oben 
beiderseits neben dem viereckigen Felde, in das der Stein eingelassen ist, und 
dessen Zwickel die gravierten Evangelistensymbole fillen, je zwei Emailbildchen 
mit den stehenden Ganzfiguren der Personifikationen der Kardinaltugenden. Links 
sehen wir die Prudentia und Temperantia, rechts die Fortitudo und Justitia. Die 
Platte des Sockel- und Deckelprofils ist mit geometrisch gemusterten Emailplattchen 
bedeckt. Die ohne Trennung nebeneinander befestigten Emailbildchen, welche die 
Seiten des Portatiles schmiicken, stellen vorn den Heiland in der Majestat auf dem 
Regenbogen thronend, Maria, Johannes den Taufer und vier Apostel stehend dar. 
Die acht anderen Apostel waren an den beiden kiirzeren Seiten angebracht, von denen 
jedoch jetzt nur mehr eine ihre Emails besitzt. Hinten sieht man Maria mit dem 
Jesuskind und die vier Evangelisten, alle sitzend. Die Unterseite des Portatiles 
ist wiederum mit einer gebraunten Kupferplatte bedeckt, welche mit vergoldeten 
Rauten, die mit vierblatterigen Rosettchen gefiillt sind, verziert ist. Ein Schieber 
in der Mitte der Platte verdeckt die 106 cm grofe Offnung, durch welche die 
Reliquien in das im Innern befindliche Kammerchen gebracht wurden*. Die FiB- 
chen des Tragaltares stellen Drachen dar. 


2 Neumann, Reliquienschatz 152ff.; vgl. Geschichte des Emails und der Emailschulen 


auch O. von Falke, Tfl. 17—19. Von Falke baut, 
indem er Ejilbertus Coloniensis als einen Mei- 
ster, der zu Kéln tatig war, und zwar als einen 
Monch von St. Pantaleon deutet, namentlich 
auch auf die Inschrift der Unterseite des Eil- 
bertusportatile seine Hypothese von einer in 
St. Pantaleon zu K6ln heimischen, tiberaus 
fruchtbaren Goldschmiedewerkstatte auf. Nach 
andern besagt Coloniensis nur, da8 Eilbert aus 
Koln stammte, nicht aber, daB er dort das 
Portatile schuf. Es ist hier nicht der Platz, 
auf diese Streitfrage naher einzugehen, da es 
fiir die Zwecke dieser Arbeit, die ja nicht eine 


bieten will, ohne allen Belang ist, ob das Por- 
tatile in einer Kélner Werkstatt oder von einem 
aus K6ln stammenden Meister auBerhalb Kélns 
angefertigt wurde. Es sei nur bemerkt, dab 
aus der Beifiigung Coloniensis allein und an sich 
die Existenz einer Eilbertswerkstatt zu Kéln 
nicht einmal mit Wahrscheinlichkeit erwiesen 
werden kann, da sie sehr wohl lediglich ver- 
standen werden kann als die Herkunft des Eil- 
bertus angebend. 


5 Abb. und Beschreibung bei Neumann, Re- 
liquienschatz 144 f. 
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Das zweite Portatile, das gleichfalls auf vier Drachenfifen von vergoldeter 
Bronze sitzt, ist oben mit vier Emailplattchen bekleidet. Zwei befinden sich neber 
den Langseiten der kleinen Serpentinplatte, welche den Altarstein bildet; sie zeigen 
die Evangelistensymbole. Die beiden anderen sind rechts und links der Schmalseite 
des Steines entlang angebracht. Auf dem Plattchen zur Linken ist Abrahams Opfer 
dargestellt, auf dem zur Rechten der Priesterkénig Melchisedech mit Krone und 
seitlich gehérnter Mitra. An den Seiten des Portatiles sind zwischen Saulchen, die 
aus dem Metallgrund ausgespart sind, die zw6lf Apostel in Form von Halbbildern 
dargestellt. Das Email der Platte des Profils des Sockels und des Deckels zeigt 
Vierpasse und Kreuze in Zellenschmelz mit Stegen aus Kupfer. Bemerkenswert 
sind bei den Emails der Seiten die kleinen Goldpiinktchen, welche den Grund des 
Figurenwerks beleben. Die Kupferbekleidung der Unterseite des Portatiles ist mit 
Goldsternen auf braunem Firnisbrand verziert*. 

Bei dem Gladbacher Portatile umgeben den Altarstein vier Emailplatten mit 
zehn Darstellungen (Tafel 81). In den hinteren Ecken sehen wir Melchisedech und 
Abel, in den vorderen die Personifikationen der Kirche und der Synagoge. Den 
Raum zwischen diesen Eckbildern nimmt an der hinteren Schmalseite des Steines 
Abrahams Opfer ein, an der vorderen Christus am Kreuze mit Maria und Johannes; 
an der Langseite zur Rechten gewahren wir Moses vor der ehernen Schlange und den 
_ Propheten Zacharias, an der zur Linken Job mit einer Scheibe, welche die Personi- 
fikation der Patientia enthalt, und den Propheten Isaias, der gleich Moses und 
Zacharias in der Hand ein Spruchband halt. Begrenzt wird die Umrahmung 
des Altarsteines an ihrer Innen- wie ihrer AufSenseite durch einen schmalen, in 
weiBem auf blauem Email ausgeftihrten Palmettenfries, die einzelnen Bildchen 
aber sind durch Stege voneinander geschieden, die mit erlauternden Inschriften 
versehen sind. Die Emaildarstellungen der Seiten des Portatiles sind unter rund- 
bogigen, in weiBem Email gearbeiteten Arkaden angeordnet. Sie bestehen an den 
beiden langeren Seiten aus je sechs Aposteln; auf der die Vorderseite des Portatiles 
bildenden Schmalseite erblicken wir unter dem mittleren ihrer drei Bogen den 
Engel am Grabe, unter dem zur Linken die drei Frauen, unter dem Bogen rechts 
die Wachter, auf der hintern in der Mitte Christus auf dem Regenbogen, rechts 
Maria mit dem hl. Johannes d. T., links die heiligen Michael und Stephanus. Die 
Unterseite der Sockelplatte ist auch hier wie bei manchen anderen, die uns bereits 
begegneten, mit einer Kupferplatte ttherzogen, welche auf braunem Firnisgrund mit 
vergoldeten, ein kreuzfOrmiges Bliimchen umschlieBenden Rauten gemustert ist. Als 
Trager des Portatiles dienen DrachenfiiBe°. 

Eine gewisse Verwandtschaft mit dem Gladbacher Portatile zeigt der Tragaltar 
der Sammlung Martin Le Roi zu Paris, zumal beziiglich des Emailschmuckes der 
Oberseite. Auch bei ihm sind hinten auf dem Rahmen Abrahams Opfer, Melchise- 
dech und Abel dargestellt. Bei der Darstellung des Gekreuzigten in der Mitte des 
vordern sind Maria und Johannes durch die Kirche und die Synagoge ersetzt, in die 
Ecken aber sind hier Moses mit der ehernen Schlange und der Mannaregen getreten. 
Die zwei Felder an den Langseiten des Steines nehmen beim Pariser Portatile links 
David und Malachias, rechts Salomon und Isaias ein. Die Inschriften der Spruch- 
bander, welche sie in der Hand halten, deuten hin auf das eucharistische Mahl (sais 
25; Malach. 1, 11; Prov. 9, 5; Js. 55, 2), wahrend die Spruchbander der Propheten des 
Gladbacher Portatiles Hinweise auf das Kreuzesopfer enthalten. Als Randeinfassung 
der ganzen Umrahmung des Steines und als Stege zur Trennung der einzelnen Dar- 
stellungen derselben dienen beim Pariser Portatile nicht Emailstreifen, sondern gra- 
vierte Bander aus vergoldetem Kupfer. Die Emaildarstellungen der Seiten befinden 
sich bei ihm nicht unter Bogenstellungen, sondern werden nur durch weiBe Saulchen 


5 Beschreibung und Abb. bei aus’m Weerth 
I, 51 und Tfl. XXXI; Kd. der Rheinpr., Kreis 
Gladbach 35f.; von Falke 22 und Tfl. 23. 


“ Abb. und Beschreibung bei Neumann, Re- 
liquienschatz 149 f. 
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voneinander geschieden. An den langeren Seiten finden wir auch beim Pariser Por- 
tatile je sechs Apostel, doch sitzen dieselben nicht auf einzelnen Thronen, sondern auf 
durchgehender Bank. Auch haben sie nicht ein Buch, sondern eine Rolle inden Handen. 
An der einen der beiden kiirzeren Seiten thront Maria mit dem Jesuskinde, begleitet 
von den Erzengeln Gabriel und Raphael, an der zweiten Christus, umgeben von den 
Evangelistensymbolen, zwischen Maria und Johannes. Die Unterseite des Bodens hat 
wiederum als Bekleidung eine mit vergoldetem Muster (vierblatterigen Rosetten in 
Rauten) belebte gebraunte Kupferplatte, in deren Mitte ein in zwei Charnieren 
gehendes Tiirchen die Offnung bedeckt, durch welche die Reliquien in das Innere 
eingelassen wurden®. 

AuBerordentlich reich ist mit Emailschmuck die Oberseite des Gregoriusaltar- 
chens zu Siegburg bedacht worden (Tafel 81 und 82). Die eine der Langseiten der . 
Umrahmung des Altarsteines enthalt die zwolf Apostel, die zweite dreizehn heilige 
Bischofe, unter ihnen fiinf der Kélner Kirche, die eine der Schmalseiten vier heilige 
Martyrinnen, die andere vier heilige Martyrer. Den Raum zwischen den Figuren fillt 
romanisches Rankenwerk. Eine Emailinschrift, welche die Umrahmung aufen wie 
innen umzieht, weist auf den Charakter und die Bestimmung des Portatiles hin. Wir 
werden sie spater kennenlernen. Da der Figurenfries nur an den Langseiten des 
Steines unmittelbar bis zu demselben reicht, sind dessen Schmalseiten beiderseits in 
Email je vier Szenen aus dem Leben des Heilandes angeftgt, links die Verkiindigung, 
Geburt, Anbetung und Darstellung, rechts die Taufe, die FuBwaschung, die Kreuzi- 
gung und der Besuch des Grabes durch die Frauen. Die Seiten des Portatiles sind 
mit sechszehn bewegten Prophetengestalten, welche auf grimem, weiB und blau um- 
randetem Hintergrund stehen und durch vorgestellte kupfervergoldete Saulchen 
geschieden werden, geschmiickt. Die Bekleidung der Unterseite zeigt auf braunem 
Firnisbrandgrund vergoldete Kreise mit Sternchen. Ein Ausschnitt in ihrer Mitte, 
der mit einer Klappe bedeckt ist, bildet den EinlaB8 zum Reliquienkammerchen im 
Innern des Portatiles. Von den vier DrachenfiiBen sind drei neu’. 

Das Tragaltarchen zu Xanten (Tafel 91) hat seinen Altarstein verloren, an dessen 
Stelle es heute eine Silberplatte aufweist. Ihre Umrahmung setzt sich aus vierzehn 
Rundmedaillons zusammen, von denen die vier in den Ecken befindlichen die Evan- 
gelistensymbole, die zehn an den Langseiten der Platte Halbbilder hl. Bischéfe, die 
vier an den Schmalseiten Halbfiguren hl. Martyrer enthalten. Das Bildwerk erinnert 
einigermafien an das der Umrahmung des Gregoriusaltarchens zu Siegburg, bei dem 
aber die Figuren nicht yon Medaillons umschlossen sind. Eine Inschrift, die sich 
auBen um den Rahmen zieht, gibt die Namen der auf ihm dargestellten Heiligen an. 
Eine zweite, die den Innenrand entlang lauft, ist dieselbe wie die Au®ere Inschrift der 
Umrahmung des Siegburger Gregoriusaltarchens. Da die Platte an ihren Schmal- 
seiten nicht bis zum Rahmen reicht, ist hier links die Figur Melchisedechs, rechts die- 
jenige Abrahams als Fillung zwischen Platte und Rahmen eingeschoben. An den 
Seiten des Portatiles sind, durch emaillierte Saulchen geschieden, Christus, Maria und 
die Apostel dargestellt. Christus nimmt die Mitte der einen, Maria die der andern 
Langseite ein. Die Platte des Deckel- und Sockelprofiles ist mit einem emaillierten 
romanischen Blattfries geschmiickt®. 

Das Portatile in St. Maria im Kapitol zeigt oben nur neben den Schmal- 
seiten der Serpentinplatte, die den Altarstein bildet, und in den Ecken der Umrah- 
mung Bildwerk, dort Abel und Melchisedech, hier die Evangelistensymbole. Neben 
den Seiten des Steines ist der Rahmen bloB mit einem emaillierten Palmettenfries ge- 
schmiickt, wie er 4hnlich gestanzt auf der Schrage des Deckel- und Sockelprofils 


6 Abb. in La Collection Spitzer, I Orfévrerie 
religieuse LV, 100. 8 Kd. der Rheinpr., Kr. Mors, 129; aus’m 
7 OQ. von Falke, Tfl. 27 und 28; Text S. 22f; Weerth, Tfl. XVII und I, 38 sowie von Falke, 
ausm Weerth III, 29; Tfl. XLVIII sowie Kd. Tfl. 29 30, Text 29f. 
der Rheinpr., Siegkreis 220. 


Braun, Der christliche Altar I. 31 
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wiederkehrt. Die Inschrift, welche auBen die Umrahmung umzieht, ist eine Variante 
der Inschrift am inneren Rand des Rahmens des Xantener Portatiles. Nach innen zu 
sind die Verse Hildeverts von Le Mans an ihr angebracht: Ara crucis, tumuli calix, 
lapidisque patena — Sindonis officium candida byssus habet. Die Seiten des Porta- 
tiles weisen figiirlichen Schmuck auf. An den beiden langeren thronen in der Mitte 
Christus und Maria mit dem Jesuskind; die Mitte der Schmalseiten nehmen David 
und Salomon ein. Christus und Maria sind rechts und links begleitet von je drei 
stehenden Aposteln; David befindet sich zwischen Jeremias und Isaias, Salomon 
zwischen Habakuk und Jonas. Getrennt sind die Figuren durch dine, schlanke, ver- 
goldete Saulchen. Die mit Firnisbrand ausgestattete Bekleidung der Unterseite des 
Portatiles ist mit Rauten gemustert, die als Fillung Rosettchen umschliefen. 
Die FiiBe sind nicht mehr vorhanden; nur die Lécher in der Bodenplatte weisen noch 
darauf hin, daB solche frither sich vorfanden. 

Einen ganz von dem bisherigen abweichenden Dekor hat das Portatile im Kunst- 
gewerbemuseum zu Berlin auf seiner Oberseite erhalten (Tafel 87). Neben den beiden 
den Schmalseiten des Portatiles zugekehrten Seiten des quadratischen Altarsteines 
sehen wir hier zwei Ganzfiguren vierfliigeliger Cherubim, auf dem Rahmen sechs- 
zehn Halbbilder von Engeln in viereckigen Feldern, so daB also der Stein gleich dem 
Throne Gottes ganz von Engeln umgeben erscheint. Demgema8 heift es auch in der 
Inschrift, welche nach auBen den Engelreigen begrenzt: 7 Cherubim quoque et 
Seraphim sanctus proclamant et omnis celicus ordo dicens, te decet laus et honor, 
Domine. Die Seiten weisen die thronenden Gestalten des Heilandes und der Apostel 
auf, zu denen sich an einer der Schmalseiten noch die Figuren von Elias, Henoch und 
Elisaus gesellen. Ein Spruchband, das dieselben in den Handen tragen, gibt ihren 
Namen an. Die Platte des Deckelprofils enthalt die Emailinschrift: In omnem terram 
exivit sonus et in fines orbis verba eorum. Amen. Wie die Randinschrift der Oberseite 
den dort befindlichen Engeldarstellungen entspricht, so die Inschrift am Profil des 
Deckels den unter ihr stehenden Apostelbildern. Die Platte des Sockelprofils hat als 
Dekor einen derben in Email ausgefithrten Palmettenfries. Die kraftigen polygonalen 
Saulchen von vergoldetem Kupfer, welche den Seiten des Portatile vorgelegt sind 
und die Figuren von einander trennen, und das massige Saulchen, mit dem die Ecken 
besetzt sind, geben dem Portatile ein ungewohnlich architektonisches Geprage®. 


Wie das Berliner, so weist auch das Bamberger Portatile oben um den Altar- 
stein herum nur Engeldarstellungen auf; neben den Schmalseiten des Steines je einen 
Cherub, der auf einem gefliigelten Rad steht, auf der Umrahmung zwélf Halbfiguren 
von Engeln in Rundmedaillons, zwischen welche groBe Rauten, die mit romanischem, 
kreuzweise angeordnetem Blattwerk gefiillt erscheinen, eingeschaltet sind. Den 
auBeren Rand des Rahmens umsaumt ein aus schraggestellten Blattern gebildetes 
Bortchen, den inneren die Inschrift, welche die Umrahmung des Berliner Engelporta- 
tiles auBen einfaft: Cherubim usw. (Tafel 90). An den Seiten des Tragaltares thro- 
nen Christus, Maria sowie die zw6lf Apostel, getrennt durch romanische emaillierte 
Saulchen, die mit Zickzack, Spiralen u. 4. ornamentiert sind. Die Figuren sind vor- 
trefflich und ausdrucksvoll gezeichnet. Die Apostel halten in der einen Hand das 
Werkzeug ihres Martyriums, in der andern eine Scheibe, auf der eine Stadt dar- 
gestellt ist, das Symbol des Landes, in dem sie wirkten. Alle Figuren sind yon dem 
griechischen Anfangsbuchstaben ihres Namens begleitet. Getragen wird das Porta- 
tile von Drachen. 

Ein bescheidenes Stiick ist das Altarchen im Fiirstlich Hohenzollerischen Museum 
zu Sigmaringen. Der Altarstein aus braunem Marmor wird von einer ornamentier- 
ten Einfassung aus Silber umrahmt. An den Seiten sind auf Emailfond und durch 
Emailstege geschieden Halbbilder der Apostel angebracht. Eine Emailinschrift an 


nie Abb. des Portatiles in St. Maria im Kapitol der Rheinpr., Stadt K6éln II 1, 268. Abb. des 
bei v. Falke, Tfl. 31 32, Text S. 30f.; vgl. Kd. Berliner Portatiles bei v. Falke, Tfl. 33, 34, Text 31. 
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der Platte des Deckelprofils gibt ihren Namen an, die Bekleidung der Platte des 
Sockelprofils schmiickt ein getriebener Palmettenfries. Als FiiBe des Portatiles dienen 
auch hier Drachen?®. 

Eine eigenartige Anordnung zeigt der Emailschmuck oben auf dem sehr hervor- 
ragenden Tragaltarchen aus Stavelot zu Briissel (Tafel 93 und 94). Er gliedert sich in 
drei horizontale Zonen, von denen die mittlere fast die doppelte Hohe der beiden 
anderen hat und nahezu ein quadratisches Feld bildet. Die beiden auBeren niedrige- 
ren Zonen bestehen aus je drei Szenen, die durch ein aus dem Metallgrund ausgespar- 
tes Saulchen geschieden werden. Auf der vorderen sehen wir das letzte Abendmahl, 
die Verurteilung und die GeiBelung, auf der hinteren die Kreuztragung, den Heiland 
am Kreuze hangend zwischen Maria und Johannes sowie die Frauen am Grabe. 
Beachtung verdient, dafi die Darstellung der Kreuzigung die Mitte der hinteren 
Schmalseite einnimmt; sie wird durch diese Anordnung als die bedeutsamste Szene 
gekennzeichnet. 

Die mittlere Zone enthalt einen grofen Vierpaf, der infolge der Kreuzschraf- 
fierung, mit der seine Einfassung versehen ist, sich scharf von seiner Umgebung ab- 
hebt. Er umschlieSt in der Mitte den Miniaturaltarstein, einen Bergkrystall, unter 
dem ein Pergament mit der Inschrift SCS SCS SCS liegt. In den vier Bogenfeldern, 
welche den Stein umgeben, finden sich Emailbildchen, oben die Kirche mit Sieges- 
fahne und Kelch, unten die Synagoge mit Lanze, Schwamm und Dornenkrone, rechts 
Jonas, der vom Fisch ausgespien wird, links Samson mit den Stadttoren, die beiden 
letzten als Typen der Auferstehung. Die vier Zwickel des Vierpasses endlich zeigen 
auf das Kreuzes- und das MeBopfer sich beziehende Darstellungen. Links oben 
gewahren wir Abraham mit dem Schwert und Isaak mit dem Brandholz, rechts oben 
Moses mit den Gesetzestafeln und der ehernen Schlange, unten links Melchisedech mit 
Kelch und Hostie, unten rechts Abel mit dem Lamme. Eine auSen die drei Zonen 
umziehende und zusammenfassende Inschrift gibt den Gegenstand der einzelnen Dar- 
stellungen an. 

Die Seiten des Portatiles sind statt wie sonst mit den Figuren der Apostel mit 
den Szenen ihres Martyriums geschmiickt. Dieselben stehen in langlich-rechteckigen, 
durch einen schmalen Emailstreifen getrennten Feldern. Eine kurze Inschrift gibt 
bei jeder den betreffenden Apostel und die Art seines Martertodes an. Eine Email- 
inschrift an der Platte des Deckelvorsprunges bezieht sich auf den Bildschmuck der 
Einfassung des Altarsteines und lautet: Quam colit ecclesia, crux, mors victoria 
Christi — Per sanctos patres, patriarchas atque prophetas — Ante figurata fuit et 
presignificata — Et tamen hec ceca nundum (nondum) credit synagoga. Die Inschrift 
am Sockel schlieBt sich an die Bilder der Seiten des Portatiles an und besagt: 
Istorum que pio pariter sanccita (sic) cruore — Hi que scripsere doctore Domino 
didicere — Horum firmata plagis et morte probata — Et celebrata simul horum 
divinitus ore. Auch die FiBe des Portatiles weichen von der gewohnlichen Form ab. 
Sie bestehen hier aus den Figuren der vier Evangelisten, welche, auf den Ecken 
des Sockels sitzend, das Altarchen tragen’?. 


C. Portattlien mit Niello und Firnisbrand.. Niello ist 
zur Ornamentierung nur bei zwei der noch vorhandenen mittelalterlichen 
Tragaltarchen vom Typus der altarférmigen Portatilien zur Verwendung 
gekommen, bei dem Tragaltar im Dom zu Paderborn und einem Portatile 
im Viktoria- und Albert-Museum zu London. 

Besonders ausgiebig ist Niello beim ersten der beiden als Schmuck benutzt, das 
Bischof Heinrich II. von Werl um 1100 anfertigen lief, und zwar urkundlich durch 


Rogkerus, Monch des Klosters Helmarshausen. Der Altarstein wird von einem 
zierlichen Fries aus Goldfiligran eingefaBt. Ihm schlieBt sich an den Langseiten 


10 Abb. bei von Falke, S. 109. 11 Von Falke, Tfl. 78; Text 76. 
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ein niellierter romanischer Rankenfries an, an den beiden Schmalseiten aber ist ihm 
eine niellierte Silberplatte angefiigt, welche an jedem Ende ein Evangelistensymbol, 
in der Mitte eine figurale Darstellung aufweist. An der hinteren Schmalseite ist dort 
auf ihr Bischof Meinwerk, vor einem Altar stehend, den Kelch in den erhobenen 
Handen haltend, abgebildet, ihm gegeniiber in der Hohe die segnende Rechte Gottes. 
Die Beischrift: Calicem salutaris accipiam et nomen Domini invocabo belehrt uns, 
daB® der Kistler den Moment der Kommunion hat wiedergeben wollen. An der 
vorderen Schmalseite hat sich in der Mitte der Silberplatte der Schenkgeber selbst, 
Bischof Heinrich, verewigt!. Die Beischrift: Dirigatur oratio mea sicut incensum 
in conspectu tuo bekundet, da{ der Kistler die nach dem Offertorium stattfindende 
Inzensierung der Opfergaben zur Darstellung bringen wollte. Den Rand entlang lauft 
oben eine mit Silberrosetten und Steinen besetzte Borte, die von einem gewundenen 
Drahtchen beiderseits begrenzt wird (Tafel 89). 

An jeder der beiden Langseiten des Portatiles erblicken wir finf gravierte 
Apostel auf Thronen unter reich ornamentierten Rundbogenarkaden. Die vordere 
Schmalseite ist mit drei Relieffiguren geschmiickt; in der Mitte sitzt in kreisformiger 
mit Edelsteinen verzierter Umrahmung der Heiland auf dem Regenbogen, rechts und 
links stehen die hill. Liborius und Kilian (Tafel 88). An der anderen Schmalseite 
gewahren wir unter drei Rundbogen Maria, den hl. Johannes und den hl. Jakobus. 
Bogen und Figuren sind hier in Niello ausgeftihrt und zugleich — eine seltenere 
Erscheinung — durch Zuriicksetzen des Grundes plastisch herausgehoben. Die Ecken 
sind an den langeren Seiten mit geometrisch gemusterten niellierten Bandern besetzt, 
an den kiirzeren mit glatten Streifen, die mit Edelsteinen geschmiickt sind. Eine 
Nielloinschrift an der Platte des Deckelprofils gibt die Namen der an den Seiten 
dargestellten Figuren an. In der zum Teil zerstérten Nielloinschrift an der Platte 
des Sockelprofils widmet Bischof Heinrich das Portatile der Gottesmutter. Die Unter- 
seite des Portatiles ist mit einer vergoldeten Kupferplatte bekleidet, der eine reiche 
Architektur mit grofartig gezeichnetem, leider stark abgeschliffenem Bild des 
hl. Liborius eingraviert ist. Die Vorliebe fiir Nielloschmuck hat den Kiinstler veran- 
laBt, selbst die vier Klauen, welche das Portatile tragen, mit solchem zu versehen?. 

Das Portatile im Viktoria- und Albert-Museum zu London stammt aus der Abtei 
Fonte Avellana bei Faenza, die es von Kardinal Bessarion erhalten haben soll. Es 
ist 31 cm breit, 19 cm tief, einschlieBlich der 1 cm hohen FuSchen nur 6 cm hoch, also 
eines der niedrigsten seiner Art, und oben wie an den Seiten mit Silberblech bekleidet. 
Auch die FiSchen sind bei ihm von Silber. Die Umrahmung des Altarsteines, eines 
orientalischen Jaspis, zeigt in den Ecken Personifikationen der vier Elemente, Frauen- 
gestalten mit Friichten (Erde), Fackeln (Feuer), einem Vogel (Luft) und Wasserkriigen 
(Wasser), in der Mitte der vorderen Langseite eine nimbierte Taube auf einem Thron 
oder Altar, auf der hinteren in der Mitte das Lamm Gottes, zwischen dem Lamm 
Gottes und den Bildern in den beiden hinteren Ecken je einen Engel. Den iibrigen 
Raum auf dem Rahmen fiillt reizendes romanisches Blatt- und Rankenwerk. Das 
Bildwerk ist graviert, alles andere Ornament dagegen nielliert. In Niello ausgefihrt 
ist auch das Blattornament an der Platte des Profils des Deckels und Bodens, wah- 
rend die Schragen desselben gestanztes Ornament, eine Folge von Rauten, die mit 
einem VierpaB gefiillt sind, aufweisen. Die niedrigen Seiten des Portatiles sind mit 
einem in Stanzarbeit ausgefiihrten Palmettenfries geschmiickt?. 


Ein altarférmiges Portatile, bei dessen Ausstattung ausschlie8lich 
Firnisbrand zur Anwendung gebracht wurde, ist ein auch in sonstiger 


1 Der Bischof inzensiert die auf dem  hamentlich aber bei Alois Fuchs, die Trag- 
Portatile stehenden Opfergaben (Tfl. 89). aire ee Fedak in Paderborn (Paderborn 
. Gute Abb. i i 
2 Abb. und Beschr. im ,,Organ fiir christl. wn a a6 imu cee 
Kunst“ XI (1861) 85 ff.; Zeitschrift XV (1902) 3 4 ‘ . : 
337 f. und bei von Falke, Til. 9—11; Text S. 13; (4g59) SFR ee 
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Hinsicht interessantes Tragaltaérchen in der ehemaligen Stiftskirche zu 
Fritzlar. 


Die vordere Breitseite dieses Portatiles ist mit gravierten und vergoldeten Halb- 
figuren von sechs Aposteln auf braunem Firnisbrand verziert, jede der Schmalseiten 
in gleicher Ausfiihrung mit den Bildern von drei weiteren Aposteln. Die hintere 
Breitseite ist zwar mit Firnisbrand tiberzogen, doch ohne Dekor gelassen. In ihrer 
Mitte ist ein Tiirchen angebracht, welches eine Offnung in der Riickwand des Holz- 
kernes verschlieBt, den Zugang zum Reliquienkammerchen im Innern des Portatiles. 
Auch die Bekleidung des Deckels ist mit Firnisbrand ausgestattet (Tafel 95). Den 
Rand entlang zeigt sie ein vergoldetes Bandchen. Um den runden Altarstein, der 
gleichfalls von einem solchen umrahmt wird, gruppieren sich, von romanischem 
Rankenwerk umschlossen, vier Rundmedaillons mit den gravierten Symbolen der 
Evangelisten. In der Mitte der hinteren Breitseite befindet sich oben eine kleine 
rechteckige Offnung, zwischen ihr und dem Altarstein ein ca. 3,5 cm langer Schlitz. 
Zwei weitere kleine rechteckige Locher sind in den hinteren Ecken angebracht. 
Welchen Zweck die Offnungen hatten, ob sie zur Aufstellung eines Kreuzes oder 
einer Kreuzigungsgruppe und kleiner Leuchter angebracht waren, oder was sonst 
aufzunehmen sie bestimmt waren, ist nicht zu entscheiden. Da8 sie urspringlich 
sind, scheint aus dem Umstand hervorzugehen, daB die Stellen, an denen sie sich 
befinden, unornamentiert blieben, wahrend doch ein Ornament daselbst ebensowohl 
zu erwarten, wie leicht anzubringen gewesen ware. Sockel und Deckel treten nur 
vorn und an den Schmalseiten vor. Das vergoldete Kupfer, mit dem die Schrage 
und Platte des Vorsprungs bei beiden tiberzogen sind, ist bei ersterer glatt, bei 
letzterer teils mit sich kreuzenden Schraffierungen, teils mit einer Inschrift verziert. 
Die Unterseite des Portatiles, das um 1200 entstanden sein diirfte, ist mit gebrauntem 
Kupfer bekleidet, das, wie an der Riickseite des Portatiles, so auch hier ohne Orna- 
ment geblieben ist. Greifenklauen, die eine Kugel umkrallen, bilden die FuBe’. 

Nur in bescheidenem Mafe ist Firnisbrand bei einem altarformigen Portatile 
des Trierer Domschatzes zur Anwendung gekommen. Das im ganzen, d. i. einschlieB- 
lich des Sockels und des Deckels, nur 6% cm hohe Portatile ist an der Platte und 
dem Karnies des Vorsprunges des Deckels und Sockels sowie an den Seiten mit 
vergoldetem, ornamentiertem Silberblech tiberzogen. Dasselbe weist an der Platte 
des Deckel- und des Sockelprofiles einen gestanzten Palmettenfries, an dem Karnies 
derselben und an den Seiten des Portatiles einen gestanzten Rankenfries auf, der an 
letzter Stelle reich entwickelt und mit Véogeln und VierfiiBlern durchsetzt ist. Oben 
zeigt die Umrahmung des Altarsteines eine in vergoldeten Kapitalen auf schwarz- 
braunem Firnisbrand ausgefithrte langere Inschrift, welche den Altarstein rings um- 
zieht, sich an dessen Langseiten auf zwei, an seinen Schmalseiten auf drei Reihen 
verteilt und die einst in dem Portatile eingeschlossenen Reliquien nennt: Hic abentur 
reliquie de ligno Domini, de pallio s. Jacobi apostoli, de capillis s. Joannes Baptistae 
et aliorum multorum'®. 


Beliebt war Firnisbrand als Schmuck der Kupferbekleidung der Unter- 
seite altarformiger Portatilien. Es waren besonders die oben und an den 
Seiten mit echtem Email ausgestatteten Altarchen, bei denen es als solcher 
dort zur Verwendung kam, meist belebt mit einem mehr oder weniger reichen, 
von Kreisen, Kreuzchen, Rauten, Rosetten und ahnlichen Motiven gebildeten 
Goldmuster °. 


4 Kd. des Reg. Kassel, Kr. Fritzlar, 82 mit Domschatz befindet. Die Unterseite des Por- 
Abb. tatiles ist ohne Bekleidung. Die Angabe in Zeit- 

5° Die heutige Umrahmung des Steines ist  schrift XVII (1904) 18, die Inschrift sei am 
eine moderne Nachbildung der schadhaften ur- Boden desselben angebracht, ist unzutreffend. 
spriinglichen, die sich tbrigens auch noch im 5 Vgl. oben S. 478 f. 
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D. Portatilien mit getriebenem Figurenwerk. Gegen- 
iiber den vielen altarformigen Portatilien mit Emailschmuck treten die mit 
reicherem, getriebenem Figurenwerk verzierten an Zahl stark zuriick. Es 
gibt ihrer nur zwei, von denen eines allerdings zu den kostbarsten Portatilien 
gehort, welche uns das Mittelalter hinterlassen hat. Beide befinden sich im 


Welfenschatze. 

Das eine ist das Gertrudisaltarchen, so genannt von seiner Stifterin, der Mark- 
grafin Gertrud II. von Braunschweig (+ 1117). Die Einfassung seines Altarsteines, einer 
ca. 20 X 13 cm grofen Porphyrplatte, besteht aus einem 3,5 cm breiten Streifen Gold- 
blech, der in drei Bander geteilt ist. Das mittlere enthalt die Nielloinschrift: Ger- 
trudis XPO felix ut vivat in ipso obtulit hunc lapidem gemmis auroque nitentem. 
Die beiden AuBern weisen einen eleganten Rankenfries aus feinem gekornten Gold- 
draht auf. Deckel und Sockel sind am Profil mit Goldblech bekleidet, das an der 
Platte des Profils dicht mit Perlen und Edelsteinen geschmiickt ist oder doch war. 
Die gleiche kostbare Ausstattung zeigen auch die vertikalen Goldbander, welche die 
Seiten des Altarchens an den Ecken begrenzen. Urspriinglich fanden sich nicht weni- 
ger denn 92 Steine und 184 Perlen an dem Portatile, heute sind nur mehr 7 Perlen, 
37 imitierte Silberperlen, 37 gut erhaltene und 8 beschadigte Steine vorhanden. Die 
mit Goldblech iiberzogenen Seiten des Portatiles sind mit getriebenen Darstellungen 
unter Rundbogenarkaden verziert. An der vorderen Breitseite steht der Heiland 
inmitten von sechs Aposteln, an der hinteren Maria zwischen den sechs tbrigen. An 
der rechten Schmalseite gewahren wir in der Mitte zwischen den Figuren des Kénigs 
Sigismund, des Kaisers Konstantin, der hl. Helena und der hl. Adelheid ein Email- 
kreuz, an der linken zwischen vier nicht naher gekennzeichneten Engeln den 
hl. Michael, den Drachen unter seinen FiBen. Die Arkaden weisen eine verschieden- 
artige Behandlung auf. Reich sind sie an der vorderen Breitseite, an der sie ganz mit 
feinstem Zellenschmelz bedeckt sind. An der hinteren sind sie getrieben; statt Pila- 
ster haben sie hier Halbsaulchen, statt flacher Bogen wulstformige. Die Arkaden der 
Schmalseiten sind von der Art der Arkaturen der vorderen Breitseite, nur daB sie 
statt mit Email mit Niello belebt sind. Auffallend ist, daB, wahrend alle anderen 
Figuren mit dem Nimbus ausgezeichnet wurden, Sigismund, Konstantin, Helena und 
Adelheid nimbenlos erscheinen, obwohl doch die beiden letzten auf dem Bogen der sie 
tiberdachenden Arkade den Titel Sancta fiihrent. 

Ein interessantes Werk ist auch das zweite Portatile des Schatzes. Die Por- 
phyrplatte, welche den Altarstein bildet, ist yon einem Silberblech umrahmt, das in 
den vier Ecken Rundmedaillons mit den Bildern der Evangelisten enthalt, auBen 
mit einem zierlichen Rankenbértchen eingefaBt ist, nach dem Stein zu aber yon einem 
im Zickzack verlaufenden Band begrenzt wird. An den Langseiten des Rahmens 
zieht sich zwischen den beiden Friesen ein schmaler unverzierter Streifen hin, der 
breite Raum, der an den Schmalseiten zwischen ihnen liegt, ist mit einem quadrier- 
ten Muster ausgefiillt, das infolge der durch die Mitte der Seiten der kleinen Quadrate 
gezogenen Querstrichlein das Aussehen eines aus lauter Kreuzchen sich zusammen- 
setzenden Netzes erhalten hat. Alles Ornament der Oberseite ist graviert und niel- 
liert. Eigenartig ist der Schmuck der Seiten des Portatiles. Sie sind mit Kristall- 
saulchen besetzt, denen man durch ein halbrund vertieftes Stickchen Silberblech, das 
mittels Filigrandraht mit einer schuppenartigen Verzierung versehen ist, eine Art 
von Basis und Kapitell gegeben hat. Die Sdulchen gliedern die Breitseiten 
in fiinf, die Schmalseiten in drei Abteilungen, welche alle eine in Silber getrie- 
bene Figur enthalten. Die mittlere Abteilung der vorderen Breitseite nimmt die Figur 
des Heilandes ein, die ihr rechts und links zunachstliegende fiillen die Apostel Petrus 
und Paulus, denen Christus die Schliissel bzw. das Evangelienbuch zu iiberreichen 


1 Neumann, Reliquienschatz, 129 f. mit Abb. 
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im Begriffe steht, die beiden noch iibrigen zwei andere nicht naher bestimmbare 
Apostel. In der Mitte der hinteren Langseite ist eine Gestalt angebracht, welche in 
den erhobenen Handen ein Spruchband tragt, nach den Darstellungen an anderen 
Portatilien zu urteilen, wohl Maria. Alle Figuren sind auf einen polsterbelegten 
Thron sitzend dargestellt, unter den FiiSen einen Schemel. Die Platte und Schrage 
des Profils von Deckel und Sockel sind mit Silber bekleidet, welches als Ornament 
den Rankenfries der Umrahmung des Altarsteines wiederholt, jedoch mit dem Unter- 
schied, daB er hier nur an der Platte in Niello ausgeftihrt, an der Schrage gestanzt ist. 
Die Unterseite des Altarchens ist mit einem blaugemusterten Stoff tberzogen’. 


E. Portatilien mit Gravierungen. Nur mit gravierter Dar- 
stellung sind verziert-das aus Kloster Abdinghof stammende Portatile im 
Franziskanerkloster zu Paderborn, das Portatile zu Lette und ein kleines 
Portatile im Hess. Landesmuseum zu Darmstadt. Auch der Deckel eines 
altarfoérmigen Portatiles im Museum des Pare du Cinquantenaire zu Briissel 
zeigt als Dekor Gravierungen. 


Das Portatile im Franziskanerkloster zu Paderborn, das aus dem Abdinghoi- 
kloster daselbst stammt, ist dadurch bemerkenswert, da8 sein Meister bei ihm auch das 
sog. opus interrasile anwandte (Tafel 91 und 92). Aus den vergoldeten Kupferplatten, 
mit denen er es oben und an den Seiten bekleidete, hat er nach Eingravierung des 
Bildwerkes allen Grund ausgeschnitten, so daB das tiefdunkle Holz des Kernes des 
Portatiles als Folie zwischen den Figuren zum Vorschein kommt und sie kraftiger 
und wirkungsvoller hervortreten 1aBt. An den beiden Breitseiten des Portatiles sind 
Szenen aus dem Martyrium der hl. Blasius und Felix wiedergegeben, an einer der 
Schmalseiten sehen wir das Martyrium des hl. Paulus. Die Darstellungen der zweiten 
Schmalseite sind nicht ganz klar, haben aber Bezug auf den hl. Petrus. Es sind 
dramatisch, ja zum Teil wild bewegte Bilder, die ein vorziigliches zeichnerisches 
Konnen verraten. Der Altarstein oben ist heute verschwunden, von dem Bildwerk 
seiner Umrahmung ist eine Figur erneuert. Sie besteht an den Langseiten aus einem 
gravierten Rankenfries, an den Schmalseiten zeigt sie unter rundbogigen, tiberein- 
ander angeordneten Arkaden vier Halbfiguren, rechts den hl. Petrus und den hl. Bla- 
sius, links entsprechend den hl. Paulus und den hl. Felix (neu). Eine an die Innen- 
seite der Umrahmung sich anschlieBende schmalere Borte, die zunachst den Stein 
umgab und auf schraffiertem Grund mit dichtem Rankenwerk belebt ist, ist ersicht- 
lich spadteren Ursprungs. Das Portatile diirfte dem ersten Jahrzehnt des 12. Jahr- 
hunderts angehoren. Derbe KlauenfiiBe tragen das Altarchen’. 


Der ersten Halfte des 13. Jahrhunderts entstammt das Portatile zu Lette, ehedem 
einem Pramonstratenserinnenkloster gehérend. Es hat an den Seiten unter Arka- 
den die gravierten Figuren der thronenden Apostel. An der Platte des Deckelprofils 
sind die Namen der dafunter angebrachten Darstellungen in schonen friihgotischen 
Majuskeln eingegraben, der des Sockelprofils ist ein Zickzackband eingraviert, das in 
den von ihm gebildeten Dreiecken ein romanisches Blatt enthalt. Die Schragen sind 
hier wie dort mit einem aus schief liegenden Kreuzchen sich zusammensetzenden 
gestanzten Fries belebt. Die Fii®e sind erneuert. Das Portatile ist eine einfache, aber 
gefallige Arbeit?. 

Das Portatile im Landesmuseum zu Darmstadt ist nur ca. 16 cm breit und ca. 
12—13 cm tief. Die Umrahmung des Altarsteins, eines Marmorplattchens von etwa 
85 cm Breite und 7 cm Tiefe, weist in den Ecken die Evangelistensymbole auf. Auf 


2 Beschr. und Abb. bei Neumann a. a. O. Kunst“, Jahrg. 1866, S. 3f., nebst Abb.; vel. 


136. A. Fuchs, Die Tragaltare des Rogerus in Pa- 
1° Abb. und Beschr. bei von Falke, Tfl. 12 derborn (Paderborn 1916) 67 f. 
13 14; Text S. 14; Erlauterungsversuch des nicht 2 Abb. in Kd. von Westfalen, Kr. Wieden- 


in allem klaren Bildwerks im,,Organ fir christl. britick, Tfl. 19. 
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der hinteren Langseite des Rahmens ist der Heiland, auf der vorderen Johannes aot 
auf beiden Schmalseiten eine stehende Bischofsfigur eingraviert. Die Seiten des 
Portatiles sind mit gravierten Halbfiguren der zw6lf Apostel unter stichbogigen 
Arkaden geschmiickt, je vier an den beiden Breitseiten, je zwei an den Schmal- 
seiten. Auf der Platte des Deckelprofils ist in Email eine Inschrift angebracht, 
welche die Namen der unter ihr befindlichen Apostelbilder angibt, auf der des 
Sockels ein in Email ausgefiihrter einfacher Palmettenfries. Die Schragen sind ohne 
Bekleidung. Getragen wird das Portatile von Klauenfifichen. 

Wie das Tragaltarchen, dessen Deckel sich im Museum zu Briissel erhalten hat, 
an den Seiten dekoriert war, ]aBt sich kaum vermuten. Nur dirfte es dort schwerlich 
mit Email geschmiickt gewesen sein. DaS die Tafel kein Tafelportatile war%, son- 
dern den Deckel eines altarférmigen Portatiles bildete, erhellt aus der Schrage, mit 
der sie an der unteren Kante der Seiten versehen ist. Die vergoldete Kupferplatte, 
welche die Umrahmung des Altarsteines bildet, hat in den vier Ecken Rundmedaillons 
mit den Personifikationen der vier Paradiesesstrome, in der Mitte der Schmalseiten 
einen Engel, der eine Schale ausgieBt und gleichfalls in einem Rundmedaillon steht. 
Die Mitte der Langseite zeigt einen auf einem Rad stehenden Cherub. Den Raum 
zwischen der figiirlichen Darstellung schmiickt schénes romanisches Blatt- und Ran- 
kenwerk, das von den an den Schmalseiten befindlichen Medaillons seinen Aus- 
gang nimmt. Ausgefihrt ist alles Ornament in Gravierung auf gekérntem Grund’. 


Es eriibrigen noch zwei altarférmige Portatilien, die zu keiner der bisher 
behandelten Gruppen gehéren und daher hier am Schlu8 folgen mdgen, das 
Adevoldusaltarchen des Welfenschatzes und das Portatile im Dom zu Munster. 


Das Adevoldusportatile ist dadurch beachtenswert, dafB seine Seiten, ein Unikum, 
mit Alabaster bekleidet sind. Nur an den Ecken befindet sich ein mit getriebener 
turmartiger Architektur verzierter Streifen vergoldeten Silbers als Abschlu8. Den 
Altarstein umzieht eine schmale niellierte Widmungsinschrift,.die nach innen ein- 
gefaBt ist von einem Bortchen, das mit einem zickzackf6érmig verlaufenden Bande 
gemustert ist, nach auBen von einem mit kleinen Kreisen belebten schmalen Friese. 
Die Bekleidung der Platte des Deckel- und Sockelprofils ist schmucklos, die der 
Schragen zeigt ein gestanztes Blattornament’. 

Einen ungewohnlichen Dekor zeigt das Portatile im Domschatz zu Miinster. Der 
Vorsprung des Deckels und des Sockels ist an der unteren Kante statt wie sonst 
nur mit einer Schrage, hier mit doppelter Schrage und dazwischenliegender Kehle 
profiliert, eine Profilierung von ausgesprochen gotischem Charakter. Oben ist das 
Portatile um den Stein herum mit einer Folge aufgenieteter gestanzter Zierscheib- 
chen besetzt. Der Schmuck seiner Seiten besteht in Perlstickereien, die auf 
Pergament ausgefiihrt und dann der ungemusterten blauen Seide aufgesetzt wurden, 
mit denen das Portatile an den Seiten tiberzogen ist, doch hat er sich nur an der 
vorderen Breitseite und den beiden Schmalseiten erhalten. Als Stickmaterial sind 
gebraucht rote, kobaltblaue, tirkisblaue, griine und weiBliche Schmelzperlen, echte 
Perlen, sowie silbervergoldete Plattchen und Knépfchen. Die Stickereien an den 
Schmalseiten sind rein ornamentaler Art, an der vorderen Breitseite sehen wir drei 
grofe, aus dicht gedrangten Perlen gestickte Medaillons, von denen das mittlere, dessen 
Rahmen mit Rosettchen aus Perlen belebt ist, ein spitzovales, silbernes Plattchen 
mit der getriebenen Darstellung des thronenden Erlésers umschlieBt, wahrend die 
beiden seitlichen, deren Einfassung mit Silberknépfchen als Ersatz groBer Perlen 
geschmiickt ist, in Perlen gestickte Halbbilder Marias und des hl. Johannes d. E. 
enthalten. In die mit Perlen gefiillten Zwickel zwischen den drei Medaillons sind in 
der Mitte runde gestanzte Scheibchen, auf denen die Evangelistensymbole dargestellt 


+ Zeitschrift XVII (1904) 15. telalters (Nirnberg 1853) Lief. VIII, Tf. 3, 


‘ Abb. bei K. Heideloff, Ornamentik des Mit- OT Neco ie 
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sind, eingelassen®. Das Portatile ist das jiingste seines Typus, da es erst gegen Ende 
des 13. Jahrhunderts entstanden sein kann. Die heutigen HolzfiiBchen sind schwer- 
lich urspriinglich’. 


VIERTES KAPITEL 
DIE AUSSTATTUNG DES TRAGALTARES 


I. ALLGEMEINES 


Die Portatilien sind heute stets schmucklos. Bei der Art der Verwen- 
dung, die sie gegenwartig finden, hatte es wenig Zweck, sie reich zu verzieren. 
Zudem ist es wenig mehr iiblich, den Altarstein in eine Holzfassung einzu- 
lassen oder ihn mit einem Holzrahmen zu umgeben, diese aber und nicht der 
Stein waren es, welche man friiher durch eine Metallbekleidung, Emails, 
Malerei oder sonstwie auszuschmiicken liebte. Schon die Portatilien, die wir 
aus dem ausgehenden Mittelalter besitzen, sind einfacher als diejenigen, die 
sich aus dem 11.—13. Jahrhundert erhalten haben, und noch mehr ist das 
der Fall bei den Tragaltaren, die uns das 16., 17. und 18. Jahrhundert hinter- 
lassen hat. Auch die am reichsten geschmiickten derselben halten nicht im 
entferntesten einen Vergleich mit den Portatilien aus, die sich aus der Zeit 
des romanischen Stiles und der friihen Gotik in die Gegenwart gerettet haben, 
ja nicht einmal mit den Portatilien, wie sie noch die spate Gotik schuf. Es 
war schon viel, wenn man dem Rahmen des Altarsteines auch nur einen 
farbigen Anstrich gab oder ihn gar mit Einlegearbeit versah. 

Das im Beginn des 18. Jahrhunderts entstandene Kastenportatile im 
Dommuseum zu Augsburg ist, wie hinsichtlich seines Typus so auch hin- 
sichtlich seiner Ausstattung, eine ganz vereinzelte Erscheinung, zu der sich 
schwerlich aus dem 17. und 18. Jahrhundert ein Gegenstiick finden diirfte. 
Es hat auch wohl seinen ungewohnlich reichen Schmuck nur erhalten, weil 
es die Umarbeitung eines kostbar verzierten Portatiles aus romanischer Zeit 
darstellt. Aus dem 19. Jahrhundert ist mir nur ein Beispiel bekanntgeworden, 
dessen Rahmenwerk mit Dekor bedacht wurde, das 1827 von Bischof Ignatius 
Albert konsekrierte Portatile im Dommuseum zu Augsburg. 

Freilich spielte das Portatile im Mittelalter eine gr6Bere Rolle als in der 
Neuzeit. Hatten ja doch damals manche Geistliche wie héherstehende Laien 
das Privileg, ein altare viaticum zu besitzen, jene, um selbst auf ihm zu zele- 
brieren, diese, um durch einen Priester sich auf ihm die Messe lesen zu lassen, 
und zwar galt das Privileg oft nicht blo8 fiir die Hauskapelle, sondern auch 
fiir die Reisen. Wer aber ein solch bedeutsames Vorrecht besa, sorgte wohl 
auch meist dafiir, daB das Portatile, dessen er sich erfreute, in einer seinem 


6 Die Perlenstickerei kommt um 1300 auf 


manchen Stickereien Niedersachsens vor; ge- 7 Abb. und Beschr. in Zeitschrift XVI (1903) 


wohnlich sind es Paramente, an denen sie ge- 
abt ist, doch wurde sie auch zur Verzierung 
anderer Gegenstande angewendet. So ist z. B. 
auch eine Holzpyxis im Kolner Kunstgewerbe- 
museum (Sammlung Schniitgen) mit Perlen- 
stickerei dieser Art tberzogen. 


125f. Ein altarformiges Portatile zu Wassen- 
berg, das auf KlauenfiBen steht (Kd. der Rhein- 
provinz, Kr. Heinsberg 113), hat nur mehr 
einen geringen Teil seines Beschlages. Es sei 
daher hier blo8 kurz erwahnt. 
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Stande, seinem Rang und seinen Mitteln entsprechenden Weise ausgestattet 
wurde. Doch auch sonst kam der Tragaltar im Mittelalter weit mehr zur 
Verwendung als in unserer Zeit. Man denke nur an die damals so verbreitete 


Sitte, vor Kranken die hl. Messe zu lesen. 

Ubrigens gab es auch im Mittelalter zweifellos manche Portatilien, die alles 
Schmuckes entbehrten. Es waren das namentlich solche, die standig in die Mensa 
eines unkonsekrierten Altares eingelassen waren, wie z. B. die ganz schmucklosen 
Portatilien im Nationalmuseum zu Kopenhagen und die zwei ohne allen Zierrat 
belassenen Tafelportatilien im Welfenschatz. Allerdings hat sich von diesen vollig 
schlichten Portatilien so gut wie nichts erhalten, doch ist das leicht begreiflich. Denn 
nur solche erschienen in spaterer Zeit der weiteren Aufbewahrung wert, welche sich 
durch ihren reicheren Schmuck auszeichneten oder sonst aus irgendeinem Grunde 
hoher gewertet wurden. Weil bei sehr vielen weder das eine noch das andere zutraf, 
sondern viele ganz unverzierte Steintafeln mit oder ohne Holzfassung darstellten, 
konnten sich ja auch MiBbrauche einschleichen, wie derjenige, den Robert Gros- 
seteste, Bischof von Lincoln, und Walter von Kirkham, Bischof von Durham, zu be- 
kampfen sich gezwungen sahen, wenn sie verboten, den Tragaltar zum Farbenreiben 
oder zu anderen profanen Zwecken zu benutzent. 


In welcher Weise man im Mittelalter die Portatilien ausstattete, mit 
welchem Eifer und mit welcher Sorgfalt man sie zu verzieren suchte und 
welche Kosten man aufwendete, um sie gebiihrend zu schmiicken, zeigen die 
zahlreichen noch vorhandenen mittelalterlichen Portatilien. Das erhellt aber 
auch aus den Angaben der alten Schatzverzeichnisse, die uns manche inter- 
essante Aufschliisse tiber die Ausstattung der mittelalterlichen Tragaltaérchen 
vermitteln. 


So heiBt es, um wenigstens einige Proben aus denselben zu bieten, in dem In- 
ventar des Apostolischen Stuhles yon 1295 von einem der in ihm verzeichneten Tafel- 
portatilien: Altare viaticum ... guarnitum de argento laboratum ad nigellum (Niello) 
et folia cum 6 zaffiris (Saphiren) et 5 turchisis (Turkisen) ..., von einem zweiten 
guarnitum de argento deaurato cum historia Abrahae (Abrahams Opfer), von einem 
dritten .. ., guarnitum de argento, in quo sunt 8 imagines de nigello, von einem vier- 
ten . . . guarnitum de aere deaurato cum literis (Inschriften), usw.?. 

Im Inventar von St. Peter zu Rom aus dem Jahre 1436 sind vermerkt: Unum 
altare viaticum cum lapidibus viridibus ornatum; aliud altare viaticum ornatum de 
argento cum diaspero (Jaspisplatte) in medio et figuris in circuitu; duo alia altaria 
viatica etiam de diaspero, unum ornatum de argento, aliud vero pro parte ornatum. 
Ein mit Schmelzarbeiten geschmiicktes Portatile wird im Inventar von 1454 erwahnt?. 
Ein Schatzverzeichnis von St. Albans aus dem Beginn des 15. Jahrhunderts 
vermerkt unter anderm ein superaltare quadratum de griseo marmore decenter orna- 
tum cum argento et auro et lapidibus magnis cum circumferentia; ornatus est argenti 
et deauratus*. Das Inventar der Kathedrale von York aus dem Jahre 1530 nennt 
Unum superaltare pretiosum de jaspide ornatum in circumferentiis cum argento 
et auro ac lapidibus pretiosis operis subtilis; item unum superaltare de rubeo jaspide 
ornata in circumferentiis cum cupro aurato; item duo superaltaria de rubeo marmore 
ornato cum argento, quorum unum stat super quattuor pedes argenti®. 

Im Schatz der Ste-Chapelle zu Bourges befand sich 1405 la garnison (Garnitur) 
d’un autel bénoit portitif d’une pierre de jaspe, ow il a de l’un des costés plusieurs 


' Roberti Grosseteste Epistolae (London 5 E. Mintz e A. L. Frothingham, II tesoro 
1861) 156; Hard. VII, 489. della Basilica di S. Pietro (Roma 1883) 58 89. 
2,N. 726 727 728 734; Bibl. de l‘Ecole des “ Annales Monast. s. AlbaniII (London 1871) 333. 


chartes XLV (1884), 54. * Monast. anglic. VIII, 1205. 
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cristaulx et reliques, desoubs et entour celui du milieu sont les quatre évangelists 
esmailliés®. Ung autel portatif de marbre vert, bordé tour autour d’argent doré, 
dedans laquelle bordure sont plusieurs et diverses reliques en quatorze lieux, lesen 
wir in einem Inventar der Sainte-Chapelle zu Paris, das zwar erst 1570 aufgesteilt 
wurde, aber hier mittelalterliches Kirchengerat verzeichnet. Item fut trouvé ung 
autel portatif, lequel est de jaspe rouge, bordé a l’entour d’argent doré et semé, tour 
autour de la dite bordure, de grenatz (Granaten) et yeulx de chat (Katzenaugen), 
ung autel portatif de marbre ou de jaspe, aorné d’argent doré avec quatre esmaulx 
de plyque (?), quatre autres esmaulx 4 fleur de lys usw.’. 

Ein sehr reiches Tafelportatile besaB die Kathedrale zu Troyes. Das Jaspis- 
plattchen, das bei ihm den Altarstein bildete, sollte dem hl. Martin von Tours als 
Tragaltar gedient haben. Der Rahmen war mit Gold bekleidet und mit Edelsteinen 
und mit kostbaren Emails besetzt. Es waren auf ihm angebracht 16 runde oder halb- 
runde Emailplattchen auf Goldgrund, 2 groBe und 2 kleinere Topase, 2 groBe Olivine, 
7 groBe und 2 kleinere Saphire, 13 Chrysolithe, 12 Amethyste, 2 Granate, 5 Sma- 
ragde, 19 Perlen, 9 Edelsteine an Stelle von Perlen, 2 grine Gemmen, 4 Achate, 1 Stiick 
Perlmutter, 1 Sardonix und 2 andere nicht naher bezeichnete Steine. Dazu kamen 
a l’extremité de la bordure, d. i. wohl an den Seiten noch weitere 9 Emails aul 
Goldgrund, 6 vergoldete Kupferplattchen, 3 Granate, 2 Amethyste, 2 Berylle, 
2 Chrysolithe, 2 Saphire, 1 Sardonyx, 4 Perlen und ein weiterer Edelstein an Stelle 
einer Perle. Das Portatile war noch 1704 vorhanden, wie aus dem damaligen Inven- 
tar hervorgeht®. Wollen wir uns eine Vorstellung von dem Reichtum machen, den 
das Portatile zeigte, so mégen wir etwa an das St. Fidesportatile zu Conques, an das 
Heinrichsportatile in der Reichen Kapelle zu Miinchen oder an das Gertrudisaltar- 
chen im Welfenschatz denken. 


Die Portatilien gehorten zu den liturgischen Gegenstanden, deren kunst- 
lerische Verzierung man sich im Mittelalter besonders angelegen sein lief. 
Manche, die damals entstanden, waren geradezu ausgesuchte Prachtstiicke. 
Was wir noch an mittelalterlichen Tragaltaren besitzen, ist deshalb nicht 
bloB ein sprechendes Zeugnis fiir den tiefreligidsen Sinn, der die Menschen 
jener Zeit beseelte, sondern bietet auch reiches und wertvolles Material fiir 
das Studium des mittelalterlichen Kunsthandwerks, der Ideen und Grund- 
satze, von denen es sich leiten lieB, seiner Entwicklung und Ausgestaltung 
in technischer, stilistischer und kiinstlerischer Hinsicht, seines Ornamenten- 
schatzes, der von ihm zur Anwendung gebrachten Ornamentationsmittel, 
zumal des Emails, Niellos, des Firnisbrandes und der Elfenbeinschnitzereien, 
kurz, aller Fragen, welche die Pflege betreffen, die das Kunsthandwerk in 
der zweiten Halfte des Mittelalters fand. 


Il. ORNAMENTATIONSMITTEL 


Betrachten wir, was uns das Mittelalter an Portatilien hinterlassen hat, 
so sehen wir, da8B zu ihrer Verzierung alle Ornamentationsmittel angewendet 
wurden, Uber welche das mittelalterliche Kunsthandwerk verfiigte: Beklei- 
dung mit Metall, Elfenbein und Zeug, Edelsteine, Filigran, Email, Niello 
und sog. Firnisbrand, Gravierungen, Treibarbeiten und Stanzwerk, Elfenbein- 
skulpturen, Malereien, Einlegearbeiten, selbst Perlstickerei. 


6 Hiver de Beaurevoir, Descr. du _ trésor, 7 N. 116 117 126, Revue archéol. 5 année, 
donné par Jean, Duc de Berry, 4 la Ste-Cha- 1. part (Paris 1848) 196f. 
pelle de Bourges (Bourges 1855) 37. 8 N. 60 (Annal. archéol. XX (1860) 80. 
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1.Bekleidung mit Metall, Elfenbeinundsonstigem Material. 
Mit Goldblech werden nicht allzu viele Portatilien iiberzogen worden sein. Unter 
den mittelalterlichen Tragaltaren, die wir besitzen, gibt es nur wenige Beispiele, bei 
denen Gold zur Bekleidung verwendet wurde, das Heinrichsportatile in der Reichen 
Kapelle zu Miinchen, das Andreasaltarchen im Dom zu Trier, das Svonehildportatile 
zu Melk und das Gertrudisportatile im Welfenschatz, alle bemerkenswerterweise 
Schépfungen aus dem Ende des ersten und der Friithe des 2. Jahrtausends. Immerhin 
beweisen dieselben, daB man in besonderen Fallen keinen Anstand nahm, Portatilien 
selbst mit kostbarem Goldblech zu montieren. 

Mit Silber sind zahlreiche der mittelalterlichen Portatilien bekleidet, freilich 
meist, nur oben um den Altarstein herum und an den Seiten, seltener auch unten, 
wie z. B. bei dem aus der Spitzerschen Sammlung stammenden Portatile des Cluny- 
Museums, dem Portatile in der Kathedrale zu Lyon, den beiden kleinen Tragaltar- 
chen im Minster zu Freiburg, dem Heinrichsportatile in der Reichen Kapelle, dem 
Portatile zu Admont und einigen der Tragaltare des Welfenschatzes. Stets wahlte 
man zur Bekleidung Silber, wenn man sie mit figiirlichen Treibarbeiten oder Niellos 
ausstatten wollte. 

Aus Kupfer besteht die Montierung regelmaBig bei jenen Portatilien, die mit 
Email, echtem wie sog. Firnisemail, geziert sind. Sollte sie nur Gravierungen als 
Schmuck erhalten, so nahm man zu ihr bald Kupferblech, bald, wenngleich haufiger, 
Silberblech. Auch bei den gestanzten Friesen, mit denen man besonders die Um- 
rahmung des Altarsteines, die Seiten der Tafelportatilien, sowie das Profil des 
Deckels und Sockels der altarf6rmigen Portatilien auszustatten liebte, bevorzugte 
man Silber; Kupferblech verwendete man zu ihnen der Regel nach nur, wenn das 
Portatile auch im tibrigen mit solchem bekleidet war. Immer bestehen sie darum aus 
Kupfer bei den mit Email und Firnisbrand geschmiickten Tragaltaren. Das zur Mon- 
tierung bentitzte Kupferblech erscheint allzeit, soweit es nicht mit Email bedeckt oder 
gebraunt ist, vergoldet. 

Eine Ummantelung mit Elfenbein begegnet uns nur bei kasten- und altar- 
formigen Portatilien. Bei dem Andreasaltarchen im Domschatz zu Trier sind die 
Elfenbeintafeln, mit denen es an den langeren Seiten ausgestattet ist, glatt; sonst 
sind die zur Bekleidung gebrauchten Elfenbeinplattchen mit Schnitzereien versehen. 
Erinnert sei an die beiden Portatilien zu Melk, das Tragaltarchen im Dom zu Osna- 
brick, die Portatilien im Landesmuseum zu Darmstadt, das Portatile in der Kathe- 
drale zu Namur, und die beiden Portatilien im Domschatz zu Hildesheim. Meist 
befindet sich die Elfenbeinbekleidung nur an den Seiten des Portatiles. Auch oben 
um den Altarstein herum finden wir sie nur beim Svonehildportatile zu Melk, einem 
der Portatilien zu Darmstadt und dem Osnabriicker Tragaltarchen angebracht. 

Mit Pergament, Leder und gewebtem Zeug iberzog man Porta- 
tilien blo®B an der Unterseite. Das einzige Beispiel, das auch an den Seiten eine 
stoffliche Bekleidung, blaue mit Perlstickereien verzierte Seide, erhalten hat, ist das 
Portatile im Dom zu Minster. Mit Alabasterplatten sind die Seiten des 
Adevoldusportatile im Welfenschatz ummantelt; man mag durch sie demselben 
noch mehr das Aussehen eines Altares haben geben wollen. 


2 Edelsteine und Perlen. Edelsteindekor und Perlen- 
schmuck sind bei den Portatilien, die uns das Mittelalter hinterlassen hat, nicht 
allzu haufig. Namentlich empfahl sich wenig, oben auf der Umrahmung des Altar- 
steines Edelsteine und Perlen anzubringen, weil sie, hier aufgesetzt, beim Gebrauch 
des Portatiles leicht hinderlich wurden. Nichtsdestoweniger begegnen uns solche 
auch oben um den Altarstein herum. Das glanzendste Beispiel bietet der Rahmen 
des Heinrichsportatiles der Reichen Kapelle mit seinen beiden prachtvollen Friesen 
von Edelsteinen und Perlen, die sich ebensowohl durch ihre Fille und GréBe, wie 
durch ihre kunstvolle Anordnung auszeichnen. Andere sind das Gertrudisportatile 
des Welfenschatzes, das St. Fidesportatile und das Begoportatile zu Conques, das 
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Andreasaltarchen im Dom zu Trier und das Portatile des Bischofs Heinrich im 
Dom zu Paderborn. Beim Andreasaltarchen schmiicken Edelsteine und Perlen 
die vier Seiten, bei den Portatilien zu Conques die Umrahmung des Altarsteines, 
bei dem Gertrudisportatile die Platte des Profils des Deckels und des Sockels, sowie 
die Leisten, welche die Seiten an den Ecken abschlieBfen, bei dem Tragaltarchen zu 
Paderborn den auferen Fries des Rahmens des Steines, die Eckleisten der beiden 
Schmalseiten und die kreisformige Einfassung der auf der vorderen dargestellten 
Majestas. Beim Heinrichsportatile der Reichen Kapelle stehen sowohl die einzelnen 
groBeren Edelsteine als auch die Scheibchen mit den zu Gruppen zusammengestellten 
Perlen und Edelsteinen auf durchbrochenen Miniaturarkaden. 


3. Filigran. Ein ungemein beliebtes Ornamentationsmittel der romanischen 
Goldschmiedekunst war das Filigran. Es hat seine glanzendste Ausbildung 
und seine ausgiebigste Verwendung an den grofen romanischen Reliquienschreinen 
gefunden, an denen es bald im Wechsel mit Emailplattchen, bald als fortlaufender 
Fries, bald in Verbindung mit Edelsteinen einen standig wiederkehrenden Schmuck 
des Leistenwerks, der Simse und der Sockelprofile bildet. Bei den Portatilien hat 
man von Filigran nur maBigen Gebrauch gemacht. Denn es begegnet uns nur beim 
Heinrichsportatile der Reichen Kapelle, beim St. Fidesportatile zu Conques, beim 
Gertrudisportatile im Welfenschatz, beim Tragaltarchen im Dom zu Paderborn, 
beim Andreasaltarchen im Dom zu Trier sowie bei dem barocken Kastenportatile 
im Dommuseum zu Augsburg, bei letzterem als Uberrest des von Bischof Heinrich 
(F 1063) gestifteten Tragaltarchens. Bei den vier ersten Beispielen findet es sich 
auf der Umrahmung des Altarsteines, beim Andreasportatile an den Seiten. Ebenso 
diirfte der ungemein zierliche Filigranfries, der heute die Seiten des Augsburger 
Portatiles oben und unten einfaBt, auch schon bei dem urspriinglichen dieselben 
geschmiickt haben. Der Entstehungszeit der genannten Portatilien entsprechend, 
zeigt das Filigran bei allen die altere, noch einfache Bildung des Wiirmchen- und 
Rankenfiligrans. Fur die spateren reichentwickelten Arten des Filigrans, wie das 
Bliimchenfiligran und das Schneckenfiligran, liefern die Portatilien keinen Beleg. 
Um Edelsteine herum ist Filigran als Belebung des Grundes angewendet bei dem 
Andreasportatile, dem Minchener Heinrichsportatile und dem St. Fidestragaltarchen, 
als fortlaufender Fries bei dem Gertrudisportatile, dem Paderborner Tragaltarchen 
und dem Augsburger Portatile. 


4. Email, Niello, Firnisbrand. Besonders haufig wurde als Schmuck 
der mittelalterlichen Portatilien das Email verwendet. Aus gotischer Zeit haben 
sich freilich keine mit Schmelzarbeiten geschmicktenTragaltare erhalten, doch erhellt 
aus den Inventaren, dafB auch noch damals Email als Schmuck der Portatilien 
verwertet wurde. Zahlreich sind die Tragaltare aus vorgotischer Zeit, daran 
die mittelalterlichen Emailleure ihre Kunst getibt haben. Namentlich entstanden in 
der zweiten Halfte des 12. Jahrhunderts viele Portatilien dieser Art. 

Bei den noch vorhandenen mittelalterlichen Tafel- und Kastenporta- 
tilien hat Email allerdings nur eine beschrankte Verwendung gefunden. Bei dem 
St. Fidesportatile zu Conques und dem Tafelportatile im Rathaus zu Freiburg 
schmiickt es die Umrahmung des Altarsteines, bei dem tafelformigen Portatile der 
Schwestern von U. L. Frau zu Namur das Mittelfeld der Unterseite. Das Andreas- 
altarchen zu Trier, das Kastenportatile im Cluny-Museum und das kastenférmige, an 
den Seiten mit Elfenbeinreliefs bekleidete Portatile zu Melk weisen Emaildekor auf 
den Leisten auf, welche die Seiten umrahmen und in Felder gliedern, wozu sich bei 
dem dritten noch ein Emailfries gesellt, der oben den Rand des Portatiles umzieht. 
Um so ausgiebiger ist dagegen bei vielen altarfOrmigen Portatilien 
Email zur Anwendung gekommen, und zwar nicht bloB auf der Umrahmung des 
Altarsteines und auf den Seiten des Portatiles, die es stets véllig in Beschlag 
genommen hat, sondern meist auch auf der Platte des Profils des Deckels und des 
Sockels, sowie auf den Leistchen, Pfeilerchen und Saulchen, welche die Seiten in 
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Felder gliedern. Nur die Schrage des Sockel- und Deckelprofils sowie die Bodenseite 
des Portatiles bleiben ohne Emailschmuck; jene bekleidet man vorzugsweise mit 
gestanzten Friesen, diese mit goldgemustertem Firnisbrand. Auf der Umrahmung 
des Altarsteines und an den Seiten des Portatiles sind regelmaBig figtirliche 
Schmelzarbeiten angebracht, die Platte des Deckel- und Sockelprofils verziert man 
gern mit Emailinschriften. 


Was die Art des Emails anlangt, so sind der Portatilien, welche reinen 
oder gemischten Zellenschmelz aufweisen, nicht viele mehr erhalten, um so 
groBer ist dagegen die Zah] jener emaillierten Tragaltaére, welche mit Gruben- 


schmelz ausgestattet sind. 

Der altere reine Zellenschmelz ist auf vertieftem Goldblech mittels 
goldener Stege ausgefiihrt. Figiirliches Email dieser Art findet sich auf dem Trierer 
Andreasportatile (Evangelistensymbole) und dem St. Fidesaltarchen zu Conques, 
ornamentales auf den Leisten des Andreasportatiles und den Arkaden, Saulchen und 
Bogen der vorderen Breitseite des Gertrudisaltarchens im Welfenschatz. 


Der sog. gemischte Schmelz ist auf Kupfer in ausgestochenen Gruben 
mittels vergoldeter Kupferstege hergestellt. Er stellt eine Verbindung der Technik 
des Grubenschmelzes und des Zellenschmelzes dar und wurde besonders dann 
angewendet, wenn man einfache farbige Muster kraftig zur Geltung bringen wollte. 
Gute Beispiele dieser gemischten Schmelztechnik bieten die Friese und Kreuze 
des Portatiles im Rathause zu Freiburg im Breisgau sowie die Pfeilerchen an den 
Seiten des Eilbertusportatiles im Welfenschatz und die Bekleidung der Sockel- und 
Simsplatte des S. 480 beschriebenen kleinen Portatiles im Welfenschatz. 


Am haufigsten diente als Dekor der Portatilien der reine Grubenschmelz. 
Er tritt in dreifacher Ausftithrung auf. Bei der ersten ist. nur der Grund 
in Email gearbeitet, das Ornament und das Figurenwerk aber aus dem Kupfer- 
grund ausgespart, graviert und vergoldet. Bei der zweiten sind umgekehrt die 
Figuren und das Ornament emailliert, wahrend der Grund ohne Email belassen 
ist. Die dritte Art der Ausfiihrung verbindet die beiden ersten, indem sie sowohl 
fir den Grund als fir das Bildwerk Email anwendet. Nur ausgespart und ver- 
goldet, nicht emailliert, waren bei ihr auBer den Umrissen und Stegen in der 
Regel bloB die Fleischteile des Figurenwerkes, Kopf, Hande u. a. Die erste Art 
der Ausftthrung war die einfachste. Sie ist darum auch bei dem in Grubenemail 
hergestellten Figurenwerk die gewohnlichste. Die zweite kommt bei solchem 
z. B. an den Seiten des Eilbertusportatiles und auf dem Boden des kleinen Tafel- 
portatiles im Schatz der Schwestern U. L. Frau zu Namur vor, die dritte namentlich 
auf dem Deckel und an den Seiten des aus Stavelot stammenden Tragaltarchens im 
Museum zu Brissel. 


Niello kommt oft bei den mittelalterlichen Portatilien vor. Man wandte 
es vornehmlich bei ornamentalen Friesen und bei Inschriften an, wie man 
sie um den Altarstein herum, auf den Leisten der Seiten des Portatiles sowie 
an der Platte des Sockel- und Deckelvorsprunges altarférmiger Portatilien 
anbrachte. 


Figirliche Niellodarstellungen begegnen uns auf der Umrahmung des Altar- 
steines bei dem Portatile aus Avellana im Viktoria-und-Albert-Museum zu London, 
dem alteren der beiden Tragaltarchen in der Kathedrale zu Narbonne, dem Tafel- 
portatile in der Kathedrale zu Metz und einem kastenférmigen Portatile im Welfen- 
schatz. Das Portatile im Dom zu Paderborn zeigt solche oben auf dem Rahmenwerk 
des Altarsteines und der hinteren Schmalseite, das Begoportatile auf seinen beiden 
langeren Seiten. Das mit figirlichem Niello am reichsten ausgestattete Portatile 
ist das Kastenaltarchen im Domschatz zu Hildesheim, bei dem aller Dekor, sowohl 
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des Rahmens des Altarsteines wie der vier Seiten, in Niello ausgefihrt ist. Als 
Fillung des Grundes gravierten Bildwerkes ist solches auf dem Rahmenwerk des 
Admonter Portatiles verwendet, auf den Pfeilerchen und Bogen von Arkaden an den 
Schmalseiten des Gertrudisaltarchens. 


Auf Holz itbertragen erscheint die Niellotechnik bei dem Portatile des 
Museums zu Klagenfurt. Das Rankenwerk und die Inschrift, welche bei ihm den 
Rahmen des Altarsteines schmiicken, wurden zunachst in das Holz eingeschnitten 
und dann mit farbigem Wachs ausgefiillt, jenes abwechselnd mit rotem und grinem, 
diese nur mit rotem. 


Firnisbrand, gewohnlich, doch falschlich Firnisemail oder Email- 
brun genannt, auf Kupfer aufgebranntes Leindl, diente hauptsachlich als sehr 
wirkungsvoller Grund fiir ausgespartes und vergoldetes Ornament, doch 
kommt es auch wohl vor, da8 umgekehrt das Ornament in Firnisbrand auf 
Goldgrund ausgefihrt ist wie z. B. an den Seiten des Eichstatter Portatiles. 
Ohne alles Ornament, also als bloBen Uberzug, hat man es selten belassen, 
so beispielsweise an der Riickseite und der Unterseite des Fritzlarer Altar- 
chens. Seine Farbe schwankt zwischen hellerem Braun und Schwarzbraun. 


Seine hauptsachlichste Verwendung fand der Firnisbrand an der Unterseite 
der Portatilien. Insbesondere begegnet er uns hier bei den emaillierten Portatilien, 
bei denen dem echten Email des Rahmens und der Seiten unter dem Boden regel- 
maBig Firnisemail entspricht. AuBerdem beniitzte man es gern zur Herstellung 
kraftig wirkender, mit Ornament oder mit Inschriften versehener Friese zur 
Einfassung des Altarsteines und zur Bekleidung des Leistenwerkes der Seiten. 
Erinnert sei an das Ejichstatter Portatile, an das Willibrordusportatile in Lieb- 
frauen und das altarformige Portatile im Dom zu Trier sowie an das Tafelportatile 
im Schatz der Schwestern U. L. Frau zu Namur. Figitirliche Darstellungen finden 
sich auf Firnisbrandgrund bei wenigen Portatilien. Das schénste Beispiel bietet 
die Unterseite des Ottinger Portatiles im Dommuseum zu Augsburg, ein anderes 
die Bodenbekleidung eines der beiden altarf6rmigen Portatilien im Domschatz zu 
Hildesheim, das reichste die Montierung des Deckels und der Seiten des Fritzlarer 
Tragaltarchens, doch bildet bei diesem das Firnisemail lediglich den Grund; die 
vergoldeten Figuren sind bei ihm graviert. 

5. Gravierungen. In ausgiebigster Weise sind Gravierungen als Dekor 
der mittelalterlichen Portatilien beniitzt. Hier in einfachen Schraffierungen 
oder in geometrischen Gebilden bestehend, zeigen sie anderswo mehr oder weniger 
reiches Rankenwerk. Sehr gewohnlich sind die Inschriften, mit denen die Porta- 
tilien ausgestattet sind, graviert. Auch gravierte figtirliche Darstellungen begegnen 
uns haufig auf den Portatilien, und zwar nicht nur oben auf dem Rahmen des 
Altarsteines und an den Seiten, sondern auch auf der Bekleidung des Bodens. So 
beispielsweise bei dem Heinrichsportatile der Reichen Kapelle, bei dem ehemaligen 
Spitzerschen Tafelportatile im Cluny-Museum, bei dem Watterbacher Portatile des 
Nationalmuseums zu Muiinchen, bei einem Kastenportatile im Welfenschatz, bei 
dem Heinrichsportatile im Dom zu Paderborn und dem Geminianusportatile im 
Dom zu Modena. 

Zwei Portatilien zeigen Gravierungen in Verbindung mit Ausschnitt- 
arbeit (opus interrasile),das Heinrichsportatile der Reichen Kapelle und 
der Abdinghofer Tragaltar im Franziskanerkloster zu Paderborn. Dort sehen 
wir beide zusammen angewendet bei der Einfassung der Bekleidung des Bodens, 
hier bei der Montierung der Seiten und der Umrahmung des Altarsteines?. 


1 Das opus interrasile wird beschrieben in c. 71; in der Ausgabe von Albert Ilg (Wien 
des Theophilus Schedula diversarum artium 1874) 281. 
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6. Plastischer Schmuck. Elfenbeinskulpturen kommen be- 
sonders bei kasten- und altarférmigen Portatilien des 11. und 12. Jahrhunderts vor, 
und zwar auffallend haufig. 

Erinnert sei an das Willibrordusportatile in Liebfrauen zu Trier, die beiden 
Portatilien zu Melk, die drei mit Elfenbeinreliefs geschmuckten Tragaltarchen im 
Landesmuseum zu Darmstadt, das Portatile im Dom zu Osnabriick, das Trag- 
altarchen in St. Walburga zu Eichstatt, die beiden altarformigen Portatilien im 
Domschatz zu Hildesheim, das Portatile in der Eremitage zu Petersburg und an 
das mit Elfenbeindarstellungen so reich verzierte Portatile in der Kathedrale zu 
Namur. Die Natur des Reliefs brachte es mit sich, daS man die Elfenbeinskulpturen 
hauptsachlich an den Seiten des Portatiles anbrachte. Aus der Folgezeit haben wir 
nur noch ein mit Elfenbeinreliefs verziertes Portatile, das tafelformige Tragaltarchen 
aus Sayn in der Sammlung des Louvre. 


Ein sehr gewohnlicher Schmuck der mittelalterlichen Portatilien sind 
getriebene Arbeiten, doch haben dieselben meist nur ornamentalen 
Charakter. Auch sind sie, wenn ornamental, in der Regel nicht freihandig 
hergestellt, sondern gestanzt. Insbesondere sind die ornamentierten Friese 
aus Kupfer, mit denen die Schrage der mit Emails geschmickten altar- 
formigen Portatilien bekleidet zu sein pflegt, in allen Fallen Stanzarbeit. 


Figirliche Treibarbeiten treffen wir bei dem Willibrordusportatile, bei dem 
Gertrudisaltarchen und zwei anderen Portatilien des Welfenschatzes, bei den zwei 
mit Silber montierten Tafelportatilien des Schatzes, bei dem Portatile in der 
Kathedrale zu Lyon, dem Portatile im Dom zu Paderborn, dem Tafelportatile zu 
Cividale und dem Portatile im Gurkerhof zu Klagenfurt an. Besonders reich an 
getriebenem Figurenschmuck sind die vier erstgenannten. Bei dem Cividaler Trag- 
altarchen beschrankt sich derselbe auf die Evangelistensymbole. Bei allen ist das 
Figurenwerk freihandig getrieben, ausgenommen das Klagenfurter Portatile, bei 
dem der Figurenschmuck gestanzt ist. 

Gegossene Reliefs finden sich nur ganz vereinzelt als Schmuck an 
den mittelalterlichen Portatilien. Es sind die goldenen Lowchen, mit denen das 
Mittelfeld der langeren Seiten des Andreasaltarchens verziert ist, sowie die Scheib- 
chen mit den Evangelistensymbolen, welche den Ecken des ehemaligen Straubschen 
Tafelportatiles aufgesetzt sind. 


7. Malerei, Einlegearbeit, Perlstickerei. Die Inventare geben 
uns wenig Aufschlu8 tiber die Bemalung, die man im Mittelalter den Portatilien 
zuteil werden lief. Wir ersehen aus ihnen nur, daB es nicht erst um den Ausgang 
desselben bemalte Tragaltare gab. So verzeichnet das Inventar des Apostolischen 
Stuhles vom Jahre 1295 ein altare viaticum de diaspro rubeo . . . inclusum in 
lignc depicto’, und ein Schatzverzeichnis des Bischofs Johannes di Magnavia von 
Orvieto aus dem Jahre 1365 ein altare viaticum cum lapide incluso in ligno picto 
de viride cum reliquiis s. Bartholomaei, Vincentii, Antonii*. 

Wie die bemalten Portatilien, die sich aus dem Mittelalter und dem Beginn 
des 16. Jahrhunderts erhalten haben, uns belehren, bestand die Bemalung derselben 
bisweilen nur in einem einfachen farbigen Anstrich. Von dieser Art ist beispiels- 
weise das rot angestrichene Tafelportatile im Welfenschatz* und das griin bemalte 
Tafelportatile von 1497 im Dommuseum zu Augsburg, und ebenso war wohl in 
dieser Weise ausgestattet das im Inventar des Bischofs von Orvieto genannte 
altare viaticum, dessen Stein in einer griin gestrichenen Holzfassung eingeschlossen 
war. Wollte man dem Rahmen des Portatiles einen etwas reicheren gemalten 


2 Vgl. oben S. 430. 


5 Studi e documenti di storia e diritto XV * Neumann, Reliquienschatz, 173. 
1894) 88. 
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« Dekor geben, so versah man ihn nicht bloB mit einem Anstrich, sondern auch mit 
aufgemaltem Ornament. Ein gutes Beispiel ist das Franziskanerportatile der Samm- 
lung Schniitgen im Kunstgewerbemuseum zu K6ln. Figiirliche Malerei beschrankte 
sich vielfach wohl auf die Darstellung der Evangelistensymbole, mit denen man 
so gern die Ecken der Umrahmung des Altarsteines verzierte. Das Portatile im 
Breslauer Dom und in der Zither der SchloBkapelle zu Quedlinburg konnen als 
Beispiele dienen. Bei reichlicherer figiirlicher Bemalung wurde das ganze Rahmen- 
werk, das natirlich zu dem Ende eine gewisse Breite haben muSte, mit Bildwerk 
ausgestattet. Erinnert sei an das Portatile zu Steinburg und das Nothelferportatile 
im Germanischen Museum zu Nirnberg. DaB man den Rahmen auch wohl mit 
einer Inschrift bemalte, bekundet das Portatile des Georg de Petra im Dommuseum 
zu Trier. Miniaturbildchen, die mit einem Glasplattchen bedeckt sind, schmiicken 
den Rahmen eines Tafelportatiles im Viktoria- und Albert-Museum zu London und 
des Sayner Portatiles im Louvre, dort acht, hier zwei. 


Ein frihes Beispiel von Einlegearbeit bietet das Portatile im Palazzo 
Pitti zu Florenz. Das bei diesem zu ihr verwandte Material ist Marmor. Holz- 
einlegarbeiten begegnen uns erst auf Portatilien aus der Zeit der friihen Renaissance®. 
Sie waren, gut ausgefiihrt, ein ebenso schoner wie solider Schmuck des Rahmens. 


Mit Perlstickereien ist nur eines der mittelalterlichen Portatilien ver- 
ziert, das altarformige Portatile im Dom zu Minster. 


Ill. SYSTEM DER AUSSTATTUNG DES PORTATILES 


1.Dastafelférmige Portatile. In bezug auf das System der 
ornamentalen Behandlung des Tafelportatiles gestatten die noch vor- 
handenen mittelalterlichen Beispiele dieses Typus etwa folgende allgemeine 
Wahrnehmungen. 


Der Altarstein erhielt erst, scheint es, im ausgehenden Mittelalter Orna- 
ment, doch blieb er auch nun in der Regel nach wie vor ohne Schmuck. Was 
wir noch an Alteren Portatilien haben, deren Stein in der einen oder anderen 
Weise ornamentiert erscheint, gehdrt alles erst dem 15. und 16. Jahrhundert an, 
und selbst diese Beispiele sind nicht zahlreich. Sie wurden fast alle schon genannt 
und beschrieben. Es sind drei Portatilien im Dommuseum zu Augsburg’, ein 
Portatile in der Sammlung Schniitgen des Koélner Kunstgewerbemuseums mit 
den Darstellungen der hl. fiinf Wunden Christi?, der jingere Tragaltar in der 
Kathedrale zu Narbonne® und das Portatile zu Welz bei Jiilich. Letzteres zeigt 
in der Mitte des Steines einen aus Kielbogen gebildeten Vierpa8, der einen Kelch 
mit Hostie umschlieBt. Den Rand entlang zieht sich eine Umrahmung, die in den 
Ecken in einem VierpaB die Symbole der Evangelisten, an den Seiten die Widmungs- 
inschrift enthalt, laut welcher der Tragaltar 1463 von Robert Brant, ProfeB des 
Benediktinerklosters St. Peter zu Gembloux angefertigt wurde. Der Stein besteht 
aus Schiefer; das Ornament ist eingraviert*. Aus dem 17. Jahrhundert und der Folge- 
zeit ist mir kein Tafelportatile bekannt, dessen Altarstein ornamentiert ware. 


Die Seiten der Tafelportatilien boten wenig Raum zur Entfaltung eines 
reicheren Schmuckes. Man versah sie darum auch meist nur mit einem mehr oder 
minder breiten Rankenfries oder mit einer Inschrift, fiir welche sie sich vorziglich 
eigneten. Figtirliche Darstellungen, Brustbilder in Medaillons, begegnen uns nur 
bei dem Begoportatile in Ste-Foy zu Conques und bei dem Portatile im Gurkerhof 
zu Klagenfurt. 


5 Vgl. oben S. 457. 3 Vgl. oben S. 444. 

1 Vgl. oben S. 443f. 4 Abb. in Kd. der Rheinprov., Kr. Jiilich, 
g Pp 

2 Vgil. oben S. 444. 235. 
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Das Hauptgewicht legte man bei Tafelportatilien, wie auch natirlich, darauf, | 
das Portatile oben um den Stein herum geziemend zu verzieren, und umgab 
diesen daher mit einer ornamentierten Umrahmung. Sie war bald breiter, bald 
schmaler, je nachdem die GréBe des Steines und die Abmessungen, die man dem 
Portatile geben wollte, das eine oder andere als wiinschenswert erscheinen lieBen. 
Wenn schmaler, zeigt sie nur einen Fries, wenn breiter, gliedert sie sich dagegen 
bisweilen in zwei, einen inneren und einen auBeren. Beispiele bieten eines der 
Tafelportatilien des Welfenschatzes, das Namurer Portatile, das Ottinger 
Portatile und das St. Fidesportatile zu Conques. Drei Friese zeigt die Umrahmung 
des Steines beim Portatile im Palazzo Pitti zu Florenz. 

Die Umrahmung des Altarsteines bildete in der Regel zugleich die Um- 
rahmung der Oberseite des Portatiles. Man fihrte sie deshalb 
auch dann rings den Rand derselben entlang, wenn der Stein in der Breite oder 
in der Tiefe namhaft kirzer war als die Holzunterlage, in der er angebracht 
werden sollte, doch schaltete man in diesem Falle zwischen Umrahmung und Stein 
als Fiillung Zwischenstiicke ein. Das Watterbacher Portatile und das Portatile im 
Rathause zu Freiburg i. Br. liefern gute Belege fiir einen derartigen Behelf. Ein 
seltenes Beispiel, bei dem die Einfassung des Steines nicht auch als Umrahmung 
der Oberseite dient, ist das Miniaturportatile im Domschatz zu Trier, welches 
oben, den Rand entlang, ohne Rahmen geblieben ist. 


Was die Art und den Gegenstand des Dekors anlangt, mit wel- 
chem man die Umrahmung des Steines auszustatten pflegte, so war die geringe 
Breite, welche dieselbe oft zeigte, der -Anbringung reicherer figtrlicher Dar- 
stellungen nicht eben giinstig. Nichtsdestoweniger entstanden manche Portatilien, 
die auch mit solchen auf dem Rahmen ausgestattet wurden. Portatilien, wie das 
ehemalige Spitzersche im Cluny-Museum, das Fidesportatile zu Conques, das Porta- 
tile aus Sayn in der Sammlung des Louvre, das frihere Steinsche Portatile im 
Cluny - Museum, die beiden mit Silber bekleideten Portatilien des Welfenschatzes, 
das Lyoner und Narbonner Portatile, das Hildesheimer im Viktoria- und Albert- 
Museum zu London, das Admonter Portatile, das bemalte Portatile im Germanischen 
Museum zu Nurnberg bieten daft treffliche Belege. Reichte der Raum nicht zu 
Ganzfiguren aus, so behalf man sich, wie die vorhin genannten Portatilien uns 
belehren, mit Halb- oder Brustbildern. Auf der Bodenseite brachte man 
Ornament gewohnlich nur an, wenn sie mit Metall (Silber oder vergoldetem Kupfer) 
tiberzogen war, was freilich bis in das 14. Jahrhundert bei reicher behandelten 
Portatilien haufig der Fall war. Der Schmuck, mit dem man dann ihre Metall- 
bekleidung gern versah, war bald nur ornamental, bald zugleich figiirlich. Die 
vorzuglichsten Beispiele eines Dekors der zweiten Art bieten das Ottinger Portatile 
im Dommuseum zu Augsburg, das Hildesheimer im Viktoria- und Albert-Museum zu 
London, das Portatile im Schatz der Schwestern U. L. Frau zu Namur, das ehe- 
malige Spitzersche Tafelportatile im Cluny -Museum und das Watterbacher Porta- 
tile zu Minchen. BloB ornamentale Ausstattung zeigen z. B. auf der Unterseite 
das Portatile in der Kathedrale zu Lyon, die beiden Freiburger Portatilien und 
das Admonter Tragaltarchen. 

Wenn man die Bodenseite des Portatiles nicht mit einer Metallbekleidung 
uberdeckte, so gab man ihr oft in der Weise eine passende Ausstattung, da8 man 
sie mit Seide, Brokat, Stickerei oder Pergament itiberzog. Ung autel portatif de 
marbre verd, bordé tour autour d’argent doré .. . et est doublé par dessoubz 
de drap d’or et de soie . . . une autre table d’autel . . . et le dessoubz de la dicte 
table est de broderie d’or de Chippre, heift es z. B. im Inventar der Sainte-Chapelle 
zu Paris von 1573 im Verzeichnis der im Schatz vorhandenen Portatilien®. Mit roter 
Seide ist auf der Unterseite der Tragaltar zu Cividale geschmiickt, mit weiSem 


* Revue archéol., 5. année, I (Paris 1848) 196 f. 
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Pergament das Portatile in der Kapelle des Gurkerhauses zu Klagenfurt. Eine mit 
je drei Streifen von Silberblech in die Lange und Breite beschlagene Bekleidung 
aus rotem Koper sehen wir auf der Unterseite des jiingeren Portatiles der Reichen 
Kapelle zu Minchen, eine solche aus rotem Taft auf derjenigen eines der tafel- 
férmigen Portatilien des Welfenschatzes. Ein Stiick orientalischen Brokatells findet 
sich unter der vergoldeten Kupferplatte, welche auf der Unterseite des Servatius- 
portatiles zu Maastricht das dort angebrachte Sepulcrum bedeckt, wohl der Rest 
der urspriinglichen Bekleidung derselben. 


2. Das Kastenportatile. Das System der Ausstattung der 
Kastenportatilien bietet wenig zu bemerken. 


Die Umrahmung des bei ihnen oben in den Deckel eingelassenen Altar- 
steines zeigt im wesentlichen die gleiche Behandlung und Anordnung wie beim 
Tafelportatile. Wenn bei dem Andreasportatile im Dom zu Trier, dem Willibrordus- 
portatile in Liebfrauen daselbst und dem Portatile der Schniitgensammlung sowohl 
der Altarstein wie die ganze Oberseite eine besondere Einfassung erhalten hat, 
so liegt das hier lediglich an der zu geringen GréBe des Steines. 

Uberhaupt macht sich nur in bezug auf die Ausstattung der Seiten und die 
FiuBchen zwischen den tafel- und den kastenformigen Portatilien ein Unterschied 
geltend. Weil héher, gewahrten die Seiten bei den Kastenportatilen mehr Raum 
fir Entfaltung von Schmuck und besonders fir das Anbringen figiirlicher Dar- 
stellungen. Wahrend bei den Tafelportatilien die Seiten im ganzen mit Ornament 
nur wenig, mit Bildwerk aber nur ausnahmsweise versehen erscheinen, weisen 
sie deshalb bei den Kastenportatilien eine sehr mannigfaltige und ausgiebige Ver- 
zierung auf, bei der namentlich auch an Figurenwerk nicht gespart ist. Sie bilden 
bei denselben entweder eine glatte Flache, wie bei dem Eichstatter Portatile, dem 
Kastenportatile im Dom zu Hildesheim und dem kleinen kastenformigen Altarchen 
der Schniitgensammlung, oder sie sind ringsum mit einer Randleiste versehen, zu 
der sich bei einigen, wie bei dem Andreasaltarchen des Trierer Domes, dem Willi- 
brordusaltarchen in Liebfrauen daselbst und dem Kastenportatile im Cluny - Museum 
an den langeren Seiten noch zwei weitere Vertikalleisten gesellen, durch welche 
dieselben in drei Felder aufgeteilt werden. Das Figurenwerk, mit dem sie ge- 
schmiickt sind, ist bald ohne Trennung nebeneinander angeordnet, wie bei dem 
jiingeren Kastenportatile zu Darmstadt, bei dem Willibrordusportatile (vordere 
und hintere Schmalseite) u. a., bald durch Saulchen oder Architekturen geschieden, 
wie bei dem Melker Kastenportatile, dem Kastenportatile des Welfenschatzes, der 
vorderen Schmalseite des Portatiles im Cluny-Museum und dem Geminianusportatile 
zu Modena. Auf der Unterseite zeigen figiirlichen Schmuck das Portatile des 
Welfenschatzes, das Portatile zu Modena und das diptychonartige Heinrichsportatile 
in der Reichen Kapelle zu Minchen. 

FuBchen, die bei den Tafelportatilien eine Ausnahme sind, bilden bei den 
‘Kastenportatilien eine haufige Erscheinung. 


3. Das altarfoérmige Portatile. Werfen wir einen Riickblick 
auf die friiher besprochenen altarférmigen Portatilien, so ergeben sich fiir 
das System ihrer Ausstattung manche bemerkenswerte Feststellungen. 

Oben sind die altarformigen Portatilien in der Regel mit einer férmlichen 
Umrahmung versehen, die in einem Falle die Form einer erhdhten Leiste hat 
(Svonehildportatile zu Melk). Es sind nur wenige altarartige, die eine andere 
Gliederung des Dekors der Oberseite belieben, wie das Portatile aus Stavelot zu 
Briissel, das Tragaltarchen zu Fritzlar, das mit rundem Altarstein versehene 
Portatile im Welfenschatz. Bei den letzteren beiden war wohl die Gestalt des 
Altarsteines fir die Anordnung des Ornamentes der Oberseite bestimmend. Ist 
der Altarstein groB genug, so bildet die Umrahmung der Oberseite zugleich die 
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des Steines; wenn nicht, hat man entweder zwischen Stein und Rahmen zur Aus- 
filllung der Liicke figuralen oder ornamentalen Dekor eingefiigt oder den Seiten 
der Umrahmung eine verschiedene Breite gegeben. Das erste geschah z. B. bei 
dem Siegburger Gregoriusaltarchen, den Portatilien im Dom zu Xanten und in 
St. Maria im Kapitol zu Kéln, dem Eilbertusportatile im Welfenschatz u. a., das 
zweite bei den beiden Paderborner Portatilien, dem M.-Gladbacher Altarchen, dem 
Mauritiusaltarchen zu Siegburg u. a. 

An den Seiten fanden wir nur bei zwei altarférmigen Portatilien lediglich 
ornamentalen Schmuck, bei dem Portatile im Viktoria- und Albert-Museum zu London 
und einem Tragaltarchen im Dom zu Trier. In beiden Fallen lag es ersichtlich 
an der geringen Hohe der Seiten, daS man sich begniigte, sie nur mit Ornament 
zu schmiicken. Der Regel nach brachte man an den Seiten des altarformigen 
Portatiles figuralen Dekor an, wozu sich dieselben in der Tat in hervorragendem 
MaBe eigneten, jedoch wurde das Bildwerk an ihnen nur ausnahmsweise ungetrennt 
nebeneinander angeordnet, wie z. B. beim Abdinghofer Tragaltar und dem Portatile 
zu Fritzlar. Das Gewohnliche war vielmehr, daB man die einzelnen Darstellungen 
scharf und deutlich voneinander schied, und zwar geschah das, wie die noch 
vorhandenen alten Portatilien lehren, in mehrfacher Weise. Die einfachste bestand 
darin, daB man jede einzelne Figur mit einer viereckigen gravierten oder emaillierten 
Umrahmung versah, wie man es z. B. bei einem Portatile des Welfenschatzes und 
bei dem Tragaltarchen aus Stavelot im Museum zu Brissel tat. Energischer kam 
die Trennung zum Ausdruck, wenn man sie durch vertikale, ornamentierte Leistchen, 
durch Pilaster oder durch Saulchen voneinander schied. Das war darum auch das 
haufigste. Eine dritte Weise bestand darin, daB man das Figurenwerk unter 
Arkaden anordnete, wie beim M.-Gladbacher Portatile, dem Gertrudistragaltar im 
Welfenschatz, dem Portatile im Dom zu Paderborn, dem Tragaltarchen zu Lette 
und zwei Portatilien im Landesmuseum zu Darmstadt. Bei dem altarformigen 
Portatile zu Melk und dem Portatile im Dom zu Osnabriick hat man turmartige 
Architekturen als Trennungsglieder zwischen die einzelnen Darstellungen gesetzt. 

Die Darstellungen, mit denen man die Seiten des Portatiles verzierte, waren 
am haufigsten Einzelfiguren, und zwar bald stehende oder thronende Ganzfiguren, 
bald Halbfiguren. Szenische Bilder zeigen z. B. das Portatile aus Stavelot zu 
Briissel, das Abdinghofer Portatile, das Tragaltarchen zu M.-Gladbach sowie nament- 
lich die an den Seiten mit Elfenbeinreliefs bedeckten altarfoérmigen Portatilien, 
bei denen sogar Szenen das Gewohnliche sind. Haufiger sind Gruppendarstellungen 
auf der Oberseite des Portatiles, wiewohl auch hier Einzelfiguren vorwiegen. 

Die Platte des Vorsprunges des Deckels und Sockels wird gern zur An- 
bringung von gravierten und emaillierten Inschriften verwendet, welche die an den 
Seiten dargestellten Figuren nennen, seltener zu Inschriften, die auf die Bedeutung 
und den Charakter des Portatiles hinweisen. 


Auf der Unterseite sind die meisten der noch vorhandenen mittelalter- 
lichen altarfOrmigen Portatilien mit Kupferblech tiberzogen, das mit Firnisemail 
gebraunt und mit einer aus Rauten, Rosetten, Sternen, Kreisen u. 4. bestehenden, bis- 
weilen sehr reichen Goldmusterung verziert ist. Figiirliche Darstellungen kommen 
nur bei zwei der alten altarformigen Portatilien auf der Unterseite vor, bei dem 
Tragaltarchen im Dom zu Paderborn (St. Liborius unter reicher Architektur in 
Gravierung) und bei einem der beiden altarférmigen Portatilien im Dom zu Hildes- 
heim (Widmungsszene in Gold auf braunem Firnisemail). Mit blau gemustertem 
Stoff ist die Unterseite eines Portatiles des Welfenschatzes bekleidet*, mit rotem Leder 
das Tragaltarchen im Dom zu Osnabriick, mit Silberblech das Portatile aus Fonte 
Avellana zu London. Ohne Uberzug ist z. B. die Unterseite des kleinen Portatiles 
im Landesmuseum zu Darmstadt. 


1 Neumann, Reliquienschatz, 138. 
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Regel war, unter dem Portatile Fi Bchen anzubringen, denen man gerne die 
Form von Loéwenklauen, DrachenfiiBen, ja Drachen gab. Sie dirften nur selten weg- 
gelassen worden sein. Wenn sie heute an einzelnen Portatilien fehlen, so beweisen 
doch die Spuren, die sich von ihnen erhalten haben, da8 sie urspriinglich jedenfalls 
nieht mangelten. 


IV. IKONOGRAPHIE DES BILDWERKES DER MITTEL- 
ALTERLICHEN PORTATILIEN 


Das Bildwerk der mittelalterlichen Portatilien ist sehr lehrreich, da es 
uns zeigt, wie sehr es sich die alten Meister angelegen sein lieBen, den bild- 
lichen Schmuck mit dem Charakter, der Art und der Bestimmung des Gegen- 
standes, an dem derselbe angebracht werden sollte, in Einklang zu setzen. 
Es waren nicht irgendwelche beliebige Darstellungen, mit denen sie die Porta- 
tilien bedachten. Sie lieBen sich vielmehr bei der Feststellung des Bildwerkes, 
mit dem sie diese verzieren wollten, von Gesichtspunkten leiten, die in und 
mit denselben gegeben waren, von ihrem liturgischen Charakter, ihrer litur- 
gischen Bestimmung und ihrer Symbolik. Das Figurenwerk sollte diesem 
Charakter, dieser Bestimmung, dieser Symbolik nach aufen sinnfalligen Aus- 
druck leihen. 

Das Portatile war gleich dem altare fixum, dessen Ersatz es bildete, ein wirk- 
licher Altar. Wie dieses war es der Thron, auf den der in die Himmelsherrlichkeit 
eingegangene und verklarte Gottmensch kraft der Wandlungsworte in der Messe in 
wunderbarer und gnadenreicher Weise herabsteigt, die Statte, auf der er das blutige 
Erlosungsopfer des Neuen Bundes stets von neuem unblutigerweise wiederholt, der 
Ort, an dem er die am Kreuzesstamm fiir die Menschheit erworbenen Gnadenfriichte 
seines Opfertodes den Glaubigen zuflieBen lat, der heilige Tisch, auf dem er selbst 
die tibernatiirliche Speise der Seele wird. Wie das altare fixum, war es ferner 
nach einer bis in die altchristliche Zeit hinaufreichenden Symbolik des christlichen 
Altares Sinnbild Christi, des menschgewordenen Sohnes Gottes, der zur Erlésung der 
Menschheit das Sthnopfer ftir alle wurde, und zugleich Abbild des Kreuzes, an 
welchem der Heiland einst das groBe Verséhnungsopfer dargebracht hatte, welches 
er auf dem Altar immerfort geheimnisvoll erneuert. Es sollte ein Ausdruck und ein 
Bekenntnis dieser Anschauungen von dem Charakter und der Bedeutung des Porta- 
tiles sein, wenn man Darstellungen auf ihm anbrachte, welche irgendwie auf das 
eucharistische Opfer, auf das Kreuzesopfer, dessen unblutige Erneuerung das MeB- 
opfer ist, auf die Gnadenfriichte des Kreuzes und des MeBSopfers, auf die Person 
Christi, des Opferpriesters und der Opfergabe, sowie auf die Ubermittelung des von 
Christus eingesetzten Opfers des Neuen Bundes an die erléste Menschheit Bezug 
haben. Ja, es war fast ausschlieBlich Bildwerk dieser Art, mit dem man die Porta- 
tilien schmiickte. Was man sonst etwa an Figurenwerk auf ihnen findet, ist gegen- 
tiber jenen so mannigfaltig und so ausgiebig verwendeten christologischen 
Darstellungen, wie man sie nennen kann, an Zahl und Bedeutung gering. 

Seiner Darstellungsweise nach ist das Bildwerk, das uns auf den 
Portatilien begegnet, entweder symbolischen, typischen oder 
realen Charakters. 

1, Symbolische Darstellungen. Die symbolischen 
Darstellungen, die wir auf den mittelalterlichen Portatilien antreffen, sind 
das Kreuz, das Lamm, der Pelikan, die Rechte Gottes, die Personifikationen 
der vier Kardinaltugenden, die Evangelistensymbole und die Personifikationen 
der vier Paradiesesstréme. 
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Das Kreuz kommt nur aut wenigen Portatilien vor, wie dem Gertrudisaltar- 
chen im Welfenschatz, dem Geminianusportatile im Dom zu Modena, sowie dem 
St. Fidesportatile in Ste-Foy zu Conques; in den zwei letzten Fallen in Verbindung 
mit dem Lamm Gottes. Die seltene Verwendung des Kreuzsymbols hat wohl ihren 
Grund darin, daB man der realen Darstellung des Gekreuzigten vor dem blofen 
Symbol den Vorzug gab. 

Das Lamm erscheint in der Regel als Sinnbild des verherrlichten Gottmen- 
schen, daher es auch gern mit der Siegesfahne oder in einem von Engeln getragenen 
Kreise zur Darstellung gebracht wurde. Es ist ja der verklarte, zur Rechten des 
Vaters in seiner himmlischen Glorie thronende und dort sich immerfort als der 
ewige Hohepriester und als Mittler betatigende Christus, der auf den Altar herab- 
steigt, um hier unter den Gestalten des Brotes und Weines das Kreuzesopfer unbluti- 
gerweise zu erneuern. Symbol des Opferlammes, das am Kreuze sein Leben hin- 
gab und die Siinden der Welt durch seinen Tod hinweg nahm, ist das Lamm auf 
dem Geminianusportatile, auf dem es mit den Leidenswerkzeugen, nicht mit der 
Siegesfahne dargestellt ist. 

Die Rechte Gottes, die uns auf den Pontifikalhandschuhen und den Patenen 
im 11., 12. und 13. Jahrhundert sooft als Sinnbild der géttlichen Allmacht, welche 
das Wunder der Wesenswandlung wirkt, begegnet, findet sich auf den noch vor- 
handenen mittelalterlichen Portatilien nur selten vor, so bei dem Svonehildportatile 
zu Melk und dem Kastenportatile im Dom zu Hildesheim. Ihre Bedeutung ist hier 
die gleiche wie auf den Patenen und Pontifikalhandschuhen. Sie befindet sich in 
beiden Fallen auf einer der Schmalseiten der Umrahmung des Altarsteines, und zwar 
entspricht ihr, um ihren Sinn auBer Zweifel zu stellen, bezeichnenderweise auf der 
anderen Schmalseite das Lamm. Gottes Allmacht ist es ja, durch welche Brot und 
Wein in Christi Leib und Blut verwandelt werden und das Gotteslamm auf dem Altar 
gegenwartig wird. 

Den Pelikan, der seine Jungen mit seinem Blute nahrt, Symbol des Erlésers, 
der am Kreuz fiir die Menschen sein Blut vergoB, und zugleich Sinnbild des euchari- 
stischen Christus, der sich selbst, sein Fleisch und sein Blut, den Seinen zur Speise 
gibt, treffen wir nur auf dem ehemaligen Straubschen Portatile an, und zwar wohl 
vornehmlich in der zweiten Bedeutung. 

Darstellungen der Kardinaltugenden kommen bloB bei vier Portatilien 
vor, auf der Unterseite des aus Siiddeutschland stammenden Tafelportatiles im Cluny- 
Museum, des Watterbacher Altarchens zu Miinchen und des Ottinger Portatiles im 
Dommuseum zu Augsburg sowie auf der Oberseite eines der altarférmigen Portatilien 
des Welfenschatzes. In den beiden ersten Fallen sind sie nur durch eine Beischrift 
naher bestimmt, in den beiden letzten auch durch Attribute. Fortitudo erscheint auf 
dem Altarchen des Welfenschatzes ausgeriistet mit einer Lanze, an der ein dreizipf- 
liges Fahnchen flattert und einem Schild, Justitia mit der Wage. Prudentia halt eine 
runde Scheibe mit dem Bilde einer Taube in den Handen, Temperantia gieBt Wasser 
aus einem Krug in einen Becher. Auf dem Ottinger erscheint Fortitudo kampfbereit 
mit Schwert und Schild, Justitia mit Richtscheit und Winkelma8; Prudentia tragt 
eine Schlange in den Handen, Temperantia schiittet Wasser aus einer Flasche in 
eine andere. 

Grund fiir die Anbringung der Kardinaltugenden konnte der Umstand gewesen 
sein, daf im Mittelalter der Altar, also auch das Portatile, moralisch gedeutet als 
Sinnbild eines reinen Herzens galt, ein reines Herz aber notwendig mit Tugenden 
seschmiickt sein mu8. Man hatte dann durch die Bilder der Kardinaltugenden die 
Mahnung haben zum Ausdruck bringen wollen, daB diejenigen, welche zum Altar, 
d. i zu Christus kommen wollen, ihr Herz reinigen und mit Tugenden ausstatten 
mussen, da wir uns nur so ihm nahen dirfen, nur so zu ihm hinzugelangen ver- 
mogen. Jedoch muf auffallen, daB im Bilderschmuck der Portatilien sich sonst 


nirgends ein Hinweis auf die Seelenverfassung der zu Christus Hintretenden findet, 


vz 
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und daB in ihm das Portatile sonst nie als Symbol eines reinen Herzens erscheint. 
Statt die Darstellungen der Kardinaltugenden in der vorhin angegebenen Weise 
moralisch zu verstehen, wird man sie daher besser und richtiger entweder 
ty pisch als Sinnbilder der Tugenden deuten, welche Christus in seinem Leben und 
Wirken, besonders aber in seinem Opferleiden bewahrte, oder dogmatisch als 
Ausdruck der Lehre fassen, daB alles tibernatiirliche Tugendleben, welches in den 
vier Kardinaltugenden zusammengefaBt erscheint, die Frucht des Kreuzesopfers 
Christi ist, und daB es in der Seele durch die Gnaden genahrt und gekraftigt wird, 
welche uns durch das eucharistische Mahl und das MeSopfer zuflieBen. 


In jenem Sinn sind sie allem Anschein nach verwendet auf der Unterseite dés 
Pariser und des Watterbacher Portatiles, wo sie sich um das Bild des Lammes 
bzw. um ein Halbbild Christi gruppieren, also auch wohl mit Bezug auf Christus 
d. i. als Hinweis auf Christi -Tugenden verstanden und gedeutet werden mussen. 
Auch bei dem Portatile des Welfenschatzes legt sich diese Bedeutung nahe. Aller- 
dings umgeben die Kardinaltugenden hier nicht eine bildliche, symbolische oder reale 
Darstellung Christi, doch ist der Altarstein, den sie rechts und links einschlieBen 
und dessen hervorstechendster Dekor sie sind, ja ebenfalls ein Sinnbild Christi. 
Immerhin kénnen sie beim Altarchen des Welfenschatzes auch im zweiten Sinne 
genommen werden. Zweifellos ist diese zweite Bedeutung bei dem Ottinger Porta- 
tile. Denn in der Inschrift, welche das Bild des Gekreuzigten umzieht, werden die 
Tugenden ausdriicklich als die Frucht des Kreuzesopfers bezeichnet: In precibus fixus 
stans praesul et hostia Christus — Virtutes donat, animas beat et sacra manat. 
Christus als Priester und Opfergabe ans Kreuz geheftet, unter Gebet seines Priester- 
amtes waltend, spendet die Tugenden, bringt Seligkeit den Seelen und 1labBt 
flieBen die hl. Geheimnisse. 

Die Paradiesesfliisse, Manner, die Wasser Urnen entstromen lassen, kom- 
men nur an dem Tafelportatile im Briisseler Museum und an einem der Bamberger 
Portatilien vor. Dort sind sie in den Ecken der Umrahmung des Altarsteines ange- 
bracht, hier befinden oder befanden sie sich in der Mitte der Seiten derselben’. Die 
Paradiesesfliisse versinnbilden die Gnadenstrome, die sich von dem einen Christus, 
dem Felsen, dem das lebendige Wasser entspringt (1. Cor. 10, 4), segen- und frucht- 
spendend tiber die ganze Welt ergossen. Sie waren darum ein sehr passendes Motiv 
auf dem Portatile, auf dem Christus die Kreuzestat, von der alles Heil ausging, un- 
blutig erneuert und durch diese Erneuerung die am Kreuze verdienten Gnaden auf die 
Menschen tiberstrémen laBt. Die Paradiesesstréme symbolisierten aber auch, und 
zwar schon in altchristlicher Auffassung die vier Evangelien, durch welche sich das 
in Christus den Menschen gewordene und von ihm ausgehende Heil nach den vier 
Himmelsrichtungen tiber die Erde verbreitete. Sie bildeten in dieser Bedeutung eine 
Parallele zu den Evangelistensymbolen. Schon tritt diese Parallele auf dem Trag- 
altar im Domschatz zu Bamberg zutage, auf welchen den an den Seiten der Um- 
rahmung des Altarsteines angebrachten Paradiesesfliissen in den Ecken des Rahmens 
die Evangelistensymbole entsprechen?. 


Uberaus haufig sind die Symboleder Evangelisten auf den mittelalter- 
lichen Tragaltaren dargestellt. Sie sind das gewohnlichste Motiv, das zu deren Ver- 
zierung verwendet wurde, und zwar bleibt es so auch noch, als der Schmuck der 
Portatilien zu Ende des Mittelalters viel einfacher wurde und die meisten anderen 
Motive in Abgang kamen. In der Regel nahmen die Evangelistensymbole die Ecken 
der Umrahmung des Altarsteines ein, doch kommen sie auch wohl an den Seiten 
derselben vor, wie z. B. auf zwei der altarfoérmigen Portatilien des Welfenschatzes, 


Gregor. M. Moralia 1. 2, c. 49 u. 76 (M. 75, 592) 
ane : i ait und Tajonis Sentent. 1. 3, c. 20 (M. 80, 874). 

Die Par: adiesesflisse waren auch bisweilen auf den Portatilien scheinen sie indessen diesen 
Symbole der Kardinaltugenden; vgl. schon Sinn nicht zu haben. 


1 Heute fehlen die beiden an den Langseiten. 
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auf dem Svonehildaltarchen zu Melk, dem Admonter Portatile und einigen anderen. 
Auf der Unterseite finden sich die Evangelistensymbole nur selten, so bei einem 
kastenférmigen Portatile im Welfenschatz und dem Geminianusaltarchen zu Modena. 

Die Bedeutung, welche die Evangelistensymbole auf den Portatilien haben, liegt 
zutage. Als Symbole der Evangelisten symbolisieren sie auch die Evangelien, als 
Symbole der Evangelien aber sinnbilden sie weiterhin deren Inhalt, d. i. Christus. 
Christus ist ja das Ein und Alles der Evangelien, derjenige, in welchem alles, was 
sie sagen und berichten, zusammengefaBt und einbeschlossen ist, die Evangelien aber 
sind gewissermaBen der zum Wort gewordene Christus, der in ihnen Mensch wird, 
lebt, wirkt, leidet, stirbt, aufersteht, seine Kirche griindet und sie mit den Schatzen 
seiner Geheimnisse ausstattet. Die Evangelistensymbole waren darum in der Tat 
eines der passendsten Motive zur Verzierung des Portatiles und ihre grofe Beliebt- 
heit als solches ist leicht verstandlich. 

Die in der zweiten Halfte des Mittelalters sooft verwendete Darstellung der 
Kirche, welche das von Christus bereitete Heil glaubig und willig hinnimmt, und 
der Synagoge, welche es in hartnackiger Verblendung zuriickweist, kommt auf 
dem Ottinger Portatile, dem M.-Gladbacher Altarchen, dem Portatile der Sammlung 
Martin Le Roi zu Paris und dem Tragaltar aus Stavelot vor’. 

Bei dem ersten und bei dem dritten stehen die zwei Frauengestalten, welche die 
Ecclesia und die Synagoge darstellen, unter dem Kreuze, auf dem zweiten in einem 
besonderen Felde neben der Kreuzigungsgruppe. Auf dem Altarchen zu Brissel 
sind sie unterhalb der Darstellung des Gekreuzigten an den Schmalseiten des Altar- 
steines angebracht. Die Kirche erscheint tiberall mit Siegesfahne und Kelch, mittels 
dessen sie auf dem Ottinger Portatile das aus Christi Seite hervorflieBende Blut auf- 
fangt. Die Synagoge ist auf dem M.-Gladbacher Portatile nur durch die Gesetzestafeln 
gekennzeichnet, auf dem Ottinger halt sie eine geknickte Lanze in der einen, die 
Dornenkrone in der anderen Hand; auf dem Portatile zu M.-Gladbach und in Brissel 
tragt sie in der Rechten Lanze und Rohr mit Schwamm, in der Linken die Gesetzes- 
tafeln bzw. die Dornenkrone. Auf dem Kopfe hat die Kirche bei den drei letztgenann- 
ten Darstellungen eine Krone; die Synagoge erscheint auf ihnen zum Zeichen ihrer 
Verblendung mit verbundenen Augen. Wie man sieht, ist die Darstellungsweise der 
beiden Figuren dieselbe, wie sie auch sonst in der Regel wiederkehrt. 

Symbole des alttestamentlichen und des neutestamentlichen Opfers sind Syna- 
goge und Kirche auf keinem der vier Portatilien, auch nicht auf dem Ottinger, viel- 
mehr zeigen sie auf allen vier die gewohnliche Bedeutung’. Sofern jedoch das Heil, 
welches die Kirche bereitwilligen Herzens hinnahm, die Synagoge dagegen hals- 
starrig von sich wies, von Christus am Kreuzesstamm der Welt erworben wurde und 
sofern zu den Heilsfriichten, die den Menschen aus seinem Opfertod am Kreuze 
erwuchsen, ganz besonders das unblutige Opfer des Neuen Bundes und das Sakra- 
ment des Leibes und Blutes Christi gehéren, war die Anbringung der beiden symbo- 
lischen Darstellungen gerade an jenem Gerat, auf dem sich die unblutige Erneuerung 
des Kreuzesopfers vollzog, besonders entsprechend. Nur die Kirche ist dargestellt 
auf der Unterseite des Heinrichsportatile in der Reichen Kapelle zu Miinchen. Sie 
halt in der Linken die Siegesfahne, in der Rechten einen Kelch, in den sich das Blut 
ergieBt, welches von dem uber ihr in einer Scheibe angebrachten Lamme herabflieBt°. 


? Auch auf dem aus St. Andreas in Kéln 


stammenden altarfé6rmigen Portatile im Landes- 
museum zu Darmstadt befand sich auf der 
heute abhanden gekommenen Umrahmung des 
Altarsteines eine Darstellung der Synagoge 
und Kirche. Die von Gelenius (De admiranda 
sacra et civili magnitudine Coloniae Claudiae 
Agripp. Ang. [Colon. 1645] 294) mitgeteilte In- 
schrift, welche einst den Rahmen schmiickte 
und das dort angebrachte Bildwerk erlauterte, 


bekundet das: Suscipit haec (sc. ecclesia) dona 
quae caeca fugit synagoga. 

“ Auf dem Portatile aus Stavelot ist die 
Synagoge bezeichnenderweise oberhalb der 
Szene der Verurteilung Jesu angebracht. Auf 
dem Spruchband, das auf derselben die Juden 
in der Hand halten, stehen die Worte: Sanguis 
ejus super nos et super filios nostros. 

* Uber das offene und geschlossene Auge 
als Symbole der glaubigen Annahme des Heiles 
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2. Typische Darstellungen. Die alttestamentlichen 
Typen, die uns in den Bilderzyklen der Portatilien entgegentreten, sind 
Melchisedech, Aaron, Abraham, Abel, Moses, Job, die Witwe von Sarepta, 
Samson, Jonas, Henoch, Elias und der Mannaregen. 


Melchisedech erscheint regelmaBig mit Kelch und Hostie, Aaron bald 
inzensierend, bald ein Ahrenbiindel Gott darbringend®. Abraham ist der Regel 
nach dargestellt, wie er im Begriff steht, Isaak zu opfern. Auf dem Wege nach 
Moriah sehen wir ihn auf dem Portatile von Stavelot. Isaak tragt das Opferholz, er 
selbst Schwert und Fackel. Allein mit einem Widder auf den Armen begegnet er 
uns auf dem Xantener Portatile. Abel halt stets das Opferlamm in seinen Handen; 
auf dem Osnabriicker Portatile sowie dem Tragaltar der Sammlung Martin Le Roi 
hat er lange priesterliche Kleidung. Moses ist immer mit der ehernen Schlange 
abgebildet, die sonderbarerweise auf einigen Portatilien, wie dem M.-Gladbacher, dem 
Tragaltar von Stavelot und dem Portatile der Sammlung Martin Le Roi nach Art 
einer Statue oben auf einer Sdule sitzt. 


Job kommt nur auf dem M.-Gladbacher Altarchen vor, die Witwe von 
Sarepta bloB auf dem Ottinger. Job tragt in den Handen eine Scheibe mit der 
Personifikation der Geduld, eine Frauenbiiste mit der Umschrift Patientia, die Witwe 
von Sarepta zwei Holzer, Samson und Jonas erscheinen lediglich auf dem Porta- 
tile aus Stavelot. Samson hat auf seiner Schulter die Stadttore von Gaza, die er 
mit der linken Hand festhalt, wahrend er die rechte in die Seite stemmt. Jonas 
wird vom Fisch ausgespien, Henoch und Elias begegnen uns an einer der 
Schmalseiten des Portatiles im Berliner Kunstgewerbemuseum. Sie sind durch eine 
Inschrift gekennzeichnet. Der Mannaregen auf dem mit Email geschmickten 
Tragaltar der Sammlung Martin Le Roi zeigt einen stehenden Juden, der seine Rechte 
nach dem vom Himmel fallenden Manna ausstreckt. Die Beischrift Patres vestri 
JaBt an dem Sinn der Szene keinen Zweifel. 


Die Bedeutung, welche diese typischen Darstellungen auf den Portatilien haben, 
erhellt aus dem Sinn, den man sonst mit den betreffenden Typen verband. Abra- 
hams Opfer, Abel mit dem Lamm, Moses mit der ehernen Schlange galten als 
Vorbilder des Kreuzesopfers, im Dulder Job sah man einen Typus des leidenden 
Christus, der sich zur Erldsung der Menschen wie ein Lamm zur Schlachtbank 
fihren lieB und unter bittersten Peinen in unendlicher Geduld zur Genugtuung fir die 
Stiinden der Welt am Kreuz sein Leben zum Opfer brachte. Auf den Tragaltaren an- 
gebracht sollten sie demgemaB zum Ausdruck bringen, daB die heilige Handlung, 
die sich auf denselben vollzieht, nichts anderes sei, als die unblutige Erneuerung 
des blutigen Opfertodes Christi, durch welche dieser gewissermafen immer wieder 
von neuem sich am Kreuze erhdhen 1aBt, um allen, die glaubig zu ihm aufschauen, 
Heil und Gnade zu bringen; nicht freilich, indem er ihnen Heil und Gnade 
wiederum erst verdient, sondern, indem er ihnen zuwendet, was er ihnen 
einst am Kreuz durch seinen blutigen Tod an Gnaden erworben hat. Melchi- 
sedech und Aaron sind Typen des eucharistischen Opfers und des Priestertums 
des Neuen Bundes, der Mannaregen und die Witwe von Sarepta, die den 
Elias in seinem Durst trankte und ihm aus ihrem letzten Mehl und Ol eine Speise 
bereitete und dafiir durch wunderbare Vermehrung des Mehles und Oles belohnt 
wurde, Vorbilder des himmlischen Brotes, das der Heiland bei jenem Opfer immer- 
fort bis zum Ende der Zeiten den Menschen als tibernatiirliche Speise der Seele 
bereitet und spendet. Als Schmuck der Portatilien besagten diese Darstellungen des- 


seitens der Heiden und seiner Verwerfung sei- Kain gedeutet. Wie die Darstellung verstanden 

tens der Juden, wie sie als Unikum auf dem sein will, lehrt das Nitkerusportatile, auf des- 

Nitkerusportatile angebracht waren, vgl. oben S.467. sen Deckel sie sich auch yorfand, und zwar 
6 Aaron mit dem Ahrenbindel wird irrig als mit der Beischrift: Aaron. 
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halb, daB das Opfer, welches auf diesen dargebracht werde, das einst durch sie 
vorgebildete reine Speiseopfer des Neuen Bundes sei, und da8 das Brot, das auf den 
Portatilien gebrochen werde, das wahre, ewiges Leben bringende Brot sei, welches 
Christus unter Hinweis auf das den VAatern in der Wiiste gespendete Manna nach 
der wunderbaren Speisung der Fiinftausend den Seinen als Nahrung ihrer Seele 
zu geben verhieB. 

Die Darstellungen Abels, Abrahams und Melchisedechs erscheinen 
iibrigens auf den Portatilien auch wohl als eine Illustration zu dem Gebet des 
Kanons Supra quae propitio, in dem der Priester Gott bittet, ,er mdge die reine, 
heilige und unbefleckte Opfergabe des Leibes und Blutes Christi in Gnaden annehmen, 
wie er anzunehmen sich gewiirdigt habe die Gaben seines gerechten Knechtes Abel, 
das Opfer unseres Patriarchen Abraham und das heilige Opfer, die makellose Hostie, 
welche ihm darbrachte sein héchster Priester Melchisedech.* Es kann namlich kaum 
zweifelhaft sein, daB jene drei Typen es besonders auch diesem Gebete, dessen 
Widerhall sie gleichsam sind, verdanken, wenn sie einen Platz auf den Portatilien 
erhielten. 

Samsonund Jonas sind bekannte Typen des Auferstandenen, Henoch und 
Elias Typen des in den Himmel Aufgefahrenen. Es kénnte befremden, daB auch 
typische Darstellungen der Auferstehung und Himmelfahri des Herrn in den Bilder- 
kreis der Portatilien aufgenommen wurden. Allein erstens ist zu beachten, da8 nicht 
der leidensfahige, sondern der auferstandene und verklarte Gottmensch, der in seiner 
gottlichen Majestat zur Rechten des Vaters thront, in der Messe unblutigerweise 
das Kreuzesopfer erneuert. Zweitens mu$ daran erinnert werden, daB in der 
Messe zwar vor allem die Erinnerung an Christi Leiden und Tod begangen wird, 
aber nicht bloB die Erinnerung an diese, sondern, wie es in dem der Wandlung 
folgenden Gebete Unde et memores ausdriicklich ausgesprochen wird, auch das Ge- 
dachtnis an seine Auferstehung aus dem Grabe und an seine glorreiche Himmelfahrt. 
In der Tat gehort zur Feier des Kreuzestodes des Herrn auch die seiner Auferstehung 
und Himmelfahrt. Denn diese sind der Abschlu8 und die Vollendung der ganzen 
Erléser- und Opfertatigkeit Christi, die Krénung und Besieglung des Heiles, das der 
Gottmensch der Menschheit am Kreuze erworben hat. Selbst Christus sollte erst 
durch die Auferstehung und Himmelfahrt fiir seine heilige Menschheit die Verherr- 
lichung und himmlische Glorie erhalten, nachdem er diese derselben durch seinen 
Gehorsam bis zum Tode am Kreuze verdient hatte. Die Typen des Samson und Jonas 
sind darum auch so wenig ein Fremdk6érper im Bilderzyklus der Portatilien, daB sie 
vielmehr eine durchaus entsprechende Vervollstandigung desselben bilden. 


3. Reale Darstellungen. Die realen Darstellungen zerfallen 
in Bilder der Trinitat, Christi, Marias, der Engel, der Pro- 
pheten, der Evangelisten, der Apostel und Heiligen. 

Die Darstellung der allerheiligsten Dreifaltigkeit begegnet uns 
nur zweimal auf Portatilien, oben auf dem Rahmen des Mauritiusaltarchens 
zu Siegburg und auf der Unterseite des aus Hildesheim stammenden Porta- 
tiles im Viktoria- und Albert-Museum zu London. 

In beiden Fallen handelt es sich im Einklang mit dem Charakter des Portatiles 
als der Statte, auf der sich die unblutige Erneuerung des Opfertodes Christi volizieht, 
um jenes eigenartige, dem spateren Mittelalter so gelaufige Trinitatsbild, bei welchem 
die hl. Dreifaltigkeit unter Andeutung ihrer Beziehung zu der durch Christi bitteren 
Kreuzestod bewirkten Erlésung dargestellt ist: Oben Gott der Vater, der auf dem 
Londoner Portatile schon in der spater tiblichen Weise den Gekreuzigten in seinen 
Handen halt, als derjenige, welcher seinen eingeborenen Sohn zum Heil der Welt 
hingab; unten Gott Sohn, am Kreuze hangend, als der Opferpriester, der sich selbst 
auf dem Kreuzesaltar zur Genugtuung fir die Sinden der Menschen als Opfergabe 
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darbrachte; zwischen dem Kopfe des Vaters und des Sohnes der HI. Geist schwebend 
als derjenige, durch dessen Allmacht Gott Sohn Fleisch annahm, um am Kreuze den 
Sithnetod sterben zu kénnen, wie auch als derjenige, den der Erlodser vom Vater in 
die Welt sandte, damit er den Menschen in der Kirche und durch die hl. Sakramente 
die Gnaden des Kreuzesopfers vermittele. Die Trinitatsbilder des Londoner und 
des Siegburger Portatiles gehéren zu den friihesten bekannten Dreifaltigkeitsdarstel- 
lungen ihrer Art, die in spaterer Zeit auch wohl den Namen ,Gnadenstuh!" 
fihrten. 

Zahlreich und mannigfaltig sind auf den Portatilien die Darstel- 
lungen Christi, wie es freilich auch der Natur der Sache entspricht. 
Sie lassen sich in fiinf Gruppen gliedern, von denen die erste Szenen aus dem 
verborgenen Leben des Herrn umfaBt, die zweite Begebenheiten aus dem 
offentlichen Leben, die dritte Passionsbilder, die vierte Glorifikationsdarstel- 
lungen, die fiinfte Darstellungen, welche Christus als Stifter und Haupt der 
Kirche zeigen. 

Von den Ereignissen aus dem verborgenen Leben werden in der Regel 
nur wiedergegeben die Verkiindigung, Heimsuchung, die Geburt des Jesuskindes, die 
Anbetung desselben durch die drei Weisen und die Darstellung im Tempel. Symboli- 
siert der Altar den menschgewordenen Christus, ist er, wie es bei Pseudo-Ambrosius 
heift, die forma corporis Christi, so waren nattirlich auch Szenen aus der Geschichte 
der Menschwerdung des Sohnes Gottes auf den Portatilien durchaus am Platz. AuSer- 
dem begann der Heiland sein Opferleben nicht erst in seinen letzten Lebenstagen, in 
seiner Passion, sondern schon gleich bei seiner Menschwerdung, in der er Knechtes- 
gestalt annahm und die durch die Armut, die Leiden, die Erniedrigung, welche sie 
ihm brachte, den Eingang zu seiner, sein ganzes Leben umfassenden, zuletzt durch 
den Kreuzestod gekrénten Erlosungs- und Opfertatigkeit bildete. Auch aus dieser 
Erwagung heraus konnten also Szenen aus dem Jugendleben des Heilandes auf den 
Portatilien angemessen erscheinen. 

Szenen aus dem Offentlichen Leben Christi kommen fast nur beim 
Tragaltar in der Kathedrale zu Namur vor. Es sind zumeist Wunder, die hier aus 
demselben dargestellt sind, wie die Heilung des Besessenen, des Blinden, des Lahmen, 
des Blindgeborenen, des Knechtes des Hauptmannes, der Blutfltissigen, die Er- 
weckung der Tochter des Jairus. Von anderen Ereignissen des 6ffentlichen Lebens 
begegnen uns bei dem Portatile Christi Begegnung mit der Samariterin, Christus und 
die Ehebrecherin, Christus und die Siinderin. Auch in seinem eucharistischen Leben, 
auf dem Altar und im MeBopfer ist der Erloser noch immer der liebevolle Helfer 
in Leibes- und Seelennéten, der Arzt der Kranken, der Trost der Betriibten, das Heil 
und die Versodhnung der reuigen Siinder. Es war deshalb zweifellos sehr passend 
und ein vortrefflicher Gedanke, daB der Kiinstler zum Schmuck der Seiten des Por- 
tatiles, auf dem der Heiland immer wieder in der Messe gegenwartig erscheinen 
und zum Heil und Trost der Menschen das Gnadenopfer des Kreuzes erneuern sollte, 
aus dem 6ffentlichen Leben Christi Szenen auswahlte, in welchen dieser seine all- 
erbarmende Liebe in so machtvoller Weise und in so herrlichem Lichte bekundete. 
Dieselben waren ebensowohl eine Mahnung zum Vertrauen auf den eucharistischen 
Erloser, wie ein Hinweis auf die Gnadenkraft, die Segnungen, die Tréstungen und 
die Hilfe, die fir den von Not, Elend und StindenbewuBtsein gebeugten Menschen 
aus dem heiligen Opfer entspringen. 

Von den Leidensszenen ist am gewohnlichsten die Darstellung des Gekreu- 
zigten zwischen Maria und Johannes. Sie kehrt auf zahlreichen Portatilien wieder, 
und zwar fast immer als Schmuck der Umrahmung des Altarsteines. Nicht oben, 
sondern an einer der Seiten findet sie sich z. B. bei dem Portatile im Dom zu Osna- 
briick und bei zwei von den Darmstadter Portatilien; in allen drei Fallen handelt 
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es sich bei ihr um Elfenbeinschnitzereien. Auf der Unterseite ist eine Kreuzigungs- 
gruppe angebracht bei dem Portatile im Schatz der Schwestern U. L. Frau m 
Namur. Die anderen Passionsszenen, die uns auf den Tragaltarchen begegnen, sind 
der Einzug in Jerusalem, die FuBwaschung, das letzte Abendmahl, die Verurteilung, 
die GeiBelung und die Kreuztragung. Die ausgiebigste Verwertung haben die 
Leidensdarstellungen auf der Oberseite des Altarchens von Stavelot gefunden. Der 
Grund fir die Anbringung von Passionsszenen liegt auf der Hand. Wirklich waren 
wenige Darstellungen fiir ein Portatile, auf dem sich die unblutige Erneuerung des 
blutigen Kreuzesopfers vollzog, so entsprechend, als solche aus dem Leiden und 
Sterben des Herrn. 


An Glorifikationsbildern begegnen uns auf den mittelalterlichen Por- 
tatilien der Abstieg zur Vorhdlle, die Frauen am Grabe, die Begegnung des Auf- 
erstandenen mit Maria Magdalena, die Emmausjiinger, die Thomasszene, die Himmel- 
fahrt sowie die Majestas Domini, Christus thronend, umgeben von einer Mandorla, 
die von Engeln gehalten wird. Die Bedeutung, welche sie als Schmuck derselben 
haben, ist die gleiche wie die der Typen der Auferstehung des Erlosers. Es waren 
daher auch sie auf den Portatilien durchaus sinnvoll und angemessen. 


Als Stifter und Haupt der Kirche endlich erscheint Christus in der wiederholt 
vorkommenden sog. Traditio legis, einer schon in altchristlicher Zeit beliebten, bis 
in das zweite Jahrtausend in Ubung bleibenden Darstellung. Auf dem Throne sitzend 
reicht der Herr Petrus zu seiner Rechten die Schltissel, Paulus zu seiner Linken das 
Buch. Wir finden die Darstellung z. B. auf der Oberseite des stiddeutschen Tafel- 
portatiles im Cluny-Museum (Tafel 75), an der Schmalseite eines der Melker Portati- 
lien: und an der Langseite eines der altarformigen Portatilien im Welfenschatz. Mit 
der Abwandlung, daB Petrus die Schltissel, Paulus das Buch bereits halt, treffen wir 
sie auf dem Gertrudisaltarchen des Welfenschatzes und einem kastenf6érmigen Porta- 
tile desselben an. Ebenso ist Christus als Stifter und als Haupt der Kirche dar- 
gestellt, wenn er, wie es an den Seiten mancher kasten- oder altarformigen Porta- 
tilien der Fall ist — man denke an zwei der Darmstadter Tragaltarchen, an zwei der 
Hildesheimer Portatilien, an die beiden Bamberger, an das Portatile im Kunst- 
gewerbemuseum zu Berlin, an das Xantener Portatile, das Portatile in St. Maria 
im Kapitol zu Koln u. a. —, inmitten des Apostelkollegiums angebracht ist. 
Christus wollte und sollte nicht selbst sein Werk auf Erden weiterfiihren. Darum 
griindete er zu diesem Zwecke seine Kirche, indem er die Apostel zu seinen Stell- 
vertretern und zu Boten seines Heiles machte und in ihre Hande seine Lehre, die 
Binde- und Lésegewalt sowie alle von ihm gestifteten Gnaden- und Heilsmittel legte; 
unter diesen letzteren namentlich auch das eucharistische Opfer, das er zuerst selbst 
beim Abschiedsmahl feierte und dann seinen Jiingern iibergab mit der Weisung: Tut 
dieses zu meinem Andenken. Der Altar ist das Sinnbild Christi, die Darstellung 
der Traditio legis und des um Christus gescharten Apostelkollegiums symbolisieren 
die Kirche, d. i. den mystischen Leib Christi. Es war also wohl begriindet, wenn 
man an den Portatilien auch die Traditio legis und den Heiland, umgeben von dem 
Apostelkollegium, zur Wiedergabe brachte. 


Maria tritt, wenn wir von den Szenen aus der Jugend des Heilandes und 
der Kreuzigungsdarstellung absehen, seltener im Bilderkreis der Portatilien 
auf, als man solches bei ihrer Stellung im Plane der Heilsordnung, ihrer 
innigsten Beziehung zu Christus und ihrer Anteilnahme am Erlésungswerk 
erwarten sollte. 

Sie erscheint bald mit dem Jesuskind dargestellt, bald fir sich allein; hier 
thronend, dort stehend. Auf dem jiingeren Portatile der Reichen Kapelle zu Miinchen 
bildet Maria mit dem Kind auf der Vorderseite der Umrahmung des Altarsteines 
das Gegenstiick zu der Kreuzesgruppe in der Mitte der gegentiberliegenden Schmal- 
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seite. Ohne inneren Zusammenhang mit dem iibrigen Bildwerk ist das Emailbildchen 
mit der Biiste Marias auf dem Rahmen des Altarsteines des St. Fides-Portatiles in 
Ste-Foy zu Conques. 


Sonst finden wir Maria entweder mit Johannes dem Taufer zur Seite des 
Heilandes oder als Gegensttick zur Darstellung Christi. Oben auf der Umrahmung 
erscheint Maria als solches bei der aus den Rheinlanden stammenden Deckelplatte 
eines Tragaltarchens in der Sammlung Martin Le Roi zu Paris und bei einem 
Tafelportatile des Welfenschatzes. Zahlreicher sind die Beispiele, bei denen der 
Figur Christi in der Mitte einer der Seiten des Portatiles das Bild Marias in der 
Mitte der gegenitiberliegenden entspricht, wie bei dem Xantener Portatile, dem 
Engelportatile zu Bamberg, dem Tragaltarchen in St. Maria im Kapitol zu Koln, 
den zwei altarférmigen Portatilien im Domschatz zu Hildesheim u. a. Bildet Maria 
das Gegenstiick zu Christus, so steht sie meist zwischen Aposteln, wie bei dem 
Tragaltar im Dom zu Paderborn, der ebengenannten Deckelplatte der Sammlung 
Martin Le Roi, den beiden altarformigen Portatilien im Domschatz zu Hildesheim u. a. 
Zwischen den Evangelisten sehen wir sie bei einem altarférmigen Portatile des 
Welfenschatzes, zwischen Heiligen bei dem Geminianusportatile zu Modena. 


Nur einmal stoBen wir auf eine Szene aus dem Marienleben, auf der linken 
Langseite des Trierer Willibrordusaltarchens. Maria liegt auf dem Todesbett, um 
sie herum die Apostel, hinter dem Lager der Heiland, auf dem Arm die Seele 
seiner heiligen Mutter in Gestalt eines Kindes. Auch hier hat man zweifellos ein 
Gegensttick zur Darstellung an der gegeniiberliegenden Seite schaffen wollen. Auf 
dieser ist Maria stehend dargestellt, das Jesuskind im Arme, auf jener umgekehrt 
in der Mitte der Szene und diese beherrschend der Heiland mit der Seele Marias. 


Von den Engeldarstellungen, die uns auf den Portatilien ent- 
gegentreten, sind am bemerkenswertesten die Engel auf der Unterseite des 
Geminianusportatiles zu Modena, der Oberseite des Portatiles im Kunst- 
gewerbemuseum zu Berlin, des Engelaltarchens im Domschatz zu Bamberg 
sowie des Svonehildportatiles zu Melk. 


Auf der Unterseite des Geminianusportatiles sehen wir, wie frither gesagt 
wurde, im Zentrum eines Kreuzes das Lamm Gottes mit den Leidenswerkzeugen, 
in den von den Armen des Kreuzes gebildeten Winkeln je einen aus Wolken hervor- 
ragenden Engel, der in den verhiillten Handen ehrfiirchtig die mit einem Kreuzchen 
bezeichnete Hostie tragt. Die eigenartige Darstellung sollte allem Anschein nach zum 
Ausdruck bringen, da8 das Kreuzesopfer, welches durch das in der Mitte des Kreuzes 
befindliche Lamm mit den Leidenswerkzeugen versinnbildet wird, eins ist mit 
dem auf dem Portatile sich vollziehenden eucharistischen Opfer, das durch die 
Hostie in den Handen der Engel symbolisiert ist. War das Portatile aber, wie nicht 
unwabhrscheinlich, auch zur Aufbewahrung der zu den Krankenkommunionen dienen- 
den konsekrierten Hostien bestimmt, so lag in der Darstellung wohl auch ebenso ein 
Hinweis auf diesen Zweck, wie in der friiher erwahnten Inschrift auf der oberen 
Rahmenleiste der Seiten des Altarchens. 


Bei dem Berliner und dem Bamberger Altarchen bilden die Engel, dort acht- 
zehn, hier vierzehn, auf der Umrahmung des Altarsteines einen formlichen Kranz 
von Engeln, einen Engelreigen. Eine Inschrift, welche beim Portatile des 
Berliner Kunstgewerbemuseums den auBeren Rand, beim Bamberger den inneren 
Rand des Rahmens umzieht: Cherubim quoque et seraphim sanctus proclamant; 
omnis celicus ordo dicens, te decet laus et honor, Domine, l4Bt an seiner Bedeutung 
keinen Zweifel. Auf die Visionen des Propheten Isaias (6, 8) und der Apokalypse 
(4, 8 und 5, 11) sich griindend und an die Prafation der Messe sich anschlieBend, 
deren Grundgedanken er wiederholt, zeigt er uns die Engel als die himmlischen 
Thronassistenten, die den Thron des Allerhéchsten umringen, den Herrn ihren Gott 
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immerfort anbeten, ihn ohne Ende lobpreisen und benedeien und ihm in ewigem 
Wechselgesang das Sanctus, Sanctus, Sanctus zujubeln. Auch der Altar ist ein 
wirklicher Thron, da ja der verklarte Gottmensch im Opfer des Neuen Bundes 
unter den Gestalten des Brotes und Weines sich auf ihm niederlaBt und seinen 
Sitz auf ihm aufschlagt. Der Chor der himmlischen Thronassistenten entspricht 
daher trefflich dem Charakter des Altares als des Thrones des eucharistischen 
Christus, ja, es hatte der Kiinstler diese dem Altar eigene Idee kaum schéner und 
sinnvoller zum Ausdruck bringen kénnen als durch die Engel, die er im Kranz 
rings um den Altarstein herum anordnete. 

Auch die Engel, welche auf den Langseiten der Umrahmung des Altarsteines 
des Svonehildportatiles angebracht erscheinen, sind zweifellos gedacht und zu deuten 
als die Thronassistenten des himmlischen Lammes. Es sind derselben zwar nur 
vier, dafiir haben sich aber hier zu ihnen im engeren Anschlu8 an die Worte der 
Apokalypse (5, 11) die Bilder der vier evangelischen Wesen und zwei Heilige als 
Vertreter der Altesten gesellt. Auf der hinteren Schmalseite des Rahmens thront 
in der Glorienscheibe, die von zwei Engeln gehalten wird, das Lamm, das im 
hl. Opfer auf dem Altar seinen Thron aufschlagt und dem der apokalyptische 
Lobgesang der Engel, der evangelischen Wesen und Altesten gilt: Dignus est 
agnus, qui occisus est, accipere virtutem et divinitatem et sapientiam et fortitudinem 
et honorem et gloriam et benedictionem. Auf der vorderen Schmalseite ist in 
einem von zwei Engeln gehaltenen Kranz die Rechte Gottes dargestellt, das Symbol 
der g6ttlichen Allmacht, durch welche das Wunder der Wesensverwandlung in 
der Wandlung bewirkt und der Heiland auf dem Altar gegenwartig wird. 


Warum man die Propheten des Alten Bundes, welche einst im 
Volke Israel die Hoffnung auf den kommenden Messias durch ihre Weis- 
sagungen lebendig erhielten, auf dem Portatile, dem Sinnbild des mensch- 
gewordenen Gottessohnes, zur Darstellung brachte, bedarf angesichts der 
innigen Beziehung zwischen ihnen und dem Gegenstand ihrer Prophezeiungen 
keines weiteren Nachweises. Ihre Zahl beschrankt sich gewodhnlich auf die 
vier gro8en und die zw6lf kleinen Propheten, doch finden wir 
auch andere, wie Balaam, David, Salomon, jaselbst Jakob als 
Propheten dargestellt. Sie kommen iibrigens nur an den kasten- und altar- 
formigen Portatilien vor, und zwar haben sie ihren Platz der Regel nach an 
den Seiten derselben. 

Die vollstandigsten Prophetenzyklen begegnen uns bei dem Maritiusaltarchen 
und dem Gregoriusportatile zu Siegburg sowie bei dem Eilbertusportatile im 
Welfenschatz. Auf der Umrahmung des Altarsteines treten nur zweimal Propheten- 
bilder auf, bei dem M.-Gladbacher Portatile und dem ihm verwandten Altarchen 
der Sammlung Martin Le Roi zu Paris. Stets sind die Propheten durch Beifiigung 
ihres Namens gekennzeichnet. Durch ein Spruchband mit Weissagung sind sie 
noch genauer charakterisiert beim Eilbertus-, dem M.-Gladbacher und dem Pariser 
Portatile. Bei dem letzten weisen die Spriiche auf das eucharistische Opfer und 
die eucharistische Speise hin, bei dem zweiten auf das Kreuzesopfer, beim ersten 
auf Christus und das durch ihn der Menschheit zuteil werdende Heil im allgemeinen. 


Auch die auf den Portatilien angebrachten Darstellungen der Ev an- 
gelisten und Apostel erklaren sich unschwer und ohne weiteres aus 
der Symbolik und dem Zweck des Altares einerseits und der innigen Be- 
ziehung der Evangelisten und Apostel zu Christus, seiner Lehre und der von 
ihm gestifteten Heilsanstalt, der Kirche, anderseits. 
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Figirliche Bilder der Evangelisten sind tbrigens im ganzen nicht haufig, 
da man sie gewohnlich durch deren Symbole zu ersetzen pflegte. In den Ecken 
der Umrahmung des Altarsteines kommen sie, begleitet von ihren Symbolen, oben 
auf einem kastenformigen Portatile des Welfenschatzes vor; an einer der Lang- 
seiten, um die Gottesmutter gruppiert, an einem altarformigen Portatile des gleichen 
Schatzes; an beiden Langseiten, rechts und links von den Darstellungen der Apostel, 
an einem kastenformigen Portatile im Landesmuseum zu Darmstadt. Auch im 
letzten Fall haben sie ihre Symbole bei sich. An den Ecken des Portatiles fanden 
wir sie bei einem zweiten Portatile im Darmstadter Museum, bei dem altarformigen 
Melker Portatile, dem Altarchen aus Stavelot zu Briissel und dem Portatile im 
Dom zu Merseburg. Bei den beiden ersten ist dem Bild des Evangelisten ebenfalls 
sein Symbol hinzugefiigt: 

Die Ap ostel erscheinen auf den Portatilien mit Vorliebe als Kollegium. 
Es erhielt seinen Platz in der Regel an den Seiten. Hier befindet es sich 
auch bei dem einzigen tafelférmigen Tragaltaérchen, welches die hl. Zwéolf- 
boten aufweist, dem Begoportatile in Ste-Foy zu Conques. Auf der Oberseite 
kommen die zw6lf Apostel nur dreimal vor, bei dem Siegburger Mauritius- 
altarchen, dem Siegburger Gregoriusportatile und dem Eilbertusportatile. 

In der Regel hat nur Petrus ein besonderes Abzeichen, die Schliissel, die 
anderen aber haben ein Buch oder eine Rolle, doch sind sie bisweilen durch eine 
Beischrift oder eine an der Platte des Profils des Deckels angebrachte Inschrift 
kenntlich gemacht. Bei zwei Portatilien, dem aus St. Andreas zu K6ln stammenden 
Tragaltar im Landesmuseum zu Darmstadt und dem Bamberger Engelaltarchen, 
tragen die Apostel in der Hand eine Scheibe mit dem Bilde einer Stadt, dem 
Symbol des Ortes ihres Wirkens oder ihres Todes. AuBerdem halten sie auf dem 
letzteren der beiden Portatilien die Werkzeuge ihres Martyriums. Scheiben und 
Symbole des Martyriums sind ein zuverlassiges Zeichen, daB die betreffenden Porta- 
tilien erst dem Ausgang des 12. Jahrhunderts angehoren. 

Auf dem Portatile aus Stavelot sind, wie wir frither hérten, an Stelle von 
Einzelfiguren der Apostel Darstellungen ihres Martyriums angebracht, ganz im 
Einklang mit dem Zweck des Altares als der Statte, auf der die unblutige Erneuerung 
des Kreuzestodes sich volizieht. Denn wo die Erinnerung an das Leiden und 
den Tod Christi gefeiert wird, dort ist auch eine Erinnerung an das Martyrium 
derjenigen sehr passend, welche in Christi Nachfolge, in Vereinigung mit seinem 
Kreuzesopfer und fiir die Ausbreitung seines Reiches ihr Blut und Leben hingaben, 
zumal die Gnade des Martyriums auch eine der Friichte des Kreuzesopfers ist, 
und zwar eine der grofartigsten und herrlichsten. Einzeln finden sich die Apostel 
nur selten auf den Portatilien dargestellt, ausgenommen Johannes zusammen mit 
‘Maria unter dem Kreuze und die beiden Apostelfiirsten Petrus und Paulus, letztere 
namentlich in Verbindung mit dem Heiland in der Szene der Traditio legis. 

Auch andere H eilige als die Propheten und Apostel wurden auf den 
Portatilien dargestellt, wenn auch wegen geringen Raumes, der fir sie auf 
denselben zur Verfiigung stand, weder allzu haufig noch meist in groBer Zahl. 

Die Heiligen sind gleichsam die herrlichen lebendigen Friichte sowohl des 
Kreuzesopfers, das auf dem Altar im MeBopfer unblutig erneuert wird, wie eben 
dieses MeBopfers, waren einst selbst Opfergaben, die mit dem V6lkerapostel ,,in 
ihrem Fleische fiir Christi Leib (die Kirche) erganzten, was etwa noch an Christi Be- 
drangnissen ermangelte“ (Col. I, 24). Sie sind ferner zusammen mit den Engeln der 
himmlische Hofstaat des verklarten Gottmenschen, der bei der eucharistischen 
Opferfeier auf dem Altar wahrhaft, wirklich und wesentlich gegenwartig wird 
und ist, sind machtige Firbitter, die mit dem einen Mittler Christus ihr Gebet 
fiir die arme Menschheit am Throne Gottes vereinigen. Es kann also nicht auf- 
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fallen, es war das vielmehr durchaus natirlich, wenn man auch den Bildern der 
Heiligen einen Platz an dem Portatile bereitete, auf dem ja das Kreuzesopfer im 
eucharistischen Opfer seine geheimnisvolle Wiederholung findet und der Heiland 
bei der Wandlung seinen Thron aufschlagt. 

Die Heiligen erscheinen auf den Portatilien stets als Einzelfiguren, und 
zwar bald als Halb-, bald als Ganzbilder. Nur das Abdinghofer Portatile zu Pader- 
born macht mit den Martyrerszenen, mit denen es an den Seiten geschmiickt ist, 
eine Ausnahme. Nicht immer sind die betreffenden Heiligen festzustellen, da 
bei den Alteren Portatilien besondere Attribute den Heiligen stets fehlen, Namen 
diesen aber nicht immer beigefiigt sind und auch sonstige Anhaltspunkte mangeln, 
aus denen sich erschlieBen lieBe, welcher Heilige dargestellt sein soll. 

Fiir die Wahl der Heiligen, die auf dem Portatile dargestellt werden sollten, 
gab es keine Norm. Besonders beriicksichtigt wurden bei ihrer Festsetzung nattr- 
lich die Patrone der Person oder der Kirche, fiir die das Portatile bestimmt war, 
sowie die Heiligen, deren Reliquien in ihm eingeschlossen waren. Sehr ausgiebig 
sind Heilige auf dem Willibrordusaltarchen in der Liebfrauenkirche zu Trier zur 
Darstellung gekommen, am sinnvollsten und geschlossensten auf der Oberseite des 
Gregoriusportatiles zu Siegburg und des Tragaltarchens im Dom zu Xanten, auf 
der die Heiligen — dort die zw6lf Apostel, zwélf heilige Bischofe, zw6lf hl. Jung- 
frauen und zwolf hl. Martyrer, hier die vier Evangelistensymbole, zehn hl. Bischéfe 
und ein hl. Martyrer — wie ein férmlicher himmlischer Hofstaat den Altarstein 
umringen, auBer der Feier der Messe das Symbol Christi, beim hl. Opfer der 
Thron, auf den der verklarte Gottmensch, vom Himmel herabsteigend, sich nieder- 
1aBt. Die beiden Portatilien sind schéne Gegenstiicke zu den Engelaltarchen im 
Kunstgewerbemuseum zu Berlin und im Dom zu Bamberg. Was bei diesen der 
Engelchor ist, das ist bei jenen der Chor der Heiligen. 

Donatorenbilder treffen wir nur selten auf den Portatilien an. Ikono- 
graphisch am interessantesten ist das Votivbild auf dem Tragaltar des Paderborner 
Domes, weil es uns eine Idee von der Verwendung der kasten- und altarférmigen 
Portatilien gibt. 

Vergleichen wir das Bildwerk, das uns an den Portatilien begegnet, mit den 
Darstellungen, die man an anderen liturgischen Geraten und Einrichtungsgegen- 
standen, zumal den Reliquiaren, anzubringen pflegte, oder mit dem bildlichen 
Schmuck, mit dem man Text und Deckel der Evangeliare, Missalien und anderer 
liturgischer Biicher zu verzieren liebte, so ergibt sich, daB es kein Motiv enthalt, 
das nicht auch anderswo vorkame. Man hat zur Ausstattung der Tragaltare 
keine neuen Motive ersonnen, sondern genommen, was man an solchen im allgemeinen 
christlichen Bilderschatz der Zeit vorfand, nur da8 man sich bei der Auswahl von 
dem Charakter, dem Zweck und der Symbolik des Portatiles leiten lieB. DaB 
dieselbe nicht unterschiedslos, willkiirlich und gedankenlos erfolgte, ergibt sich 
nach den bisherigen Ausfiihrungen tiber das auf den Portatilien auftretende Bild- 
werk sowohl aus der Art der Darstellungen als auch aus dem Umstande, daB 
immer von neuem dieselben oder verwandte Motive wiederkehren. Es bestanden 
offenbar fur die Kinstler feste Normen, bestimmte Gesichtspunkte, die bei Fest- 
stellung des bildlichen Schmuckes der Portatilien ihnen als Fihrer dienten; diese 
Normen und Gesichtspunkte aber waren die reale und die symbolische Bedeutung 
des Tragaltares. 


V. INSCHRIFTEN AN DEN PORTATILIEN 


AuBer Bildwerk sind auch ausgiebig Inschriften zur Verzierung 
der Portatilien zur Verwendung gekommen. Denn auch als Schmuck sollten 
dieselben zweifellos dienen und nicht blo8 die Bilder erklaren, den Namen 
des Stifters und den Akt der Konsekration verewigen oder die Reliquien be- 
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zeichnen, welche etwa im Portatile geborgen worden waren. Die Weise, wie 
sie angeordnet sind, hier zur Belebung der die Ober- oder Unterseite um- 
randenden Borte, dort als Zier der Einfassung des Altarsteines oder der die 
einzelnen Bildfelder der Oberseite scheidenden Bander und Stege, bei Tafel- 
portatilien als Dekor der Seiten, bei altarformigen als Ausstattung der Platte 
des Deckel- und Sockelprofils, anderswo als Fillung einer unbelebten Flache 
oder als Schmuck von Bégen, zeigt klar, daB8 sie namentlich auch als Dekor 
gedacht waren und den gleichen Zweck hatten wie die aus geometrischen 
Gebilden, aus Blattwerk, aus Ranken, aus Tierunholden und sonstigem Orna- 
ment bestehenden Friese, welche man an den gleichen Stellen anzubringen 
pflegte. Aber auch die groBe Sorgfalt, die man auf die Ausfiihrung der In- 
schriften verwendete und die nicht im geringsten hinter derjenigen zuritck- 
steht, mit der man den iibrigen Schmuck herstellte, sowie die Mannigfaltigkeit 
der Techniken, die man bei ihnen anwandte (Gravierung, Treibarbeit, Email, 
Niello, Vergoldung auf gebrauntem Kupfergrund, Malerei), lassen deutlich 
erkennen, in welcher Absicht man sie auf den Portatilien anbrachte, be- 
kunden, daB man ein doppeltes Ziel bei ihnen vor Augen hatte, daB man 
durch die Inschriften nicht bloB erklaren, belehren, verewigen, sondern auch 
einen wirklichen Dekor schaffen wollte. 


Von den Inschriften, die uns auf den noch vorhandenen mittelalterlichen 
Portatilien begegnen, wurden schon bei der Beschreibung dieser letzteren 
manche, zumal die wichtigsten, mitgeteilt. Betrachten wir sie nach ihrem 
Inhalt, so lassen sie sich in vier Gruppen gliedern. 


Die erste Gruppe umfaBt jene, welche bildlichen Darstellungen zur 
naheren Bestimmung derselben oder zur Erlauterung der Bedeutung, welche 
man mit ihnen verbunden wissen wollte, beigefiigt sind. 


So hat das Lamm Gottes 6fters die Beischrift Agnus Dei. Die Kardinal- 
tugenden werden von den Inschriften Fortitudo, Prudentia, Temperantia, Justitia 
begleitet. Apostel und Propheten sind durch Spruchbander mit ihren Namen, 
durch eine Aufschrift auf der Umrahmung oder eine tber bzw. unter ihnen am 
Profil des Deckels oder des Sockels angebrachte Inschrift gekennzeichnet. Der 
Darstellung der Kirche und der Synagoge ist der Vermerk Ecclesia, Synagoga 
beigegeben, den Heiligen, die auf den Portatilien einen Platz erhalten haben, ihr 
Name, ohne welchen sie auch oft kaum, ja gar nicht zu erkennen waren, weil 
sie meist sonstiger Beigaben, durch die sie naher bestimmt werden, entbehren. 


Bei den Bildern der Propheten ist dem Namen derselben bisweilen auf einem 
Spruchband, das die betreffenden Propheten in der Hand halten, eine Weissagung 
beigefiigt, die uns Aufschlu& gibt, warum eben sie auf dem Portatile zur Dar- 
stellung gekommen sind und welches ihre Stellung und Bedeutung in dem Bilder- 
zyklus ist, mit dem der Kinstler dasselbe versehen hat. Besonders gute Beispiele 
bieten die Prophetenfiguren an den Seiten des Eilbertusaltarchens, des Portatiles 
zu M.-Gladbach und des Tragaltares der Sammlung Martin Le Roi zu Paris. Die 
Apostel sind nur einmal in dieser Weise behandelt, auf der Oberseite des Eilbertus- 
portatiles. Uber den Apostelgestalten lesen wir hier: Petrus dixit, Andreas 
dixit usw., ein Band aber, das die Apostel in der Hand tragen, weist je einen 
der Satze des Credo auf, so bei Petrus: Credo in Deum patrem omnipotentem, 
creatorem coeli et terrae, bei Andreas: Et in Jhesum XPM filium eius unigenitum, 
Dominum nostrum usw. 


Braun, Der christliche Altar I. 33 
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Den Apostelmartyrien auf den Seiten des Portatiles aus Stavelot sind In- 
schriften zugesellt, welche dem Beschauer Aufschlu8 dartiber geben, wessen Marter- 
tod der Meister auf den einzelnen Bildern wiedergeben wollte, den Szenen aus dem 
Leben Jesu auf den Seiten des Tragaltares in der Kathedrale zu Namur Inschriften, 
die uns kundtun, welche Begebenheiten aus dem Wirken des Herrn sie verkorpern. 
Sehr stark tritt der dekorative Charakter der Inschriften zutage, wenn sie bei 
Darstellungen angebracht sind, deren Gegenstand und Sinn nicht miBverstanden wer- 
den kann, wie bei den Szenen der Verkiindigung, der Geburt, der Anbetung des 
Jesuskindes durch die drei Konige, den Passionsszenen. Als erklarende Beischriften 
waren sie bei diesen ersichtlich voéllig tberflissig. 

AuBer diesen Einzelinschriften, die sich nur auf eine einzelne Figur, eine 
einzelne Szene beziehen und lediglich diese naher bestimmen, kommen aber auch 
andere vor, welche mehrere Darstellungen zugleich, ja das gesamte 
Bildwerk der Seiten des Portatiles oder der Umrahmung des Altarsteines 
zusammenfassend erklaren oder den Bilderzyklus der Umrahmung 
mit dem der Seiten in Zusammenhang bringen. So sind auf dem 
M.-Gladbacher Altarchen die drei Vorbilder des neutestamentlichen Opfers, die die 
hintere Seite des Rahmens einnehmen, von der einen Inschrift begleitet: Munera 
ternorum signant h(a)ec trina virorum — Ob nos oblatum summi Patris in cruce 
natum, die Darstellungen des Gekreuzigten, der Kirche und der Synagoge auf 
der vorderen Schmalseite aber sind von den zwei, sie zusammen erlauternden 
leoninischen Versen umgeben: Gaudeat ecclesia dira de morte redempta — Legis 
summa perit, dum mundum vita redemit. 


Den gesamten Bilderschmuck der Umrahmung des Altarsteines fassen bei- 
spielsweise zusammen die friher mitgeteilten Inschriften, welche auf dem Portatile 
aus Stavelot und dem Engelportatile im Berliner Kunstgewerbemuseum oben den 
Rand umziehen', das Bildwerk an den Seiten z. B. die Inschrift, welche das mit 
den Elfenbeinfigiirchen des Heilandes, Marias, der Apostel und einiger anderer 
Heiligen geschmtickte Darmstadter Portatile am Profil des Sockels aufweist: + Hic 
cum gente pia Deus et sacra virgo Maria — Praesidet et secum per quos dijudicat 
aequum — Subsidiis quorum laxantur vincla reorum. Auf einem Tragaltarchen 
im Dom zu Paderborn, das heute nicht mehr vorhanden ist, las man an der Vorder- 
seite: Dum crucis poena dat Petro gaudia plena — Dum cruciatur ita, fit dignus 
perpetuae vitae — Dum perimit lictor, Paulus fit sanguine victor — Hoc tibi 
delatum sit amoris pignus, Petre, gratum — Christum placatum reddens, laxando 
reatum; an den drei anderen Seiten: Coetus apostolici Christo dilecte senatus — 
Ante Deum precibus populi deleto reatus — Ecclesiam Christi tua gratia sic 
tueatur — Expers ut sortis divinae non habeatur. Die Verse zeigen, daB an der 
ersten Seite das Martyrium der Apostelfiirsten dargestellt war, an den drei anderen 
Bilder der tibrigen Apostel’. | 

Ein schones Beispiel einer Inschrift, welche das Bildwerk auf dem Rahmen 
des Steines zu dem an den Seiten angebrachten in Beziehung bringt, bietet das 
Eilbertusportatile, auf dem es am Profil des Deckels im Hinblick auf den Bild- 
schmuck der Umrahmung des Altarsteines, die Apostel und Szenen aus dem Leben 
und Leiden Christi, heift: + Doctrina pleni fidei patres duodeni + Testantur ficta 
non esse prophetica dicta +, wahrend zu den FiiBen der Propheten am Sockelprofil 
steht: + Celitus afflati de Christo vaticinati + Hi predixerunt que post ventura 
fuerunt f. : 


Eine z we ite Klasse von Inschriften gibt die Reliquien an, welshe 
in den Tragaltar eingeschlossen worden waren. 


Welt chen S48), E. Marténe et Urs. Durand, Voyage litté- 
raire (Paris 1714) 243. 
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Sie finden sich bald oben auf dem Portatile angebracht, wie bei dem altar- 
fQrmigen Portatile im Domschatz zu Trier und dem Tragaltarchen aus Ottingen 
im Domschatz zu Augsburg u. a., bald an den Seiten, wie bei dem Miniaturportatile 
im Dom zu Trier, dem Tafelportatile im Cluny-Museum, bald an der Unterseiie, 
wie bei dem Heinrichsaltar der Reichen Kapelle zu Miinchen. Oben und unten 
sind die Reliquien verzeichnet bei dem Portatile im Schatz der Schwestern 
U. L. Frau zu Namur. Es mu8 auffallen, daB nur wenige von den zahlreichen 
mittelalterlichen Tragaltarchen Inschriften aufweisen, welche die Reliquien nennen, 
die das Portatile umschloB, obschon doch die meisten, ja fast alle, mit solchen 
ausgestattet waren. Ubrigens sind auch die Inschriften dieser zweiten Klasse die 
am wenigsten bemerkenswerten. 


Wichtiger als die beiden ersten ist eine dritte Klasse von Inschrif- 
ten; es sind jene, welche auf den Zweck hinweisen, dem die Portatilien dienten. 
Ihre groBe Bedeutung liegt darin, daB sie den Altarcharakter der Portatilien 
sicherstellen, und zwar namentlich auch der kasten- und altarformigen. 


‘Was sich auf den noch vorhandenen mittelalterlichen Tragaltaren an solchen 
Inschriften findet, wurde bei Beschreibung der einzelnen Portatilien schon mit- 
geteilt. Ich fihre darum hier nur noch drei sehr bezeichnende an, die sich auf 
nunmehr zugrunde gegangenen Portatilien befanden. 


Die eine las man auf einem kastenformigen Portatile in der Kathedrale zu 
Oloron (Basses-Pyrén.), das um 1100 entstand. Die schone Inschrift lautete nach 
der Aufzeichnung Montfaucons (} 1741): Res superimpositas commutat spiritus 
almus — Fit de pane caro, sanguis substantia vini — Sumpta valent animae 
pro corporis atque salute — Dantur in hac mensa sanguis, caro, potus et esca — 
Verba refert coenae super haec oblata sacerdos — Munera sanctificat et passio 
commemoratur. Ein klassischeres Zeugnis ftir die Verwendung selbst kasten- 
formiger Portatilien zur Darbringung des hl. Opfers diirfte sich schwerlich finden 
lassen’. 


Die zweite stand auf dem kastenfoérmigen Tragaltar, den Kaiserin Beatrix, 
zweite Gemahlin Friedrichs I. (f 1184), dem Dom zu Speier stiftete. Sie war auf 
der Borte angebracht, die den Altarstein, eine Marmorplatte, umgab und besagte: 
Immolat hic almum redivivi sanguinis agnum — Dextra sacerdotis potumque cibumque 
redemptis — Quo factae fortes animae per bella per hostes — Dulcia perpetuae 
veniant ad gaudia vitae*. Auch hier ist in aller Klarheit ausgesprochen, daB das 
Portatile, das als capsa bezeichnet wird, also ein Kastenportatile war, zur Feier 
der Messe gebraucht wurde. Nicht ganz so bestimmt, doch immerhin deutlich 
genug lautete die dritte Inschrift, die ein 1307 konsekriertes Portatile in dem nun 
zerstorten Benediktinerkloster St-Laurent zu Liittich schmiickte: Hic datur ipse 
Jesus animarum potus et esus — Haec tibi sit cara, cui caro fit, crucis ara’. 


3 Roh. V, 27. Das Portatile war 27 cm breit 
und 17 cm tief und, wie ausdriicklich ange- 
geben wird, kastenférmig. Die drei ersten 
Verse'der im Text angefihrten Inschrift zogen 
sich um die Seiten herum, die drei letzten 


waren an der Unterseite angebracht. Als Bild- 


werk zeigten die Seiten des Portatiles in 
Nischen — wohl Arkaden — die getriebenen 
silbervergoldeten Bageren Marias und der Apo- 
stel. 

“ Chron. praesulum Spirens. bei. Bohmer, 
Fontes rer. Germ. (Stuttgart 1868) IV, 346. 

5 E. Marténe et Urs. Durand, Voyage litté- 
raire (Paris 1724) 190. Die Beschreibung lat 
nicht erkennen, welche Form das Portatile 


hatte, doch war dieses angesichts seiner Ent- 
stehungszeit wahrscheinlich tafelformig. Der 
Altar, ein Serpentinplattchen, war nur 2 Zoll 
lang und 3 Zoll breit. Bekleidet war das Altar- 
chen mit einer lame de bronce, wohl vergol- 
detem Kupfer. Um den Stein herum war eine 


lange, die Konsekration des Portatiles bekun- 


dende Inschrift graviert, an die sich die oben 
angefihrten beiden Verse anschlossen. An den 
vier Ecken des Tragaltares, der-mit verschie- 
denen Edelsteinen besetzt war, waren die vier 
Evangelisten dargestellt; auf der Unterseite 
(dessous) sah man ein Kreuz mit Kruzifixus 
aus Elfenbeinj weshalb das i ortatile auch FiiBe 
gehabt haben muB. 


33* 
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Zur vierten Klasse von Inschriften zahlen die Votiv- und Kon- — 
sekrationsinschriften. Sie sind sowohl kunstgeschichtlich wie liturgisch von 
groBem Wert. Kunstgeschichtlich, weil wir durch sie fur be- 
stimmte Portatilien eine sichere Datierung erhalten und damit zugleich eine 
wichtige, weil zuverlassige Unterlage fiir die Feststellung der Entstehungszeit 
anderer gleichartiger oder verwandter Schépfungen des Kunsthandwerks ge- 
winnen. Liturgisch, weil auch unter ihnen manche in aller Bestimmt- 
heit den Altarcharakter der Portatilien sicherstellen, an denen sie sich finden, 
und besonders auch kasten- und altarférmige Portatilien als wirkliche Altare 
erweisen, da sie ebensowohl bei diesen wie bei Tafelportatilien vorkommen. 


Die bemerkenswertesten Votiv- und Konsekrationsinschriften, die sich auf 
den noch vorhandenen mittelalterlichen Tragaltéren finden, wurden bereits bei der 
Beschreibung dieser letzteren angefiihrt. Auf dem Beatrixportatile im Dom zu 
Speier stand die auch durch ihr Anathem interessante Widmungsinschrift: Hoc 
altare sacrum gemmis auroque decorum — Fecit peccatrix, non re sed voce 
Beatrix — Dispereat prorsus anathematis igne perustus — Quisquis id abstulerit 
sacro cuicumque dicarit. Das Tragaltarchen zu Oloron zeigte auf der Oberseite 
die Verse: Hanc Morlanensis Rainaldus condidit aram — Praesul Rogerius 
Olorensis jussit ut essem. Sie bezeugten einen gewissen Rainald von Morlaas als den 
Stifter, den Bischof Roger von Oloron (1103—1113) als Konsekrator des Altarchens. 


Ein mit vergoldetem Kupfer bekleidetes, rings an den Seiten mit Apostei- 
figiirchen aus Elfenbein geschmiicktes kasten- oder altarférmiges Portatile von 
ca. 30 cm Breite und 15 cm Tiefe, das sich ehedem in St-Laurent zu Liittich befand, 
hatte auf der Umrahmung des Altarsteines, einer Porphyrplatte, die Inschrift: 
Anno Dominicae incarnationis MLXI indictione XIII IV idus Augusti dedicatum 
est hoc altare in honore Domini nostri Jesu Christi et sanctae Crucis et b. Mariae 
semper virginis et s. Joannis Baptistae et omnium apostolorum et martyrum 
Laurentii, Pancratii, Georgii et undecim millium virginum et omnium sanctorum 
cooperante Lamberto II. hujus loci abbate. Memoria domni Hillini praepositi et 
majorum ejus®. Ein anderes Portatile in St-Laurent trug die Dedikationsinschrift: 
Anno Domini 1307 indictione V consecratum est hoc altare in honore sanctae et 
individuae Trinitatis et s. Crucis et s. Mariae Virginis et s. Laurentii martyris 
et omnium sanctorum a domno Rodulfo Leodiensium episcopo XV cal. Martii. 
Die Inschrift eines kastenformigen Portatiles im Dom zu Paderborn gab die an 
dasselbe sich kniipfende Legende wieder, nach welcher sein Altarstein von Gregor 
dem GroBen geweiht und nach England geschickt wurde, von dort nach Paderborn 
kam und hier zu einem kastenférmigen Portatile umgestaltet wurde, in welchem 
man Reliquien von den Gebeinen des hl. Papstes hinterlegte. Auch durch Reim- 
spielereien interessant, lautete sie: Prae cunctis aris haec Gregoriana vocaris — 


A quo sacraris; gens petit Angla, daris — Post huc portaris, his ossibus asso- 
ciaris — Cum quibus esse faris vis meritique paris — Coelitus ignaris nota fis, per 
signa probaris — Petra salutaris debilitate varis’. 


Der Kiinstler, welcher das Portatile schuf, wird nur bei einem Portatile 
genannt, bei dem Eilbertusportatile im Welfenschatz. 

Die Inschriften waren regelmaSig in Latein abgefaBt. Die griechi- 
schen Inschriften auf einem der Tafelportatilien im Welfenschatze® und dem 
Lyoner Portatile® erklaren sich durch den Umstand, da es griechische Kistler 
waren, welche diese Tragaltarchen anfertigten. Die griechische Inschrift auf einer 
der Schmalseiten des Portatiles im Dom zu Paderborn ist eine jener Spielereien, 


6 E. Marténe et Urs. Durand, 1. c. 189. 8 Vgl. oben S. 453. 
7 E. Marténe et Urs. Durand 1. c. 242. ® Vgl. oben S. 452. 
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wie sie im 11. und 12. Jahrhundert auch sonst als Beischriften von Bildwerken 
vorkamen. Deutsch ist die lange Inschrift auf dem ehemaligen Straubschen 
Tragaltar, die besonders auch darum wertvoll ist, weil sie Licht wirft auf die 
ausgiebige Verwendung, die der Tragaltar im ausgehenden Mittelalter fand sowie 
auch, weil sie die Gegenstande aufzahlt, die das Zubehor und die Ausriistung eines 
Portatiles bildeten. Sie nennt den Tragaltar ,,Bettstein“’ und besagt: ,,Disen 
bettstein kelch mit ainer platenen vnd zwei silbrin mes kennel vnd mit eiiner 
silbrin hostien biecel ein korporal mit der laden ein mesz bvch allerleig alter deck 
ein gvt schell ein blo arres karsickel mit drigen gestickt berlecht bilde mit zweige 
silbrin schilt — die mag man nemen wa et watz brech oder abging da mit zv 
machen — ein alb vnd wasz do zv gehort alles mit zweigen den vnderst schilt 
gezeichent hat oszwalt kalt den kirspel vor sant florencen gegeben alle denen im 
selben kirspiel mesz do mit in iren hisern zy mache die es bedurftig sint och 
begern och dar umb dri jorgezit alle jor zy begon iber zwei greben im grossen 
lichoff mit disen fir schilt gezeiichnet.“ 


FUNFTES KAPITEL 


DIE BESCHAFFENHEIT DES TRAGALTARES IN DEN 
RITEN DES OSTENS 


Uber die Beschaffenheit des Tragaltares in den Riten des Ostens ist wenig 
zu sagen. Er hat hier, wie es scheint, nie die reiche Ausstattung erfahren, 
welche ihm im Mittelalter im Abendlande zuteil wurde. Wenigstens héren 
wir nie von einer solchen etwas. 

Das im koptischen Ritus gebrauchliche Portatile besteht aus Holz 
und stellt eine Tafel von ca. 20 cm 
Breite und 60 cm Lange dar. In der 
Mitte der Oberseite zeigt es als 
Schmuck ein Kreuz, das von den 
Monogrammen des Namens Jesus 
und Christus oder der:Inschrift: Jesus 
Christus siegt, umgeben zu sein pflegt’. 
Doch kommt auch wohl noch hinzu 
zu dem mittleren Kreuz und den In- 
schriften je ein kleineres Kreuzchen 
in den vier Ecken der Tafel?. 

Ungewohnlich reich verziert ist eine 
von Johann Georg, Herzog zu Sach- 
sen, verOffentlichte koptische Altar- 
tafel. Sie ist ringsum von einem Fries 
umrahmt, der eine Inschrift (Ps. 86, 
1 und 2) enthalt. Eine andere In- 
Koptische Altartafel. Schrift (Ps. 83, 4) umgibt das groBere 


Koptische Altartafel. 
: : ; (Nach Joh. Georg, Herzog 
(Nach Butler) Kreuz in der Mitte der Tafel. Die zu Sachsen) 


1 Vgl. auch die bei Johann Georg, Herzog Kléster Agyptens (Leipzig 1914) Tfl. 7, Fig. 168 
zu Sachsen, Streifziige durch die Kirchen und _ ver6ffentlichte Altartafel. 
2 A. a. O. Tfl. 45, Fig. 101. 
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Monogramme sind auf die vier Ecken verteilt, von den vier kleineren Kreuz- 
chen sind zwei rechts und links, die beiden anderen tiber und unter dem 
mittleren in der Mitte der vier Seiten der Tafel angebracht’. 


Ob die Tafel stets von Holz war, muB dahingestellt bleiben. Im spaten Mittel- 
alter bestand sie jedenfalls schon aus solchem, wie aus dem Formular fiir die 
Weihe der Altartafeln in dem 1411 vom Patriarchen Gabriel herausgegebenen 
Rituale hervorgeht*. Ja, es war bereits die Altartafel, welche der koptische 
Patriarch Joseph um 850 dem Kénig Zacharias von Nubien sandte, aus 
Holz angefertigt’. Im 12. Jahrhundert berichtet der arabisch schreibende Chronist 
Abu Salih von einer hélzernen Altartafel in der Menaskirche zu Al-Fustat und 
in der 1168 verbrannten, 1175—1176 wiederhergestellten Kirche des Abu Séfén°. 
Reliquien wurden in die Tafel wohl nie eingeschlossen. 


Von ahnlicher Art wie die koptische ist die bei den Abessiniern 
gebriuchliche Altartafel, Tabot genannt, wie ja auch der bei diesen herr- 
schende Athiopische Ritus im wesentlichen der koptische ist. 


Ein Bericht eines Jesuitenmissionars des 17. Jahrhunderts, der in Abessinien 
tatig war, beschreibt sie folgendermafen: ,,Das Tabot ist in der Regel aus Holz 
gemacht und hat die Form eines Kastchens, woher auch sein Name. Manche Tabot 
sind mit eingeschnittenem Ornament und mit gemaltem Bildwerk verziert. Einige 
wenige, die ich sah, bestanden aus einem weifen, marmorartigen Stein; sie waren 
aber sehr klein. Alle sind irgendeinem Heiligen geweiht, dessen Name auf die 
Tafel geschrieben oder in sie eingeschnitten wird, wie z. B. der allerseligsten 
Jungfrau, dem hl. Michael u. a. Um aber das Tabot verehrungswirdiger zu 
machen, schreibt man gern die Namen mehrerer Heiligen auf dasselbe. Einmal 
traf ich einen Priester, der sich rihmte, eine Altartafel zu besitzen, wie es keine 
andere in ganz Athiopien gebe, da sie nicht weniger denn sieben Heiligen 
geweiht sei. 

Die Tabot miissen stets vom Abuna geweiht werden. Ihre erste Ingebrauch- 
nahme ist stets ein groBes mit Gesang und Tanz verbundenes Fest, bei dem die 
Tafel in feierlicher Prozession aus der Kirche, in der sie geweiht wurde, von 
dem vornehmsten Mann des Ortes, bisweilen yom Kaiser selbst, zur neuen Kirche 
ibertragen wird. Das Tabot steht in noch hoherer Verehrung als das 
hh]. Sakrament?.“ 


Besondere Beachtung verdient in diesem Bericht die Angabe, daB es bei 
den Abessiniern jedenfalls noch im 17. Jahrhundert neben den gewodhnlichen 
Tabot aus Holz auch, wenngleich nur in geringer Zahl, steinerne gab. 


Eine Bestatigung erhalt sie durch einen Bericht des Patriarchen Alphon- 
sus Mendez S. J. (ernannt 1623), in dem erzahlt wird, der Kénig habe sich 
iiber die Missiondre beklagt, weil sie die hélzernen Tabot verbrannt, die stei- 
nernen aber neu geweiht hatten*. Auch heute scheinen steinerne noch im 
Gebrauch zu sein. Reliquien werden in das Tabot nicht eingeschlossen. 


* A. a. O. Tfl. 13, Fig. 32. A. Ricker, Uber 
Altartafeln im koptischen und den ibrigen 
Riten des Orients (Freiburg 1920) 7. 


“ Renaudot I, 55. 
* Butler II, 27. 


6 A. Ricker a. a. O. 8 nach B. T. A. Evetts 
and A. Butler, The churches and monasteries 
of Egypt, Oxford 1895. 


7 Camillo Beccari, Il Tigré, descritto da un- 


missionario gesuita del sec. XVII (Roma 1912) 
140. Eine Prozession mit dem Tabot ist be- 
schrieben und abgebildet in Deutsche Aksum- 
Expedition III (Berlin 1913) 27 und Tfl. VIII/IX. 
Urspriinglich scheint Tabot nicht die Tafel, 
sondern den Kasten, in dem sie aufbewahrt 
wurde, bezeichnet zu haben. 

® Rer. Aethiop. SS. occident. IX (Romae 


1909) 31. Vgl. auch G. K. Rein, Abessynien I 
(Berlin 1$18) 388. 
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Die Verehrung, welche dem Tabot gezollt wird, ist so groB, daB es nie 
offen zur Schau getragen wird, sondern stets in kostbare seidene Tiicher ein- 
gehillt sein mu8. Auch darf es nicht einmal der Diakon mit bloBer Hand 
beriihren. Eigentiimlicherweise wird in der Messe seine Oberseite nach unten 
gekehrt. 

Eine Vorstellung von der Beschaffenheit des Tabot bietet Tafel 100. Sie gibt 
ein Tabot wieder, das sich im Besitz des Ignatiuskollegs zu Valkenburg befindet. 
Es ist aus hellbraunem, festem, an Buchsbaum erinnerndem Holz gemacht. In der 
Mitte der Oberseite zeigt es ein Kreuz. Oberhalb dieses Kreuzes lesen wir tabota 
Georgis (altare Georgii, unter seinen Armen links ’egzi ‘et Marjam [Dominae 
Mariae], rechts Mika’el wa Gabri’el [Michaelis et Gabrielis]). Reicher ausgestattet 
ist eine abessinische Altartafel des Britischen Museums. Die breite Einfassung, 
welche die Oberseite derselben umzieht, setzt sich aus zwei nebeneinander an- 
gebrachten, mit Flechtwerk verzierten Bortchen zusammen. In ihrer Mitte steht 
ein grofBes, entwickelteres, in jeder der vier Ecken ein kleineres, einfacheres 
Kreuz. Alle Kreuze befinden sich in quadratischer Umrahmung. Die nicht von 
ihnen eingenommene Flache ist ganz mit Inschriften von der Art derjenigen der 
vorhin genannten Altartafel gefiillt. AufSerdem liest man tiber dem mittleren Kreuz 
Alpha, unter ihm aber Omega?®. 

Das bei den unierten Armeniern gebrauchliche Portatile, Wem ge- 
nannt — die nicht unierten kennen nach dem friiher Gesagten*® kein sol- 
ches —, ist dem Portatile des lateinischen Ritus, aus dem es ja auch seiner- 
zeit heriibergenommen wurde, gleich. 


Die Altartafel der Syrer wird entweder aus Holz oder aus Stein an- 
gefertigt. ,,Die Altartafel besteht meist aus Stein,“ heift es in Pseudo-Maros 
Expositio ministerii oblationis, eine Bearbeitung der Expositio liturgiae des 
Syrers Dionysius Bar Salibi, ,,weil Jesus der Stein ist, den die Bauenden ver- 


warfen, der aber zum Eckstein wurde . . . Doch ist sie auch wohl aus fein 
geglattetem Holz gemacht, weil unser Erléser das Holz des Lebens genannt 
worden ist**.“ 


Dionysius Bar Salibi zufolge, der um 1170 schrieb, ware die Tafel umgekehrt 
am gewohnlichsten aus Holz hergestellt worden. Nach der Anweisung eines in 
das Mittelalter hinaufreichenden syro-jakobitischen Pontifikales muBte zu derselben 
auserlesenes kostbares Holz oder ausgewahlter besserer Stein, wie Marmor und 
ahnliche Steinarten, genommen werden’. Auf der Tafel sollte eine Inschrift an- 
gebracht werden, in welcher der Tag der Weihe der Tafel und der Name des 
Konsekrators angegeben war, eine Vorschrift, die uns im 13. Jahrhundert auch im 
Buch der Fihrungen des Barhebraus begegnet*®. Die Buchstaben des ersten und 
letzten Wortes sollten so angeordnet werden, daB sie ein Kreuz bildeten. Von einer 
sonstigen Ausstattung der Altartafel vernehmen wir nichts. Bilder durften nicht 
auf ihr gemalt sein. Reliquien werden auch im Ritus der Syrer in die Tafel nicht 
hineingelegt, und zwar verhielt es sich so schon im Mittelalter. 


Das Antiminsion des griechischen Ritus ist ein Tuch von 
ca. 60 cm Lange und 40—50 cm Breite. Es besteht entweder aus Seide, zumal 


9 Abb. in Guide to the early christian and 11 Ass, Cod. lit. IV, 2; 264. 


byzantine antiquities in the department of bri- is°KC at Coaine . ; 
s : ee ane 9 s Ms. orient. Bibl. Vat. 
Ce esen a Tg EE III, 313; vgl. auch Renaudot II, 56. 

10 Vgl. oben S. 99. 13 C. 1, sect. 6 (Mai X, 2, 8). 
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bei den Russen, oder aus Leinwand. Nahe an der hinteren Langseite pflegt ihm 
ein kleines Taschchen aufgenaht zu sein, in dem der Bischof bei der Weihe 
die Reliquien einschlie8t, mit denen es zum Unterschied vom sog. eidyzor, 
dem Gegenstiick unseres Korporales, versehen wird. Im russisch-griechischen 
Ritus fehlen Reliquien in dem Antiminsion nie, wohl aber mangeln sie ihm 
nicht selten in den iibrigen Zweigen des griechischen Ritus. Zur Giiltigkeit der 
Weihe des Antiminsion und zur Erlaubtheit seiner Verwendung ist demnach 
nicht allgemein erforderlich“, da8B es Reliquien enthalt. 

Als Verzierung ist heute dem Antiminsion stets eine Darstellung 
der Grablegung in Schwarz aufgedruckt. Es scheint das jedoch erst 

in nachmittelalterlicher Zeit 
tt tiblich geworden zu sein, 
andernfalls wiirde Simeon 
von Saloniki, der sich aus- 
fiihrlich mit dem Antimin- 
sion beschaftigt, wohl die- 
ses Brauches gedacht ha- 
ben. DaB man die Grab- 
legung als Darstellung fir 
das Antiminsion wahlte, hat 
seinen Grund darin, daB 
man in ihm ahnlich wie im 
TET aN Co Ne eiAntéy ein Sinnbild der 
pewter NUL) == Grabtiicher Christi sah. ,,Sie 
sind gleichsam die Grab- 
tiicher“‘, sagt Simeon von 
Saloniki’®. 

RegelmaSig kommen zu 
dieser Darstellung des Be- 
grabnisses in den Ecken des Antiminsion die Bilder der vier Evangelisten 
oder deren Symbole. 

Es wurde im spateren Mittelalter Sitte, bei der Altarweihe vor Auflegung 
des xatacédexa genannten untersten Altartuches auf den Ecken der Mensa Leinen- 
stiickchen anzubringen, auf denen die Namen der Evangelisten geschrieben waren, 
und die deshalb evangelistae genannt wurden'®. Die Ordines der Kirch- und Altar- 
weihe des 8. 10. und 13. Jahrhunderts kennen die Zeremonie noch nicht, wohl 
aber wird sie schon von Simeon von Saloniki erwahnt, so daB sie etwa im Lauf 
des 14. Jahrhunderts aufgekommen sein mag. Auch auf die Ecken des Antiminsion 
nahte man diese vier Stoffstiicke mit den Namen der Evangelisten auf, wie Simeon 
von Saloniki ausdricklich angibt*’. Spater lieS man die Eckstiicke mit den Namen 


der Evangelisten fort, indem man sie durch die Bilder der Evangelisten oder ihrer 
Symbole ersetzte, die man den Ecken des Antiminsion aufdruckte. Man begann 


14 Vg]. auch S. Petridés, L’antiminsion in 
»chos d’Orient“ III (1899) 193 f. und K. Liibeck, 


ai ace cartoon 
ARTO: 60: (eth WN 


roi ier ET 


Griechisches Antiminsion mit Grablegung, Evangelisten- 
symbolen und Heiligen. Valkenburg, Ignatiuskolleg 


16 Lc. c. 112 (ibid. 316). 


Das Antiminsion der Griechen in ,,Katholik“ 
XCVI, 2 (1916) 346 f. 

15 De sacro Templo c. 127 (Mg. 155, 333): 
‘Qs évtaqida eiow. 


17 Te Conon 127 Gbids 333): Kai as év 77] Tea- 
mety vhdqoe téooaga bepdoparos uéon eis tomov 
thy evayyehiotdy dy énvyedyer nal te évdpara, 
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damit jedoch erst in nachmittelalterlicher Zeit, wahrscheinlich im Zusammenhang 
mit der Entstehung des Brauches, das Tuch mit einer Grablegungsszene zu 
schmiicken. 

Die anderen Darstellungen, welche man auf dem Antiminsion an- 
brachte und anbringt, wechseln. Sie gruppieren sich als Nebenbilder zwischen 
den Evangelistenbildern rings um die Grablegung herum, sofern nicht etwa In- 
schriften an ihre Stelle treten, was indessen nur oben und unten, nie rechts und 
links vom Mittelbild der Fall ist. Oberhalb desselben wird mit Vorliebe der 
ewige Vater, der seinen Sohn zum Heil der Welt in den Kreuzestod gab, abgebildet, 
unterhalb desselben sieht man bisweilen das letzte Abendmahl. Im tbrigen pflegen 
die Nebendarstellungen vornehmlich die Werkzeuge der Passion Christi oder Heilige 
wiederzugeben, letztere bald als Ganzfiguren, bald als Halbfiguren oder Brustbilder. 


Eine grofe Rolle spielen auf den Antiminsien die Inschriften. Sie 
geben die Heiligen, zu deren Ehre jene geweiht wurden, sowie den Namen 
des Konsekrators und das Datum der Weihe an. Auch betonen sie bisweilen 
ausdriicklich, daB derjenige, der das Antiminsion vom Bischof erhalten habe, 
iiberall auf demselben das hl. Opfer feiern durfe. Friiher wurden die In- 
schriften auf das Antiminsion geschrieben oder gemalt, heute werden sie ihm 
gleich den bildlichen Darstellungen aufgedruckt. Geschrieben wird gegen- 
wartig nur mehr die Unterschrift des Konsekrators. 


Von einer Inschrift, die man auf dem Antiminsion anbrachte, horen wir schon 
in der Anfrage, welche Bischof Bella durch den Erzbischof Romanus von 
Dyrrachium dem Patriarchen Manuel Charitopulus vorlegte, also in der ersten 
Halfte des 13. Jahrhunderts. Wir erfahren namlich aus ihr, daB die Antiminsien 
aus dem Tuche, das bei der Weihe des altare fixum auf und um den Altar gelegt 
worden war, gemacht wurden, indem man dasselbe in Stticke schnitt und mit 
einer Inschrift versah?®. Ja, es wird bereits eine Inschrift auf dem Antiminsion 
zur Beurkundung der Weihe desselben im Euchologion von Grottaferrata (10. Jahr- 
hundert) vorgeschrieben’®. Sie soll den Heiligen nennen, zu dessen Ehre es kon- 
sekriert wurde, den Erzbischof oder Bischof, der den Weiheakt vollzog, und den 
Monat sowie das Jahr, in denen das geschah. Ein von Goar ver6ffentlichter Ordo 
der Kirch- und Altarweihe aus dem Ende des 13. Jahrhunderts fiigt noch hinzu: 
Falls die Weihe zu Konstantinopel stattgefunden habe, mitisse auch der Name des 
Patriarchen auf dem Antiminsion verzeichnet werden®. Die Inschrift hatte in 
diesem Falle zu lauten: Ovotaorjovov tod dyiov . . ., tegovoyndév bad . . . ueteomodtron, 
pyri. .., év tee... emi. . . rob aytwtatov xal oixovmertxov matolaeyxov. 


Die friiheste Angabe tber ein als Ersatz des altare fixum dienendes ge- 
weihtes Linnentuch findet sich in der Antwort, welche der Studite 
Theodor auf verschiedene Fragen gab, die ihm beziiglich des Verhaltens 
gegentiber den Haretikern und des Verkehrs mit denselben vorgelegt worden 
waren”. 

Wir ersehen aus ihr, daB es schon um 800 auch #voraor joi xadnyacpéva éy odd, 


Linnentitcher, gab, die als Ersatz fiir den gewohnlichen Altar geweiht worden waren 
und im Notfall anstatt eines solchen zur Feier der Messe gebraucht wurden. 
Freilich waren solche Tiicher im griechischen Ritus jener Zeit noch nicht 
das einzige Surrogat fiir ein mangelndes altare fixum. Wie noch heute im syrischen 
und koptischen, hatte man damals auch in ihm neben jenen Linnentiichern Holz- 


18 Mg. 119, 809: Hx tod naviov tod bnootew- 1° Goar 846. 
Bévtos xai neguethjoavtos thy todnelay, sic 20 Goar 844. 
Boayéa teuvouévov xai yoagopévov. 21 Ep. 40 (Mg. 99, 1056). 
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tafeln, die zu dem gleichen Zwecke geweiht waren und verwendet wurden. 
Das bezeugt sowohl der Studite, indem er neben jenen Svoaorjou xadnytacuéva Ev 
owdsme auch %. x. év cavioe nennt, als auch das Schreiben Michaels II. an Ludwig 
den Frommen?2. Denn nicht aus Zeug, sondern aus Holz bestanden die tabulae 
imaginum, welche die rechtglaubigen Bilderverehrer in den Stiirmen der Verfolgung, 
in denen ihnen die Kirchen verschlossen waren, benutzten, um darauf in Privat- 
hausern die Messe zu zelebrieren; nach der Auffassung des ikonoklastisch gesinnten 
Kaisers miBbrauchlich und in MiBachtung der Kirchen, in Wirklichkeit aber unter 
dem Zwang der Not — xar’ dvdyxny —, wie der Studite sagt, da sie es fiir unerlaubt 
hielten, mit den Haretikern zusammen oder auch nur in den von diesen in Beschlag 
genommenen Kirchen die Liturgie zu feiern. 

Seit der Wende des Jahrtausends héren wir nur noch einmal vom Gebrauch 
hdlzerner Altartafeln im griechischen Ritus in einer Verordnung des Patriarchen 
Nilus Kerameus von Konstantinopel (1379—1388). Es kénne, so heiBt es in derselben, 
die Notwendigkeit eintreten, und oft trete sie tatsachlich ein, daB man die Messe 
an Orten zelebrieren miisse, an denen es keine Kirche, also auch keinen Altar gebe. 
Fiir diesen Fall nun hatten die Vater der heiligen Konzilien angeordnet, daB den- 
jenigen, die in dieser Notlage sich befanden, ein unter der Form einer Tafel oder 
eines Linnentuches geweihtes Yvoorjocrv iibergeben werde. Doch miBten sie die- 
selben an einem Ort benutzen, der durch eine Wand oder einen Vorhang von 
dem iibrigen Raum geschieden sei?’. Hélzerne Portatilien waren hiernach zwar 
noch im 14. Jahrhundert im griechischen Ritus nicht ganz auBer Gebrauch, doch 
waren sie jedenfalls schon wenigstens seit dem 11. Jahrhundert nicht mehr das 
Gewohnliche. Denn sooft seit dieser Zeit in den griechischen Euchologien, bei den 
griechischen Kanonisten und Liturgikern, sowie in den Entscheidungen der Patriar- 
chen von einem Ersatz ftir das altare fixum die Rede ist, handelt es sich regelmaBig, 
die Verordnung des Nilus Kerameus ausgenommen, ausschlieBlich um ein zu diesem 
Zwecke eigens geweihtes, gewohnlich aus Leinwand bestehendes Tuch, das heutige 
Antiminsion. Auffallen kann das freilich keineswegs, da ein aus einem Stiick Zeug 
bestehender Ersatz fiir das altare fixum fiir Herstellung, Mitnahme auf Reise, Auf- 
bewahrung und Gebrauch, die wenigste Schwierigkeit bot. 

Von Tragaltaren in Form eines Tisches héren wir im griechischen Ritus 
nur in friher Zeit. Von dieser Art war der Tragaltar, von dem in dem Enkomion 
des hl. Marcianus die Rede ist™*; denn er wird ausdricklich pvotixy tedxeta genannt. 
Allerdings folgt der Zusatz: “Htic xahetroe dvtiuivowov. Allein aus dem unmittelbar 
vorausgehenden wvotxy tedaeCa ergibt sich, daB dvteuivoroy in diesem Falle nicht 
den Sinn hat noch haben kann, in dem es uns spater und heute begegnet, und daB 
es hier nicht ein den Altar ersetzendes Tuch, sondern einen formlichen Tisch 
bedeutet, wie man ja unter dem Wort auch jene férmlichen liturgischen Tische 
verstand, welche beim Austeilen der Kommunion und bei gewissen anderen liturgi- 
schen Akten als Ersatz und Erganzung der dyia tedzeta dienten?®. Durch den Zusatz: 
“Hus xalsttot drtiuivowoy soll die in Frage stehende dyia tedaeta lediglich als 
Tragaltar, als jene Art des heiligen Tisches, die bewegbar war, naher bestimmt 
werden”*, Ein anderes Beispiel eines Tragaltares, den wir uns als Tisch zu den- 
ken haben werden, ist der kleinere Altar der Basilika zu Bethlehem, den man nach 
dem Bericht des hl. Willibald in die Geburtsgrotte hinabtrug, sooft dort jemand 
zu zelebrieren winschte?’. In nachkarolingischer Zeit werden Antiminsien von 


22M. G. Cone. II, 479. unzutreffend. Sie leidet an dem Fehler, daB sie 
23 Echos de l’orient III (1899) 196. dem Worte dyteuivotoy in dem Enkomion des 
24 N. 11 (AA. SS. 14. Juni; III, 281). hl. Marcian einen Sinn unterlegt, den es aller- 


dings spater hatte, im vorliegenden Falle aber 

25 

Vgl. oben S, 94. wegen des vorausgehenden Sete} roanela, 
** Die Ubersetzung der Bollandisten (1. c.): dem es als Erklarung angefigt ist, nicht haben 

Mysticam mappam, quae antiminsion dicitur, kann. 

fixit e regione aditus speluncae ist demgemaS 27 C. 4 (M. G. SS. XV, 98). 
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der Form eines Tisches, die als Ersatz des altare fixum in bestimmten Fallen zur 
Feier der Messe gebraucht wurden, nie mehr erwahnt. 

Friither, jedenfalls im spaten Mittelalter®’, setzte sich das Antiminsion 
aus vier miteinander fest vernahten Zeuglagen zusammen, doch war nur die 
unterste Ersatz des altare fixum, also das eigentliche Antiminsion. Die 
zweite, dritte und vierte vertraten die dreifache Bekleidung, mit der das 
altare fixum versehen wird, die zweite, dem Antiminsion zundachstliegende, 
das xatacdoxa, die dritte die évdutj (éxevddtns oder toanelopdeor), die vierte 
das etdntév. Weil namlich das Antiminsion das altare fixum ersetzt, dieses 
aber mit jener dreifachen Bekleidung ausgestattet sein mu8, erschien es not- 
wendig, auch auf dem Antiminsion eine solche in Gestalt der drei oberen 
Zeuglagen anzubringen, wie ja auch das abendlandische Portatile gleich dem 
abendlandischen altare fixum bei der Messe mit Altartiichern bedeckt sein 
mu8. Heute besteht das Antiminsion nur mehr aus einer Zeuglage, wie es 
denn auch nach gegenwartigem Brauch mehr eine Art von Korporale als 
Ersatz fiir das altare fixum ist und darum nicht nur unkonsekrierten Altaren, 
sondern gleicherweise konsekrierten bei der Messe aufgelegt wird, und zwar 
oben auf der obersten Altarbekleidung, dem «idAyjréy. Aufbewahrt wird es 
entweder in dem zusammengefalteten eidyjtév wie bei den Russen oder auf 
diesem, eingeschlagen in ein besonderes Tuch. 


28 Simeon Thessal. De sacro templo c. 127 (Mg. 155, 333). 
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Unterirdische Confessio. Rom, SS. Quattro Coronati (Seite 571) 


VIERTERABSCHNITT 


DAS ALTARGRAB 


I. KAPITEL 
DAS ALTARGRAB. IN GEGENWART UND VERGANGENHEIT 
I. HEUTIGER BRAUCH ‘ 


Opferkult und Reliquienkult sind, an sich genommen, zwei ganz und gar 
verschiedene Dinge, zwischen denen weder eine direkte noch indirekte Be- 
ziehung besteht. Das schlieBt indessen nicht aus, daB sich historisch zwischen 
ihnen eine Verbindung bilden konnte, indem man sie auf Grund gewisser, in 
ihrer Natur begriindeter Erwagungen einander nahebrachte. So wurde dann 
freilich in allmahlicher geschichtlicher Entwicklung der Altar, die Statte des 
Opfers des Neuen Bundes, zugleich die Statte, an der in besonderem Sinne der 
Reliquienkult ankniipfte und sich betiatigte. 

Diese Betatigung war und ist eine mannigfache. Ihre Alteste und vor- 
nehmste Form ist die Hinterlegung der Reliquien in einem dafiir bei der Altar- 
weihe besonders bereiteten Behalter des Altares, dem Reliquiengrab oder 
Sepulcrum. Sie ist von den iibrigen am Altar sich vollziehenden Formen des 
Reliquienkultes tiefgreifend verschieden. 

Zwischen dem Reliquienschrein, der tiber oder unter die Mensa gesetzt ist, 
und dem Altar selbst besteht nur ein auBerer, ein durchaus loser Zusammenhang. 
Wie er nicht angebracht zu werden brauchte, kann er auch jeden Augenblick ohne 
irgendwelche Folgen fir den Altar wieder entfernt werden. Nicht so beim 
Reliquiengrab. Seine Verbindung mit dem Altar ist eine innerliche. Es bildet heute 
infolge einer durch Jahrhunderte sich hinziehenden Ubung und Gewohnheit einen 
integrierenden, ja einen geradezu notwendigen, fur die Giltigkeit der Altarweihe 
wesentlichen Bestandteil sowohl des altare fixum wie des altare portatile. Sie 
ist aber auch eine standige und unldsbare, sofern nicht bloB die Giltigkeit des 
Aktes der Konsekration durch das Vorhandensein des Reliquiengrabes bedingt ist, 
sondern auch die Fortdauer dieser Giiltigkeit durch die vdéllig intakte Erhaltung 
desselben. ; 

Die Notwendigkeit der Hinterlegung der Reliquien in den Altar begriindet 
sich sowohl durch uralten und darum rechtskraftigen, verpflichtenden 
Brauch, als auch, und zwar besonders durch die eine solche vorschreibende 
Weiheformel des heute allgemein bindenden rémischen Pontifikales und die 
ausdriicklichen Bestimmungen des neuen Codex juris canonici’. 


Das Dekret Alexanders III. (1159—1181) in der Dekretalensammlung Gre- 
gors IX.?: Ad haec si altare motum fuerit aut lapis ille solummodo supra positus, 
qui sigillum continet, confractus aut etiam diminutus exstiterit, debet denuo 
consecrari, verlangt nicht ausdriicklich das Vorhandensein des Sepulcrums, setzt 


1 Can. 1198, § 4; can. 1200, § 2, ad 2. APO patitwaUynC.w 1 
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es aber als integrierenden Bestandteil des Altares voraus, wie aus der Bemerkung: 
Qui sigillum (Verschlu8 des Sepulcrums) continet, erhellt®. 

Von seiten der Ritenkongregation wurden beziiglich des Altarsepul- 
crums keine allgemein geltenden Dekrete erlassen, doch wurden durch sie eine 
Anzahl partikularer Entscheidungen getroffen, welche auf das heutige Recht, seine 
Tragweite und seine Anwendung in besonderen Fallen bemerkenswertes Licht 
werfen. Hat der Altar seine Reliquien verloren, so bedarf er einer Neukonsekration, 
und es geniigt nicht, daB der Bischof selbst oder ein anderer in seinem Auftrag neue 
Reliquien einlegt*. Die Entfernung der Reliquien bedeutet indessen nicht eine 
absolute Exekration des Altares, so daS die Weihe dadurch schlechthin hinfallig 
wiirde. Daher gestattete die Ritenkongregation mit “Genehmigung des Papstes dem 
Bischof von Augsburg am 1. Mai 1668°, in dessen Didzese die Schweden manche 
Tausende von Altaren ihrer Reliquien beraubt hatten, ohne daB diese sonst exekriert 
worden waren, den Defekt lediglich durch Neurekondition von Reliquien zu beheben, 
da eine vdllige Neuweihe aller jener Altare untunlich gewesen ware. Ahnlich 
erlaubte sie unter dem 27. Februar 1847* auf Ansuchen des Bischofs von Limburg, 
daB auf Altaren, die keine Reliquien mehr enthielten oder deren Sepulcrum gedffnet 
worden war, zelebriert werden diirfe, bis neue Reliquien eingelegt worden seien. 
Zur Exekration des Altares geniigt es, daB der VerschluBstein des Sepulcrums auf- 
gehoben wurde, gleichviel, ob er dann weggenommen oder wieder tiber die Reliquien 
gelegt wurde, und zwar gilt das auch fiir den Fall, daB die Reliquien ganz unberihrt 
blieben’. Ist das Sigillum des Sepulcrums infolge Losung des Mortels nicht mehr 
fest, ist es aber sicher, daB es nicht aus seiner Lage entfernt und das Reliquiengrab 
nicht gedffnet wurde, so ist der Altar nicht exekriert, doch soll der Bischof selbst 
oder auf Grund apostolischer Vollmacht durch einen Vertreter den VerschluBstein 
wieder befestigen, der indessen hierbei nicht in die Hoéhe gehoben werden darf. 
Ist es zweifelhaft, ob der Stein auf dem Reliquiengrab blieb, so ist Neukonsekration 
des Altares erforderlich’. Erhebliche Risse im Sigillum haben Exekration des 
Altares zur Folge®. 


Der neue Codex juris canonici bestimmt beziiglich des Sepul- 
crums des altare fixum wie des altare portatile: 1. In jedem Altare, dem festen 
wie dem geweihten Altarstein, mu8 in Gemafheit der liturgischen Vorschriften 
ein Altargrab sein, das Reliquien von Heiligen enthalt, und mit einem Stein 
verschlossen ist*®. 2. Falls die Reliquien weggenommen oder der Verschlu8 
des Sepulcrums zerbrochen bzw. entfernt wird, so verliert der Altar seine 
Weihe, ausgenommen, wenn der Bischof oder ein von ihm Beauftragter den 
Verschlu8stein abhebt, sei es, um ihn zu befestigen oder wiederherzustellen, 
sei es, um ihn durch einen anderen zu ersetzen, sei es, um die Reliquien zu 


* Lapis bedeutet hier die auf den Altarstipes 
(altare) gelegte Mensa. Sie enthielt haufig selbst 
das Sepulcrum und dann natiirlich auch dessen 
sigillum. Befand sich das Reliquiengrab aber, 
wie es gleichfalls sehr haufig der Fall war, 
auf der Oberseite des Stipes unter der Mensa, 
so war diese selbst eine Art von sigillum 
des Sepulcrums. Der Sinn des nicht geniigend 
klaren Dekrets ist wohl: Wenn der Altar von 
seiner Stelle entfernt wird oder die Mensa 
einen (bedeutenden) Bruch erleidet, ist er als 
exekriert zu betrachten. 


“S. R. C. 7. Dezember 1844 und 23. Mai 


1846 (Decr. auth. n. 2876, 2880 und 2911). Die 
betreflenden Entscheidungen handeln allerdings 


zunachst nicht vom altare fixum, sondern vom 
altare portatile; allein, was von letzterem gilt, 
gilt auch, und zwar erst recht, von ersterem. 
5 Decr. auth. n, 1955. 
§ Decr. auth. 2944, 


7S. R. C. 14. Mai 1861 und 31. August 1867 
(Decr. auth. n. 3106 und 3162). 

®S. R. C. 18. Mai 1883 (Decr. auth. 3575). 

° S. R. C. 23. Juni 1879 (Decr. auth. n. 3497). 
Auch in bezug auf diesen Punkt betrifft die 
Entscheidung dem Wortlaut nach das Porta- 
tile, gilt aber natirlich ebenfalls yom altare 
fixum. 

*° Can. 1198, § 4. 


Erstes Kapitel. Das Altargrab in Gegenwart und Vergangenheit 527 


besichtigen. 3. Ein geringfiigiger Bruch des Verschlu8steines hat nicht die 
Exekration zur Folge, und es kann jeder Priester die Ritze mit Zement aus- 
fiillen**. Mit diesen Kanones, durch welche die vorhin angefiihrten Ent- 
scheidungen der Ritenkongregation zum Teil bestatigt, zum Teil modifiziert 
werden, hat die Geschichte des Altargrabes ihren vorlaufigen Abschlu8 
gefunden. 


II. DIE RELIQUIENREKONDITION IN VORKAROLINGISCHER ZEIT 


Der Brauch, mit dem Altar ein Reliquiengrab in Verbindung zu bringen, 
reicht in seinen Anfangen bis in die Zeit nach Beginn des Friedens zuriick, 
also bis in das erste Viertel des 4. Jahrhunderts. Die Basiliken, welche Kon- 
stantin der GroBe zu Ehren der Apostelfiirsten Petrus und Paulus zu Rom 
erbaute, mit ihrem tiber dem Grabe derselben errichteten Altar beweisen das 
zur Gentige. Wie der Brauch sich bildete und welche Umstande ihn ver- 
anlaBten, werden wir am Schlusse dieses Abschnittes untersuchen. Hier 
handelt es sich nur um die Tatsache. Auch auf die Form, in der die Verbin- 
dung von Altar und Reliquiengrab geschah, kommt es hier nicht an. Die Form 
wechselte im Laufe der Zeit mannigfach, wie wir spater sehen werden. 


In vorkonstantinischer Zeit hat es, soweit heute dariiber ein 
Urteil méglich ist, ein Altargrab im spateren Sinne des Wortes, d. i. ein 
Reliquiengrab, mit welchem stindig ein Altar verbunden gewesen ware, noch 
nicht gegeben. 


Nicht in den Gemeindekirchen, und zwar auch da nicht, wo sie etwa schon mit 
einem standigen Altar versehen waren. Denn es war noch nicht Brauch, die 
Uberreste der hl. Leiber aus dem Grab zu erheben und in den Gemeindekirchen 
beizusetzen. Ohne eine solche Ubertragung aber gab es in ihnen keine Reliquien 
und kein Reliquiengrab. Nicht in etwaigen Memorien und Coemeterialkirchen, weil 
die Ungunst der Zeitverhaltnisse noch nicht erlaubte, sie mit einem standigen 
Altar auszustatten, zumal die nur voriibergehende, auf bestimmte Gelegenheiten 
sich beschrankende Benutzung derselben einen derartigen Altar als unnotig er- 
scheinen lieB. 

Die Stellen aus den pseudocyprianischen Schriften De laude martyrum und 
De aleatoribus, aus Tertullians Schrift Scorpiace und ein im Papstbuch mitgeteiltes 
Dekret Felix’ I. (269—274), mit welchem man das Gegenteil hat dartun wollen, 
beweisen keineswegs, was sie beweisen sollen. Wenn die Schrift De laude martyrum 
die Martyrer anredet: Vos intra se sanctum illud altare, vos intra se magna illa 
venerandi nominis sedes includitt, so ist sanctum altare nicht von dem realen 
christlichen Altare, sondern bildlich yon dem himmlischen Altare der Apokalypse 
(6, 9) zu verstehen. Ebenso redet Tertullian nur bildlich und im Anschlu8 an Off. 6, 9, 
wenn er in seiner Schrift Scorpiace den Gnostikern in Verteidigung des Martyriums 
zuruft: Quinam isti beati victores nisi proprie martyres? Illorum enim victoriae, 
quorum et pugnae, eorum vero pugnae, quorum et sanguis. Sed et interim sub 
altari martyrum animae placidum quiescunt et fiducia ultionis patientiam pascunt 
et induti stolis candidam claritatem usurpant, donec et alii consortium illorum 
gloriae impleant?.. Sowohl der Zusammenhang®* als die offensichtliche Anlehnung 


11 Can. 1200, § 2 ad 2 und § 3. promittit nunc arborem vitae et mortis veniam 
TONG, 300(G> SSsmeccln3,) ol). secundae, nunc latens manna cum calculo 
21 Gwl2 (Cassmeccl.s20, e173): candido et nomine ignoto, nunc ferreae virgae 


2 Vorher geht: Exinde victoribus quibusque _potestatem et stellae matutinae claritatem, nunc 
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an Off. 6, 9 gestatten unmdglich, seine Worte auf den realen Altar und ein mit 
demselben verbundenes Altargrab zu deuten. Die Schrift De aleatoribus spricht 
von einer geistigen Gegenwart der Martyrer, wenn sie die Wiirfelspieler ermahnt: 
Esto non aleator sed christianus; pecuniam tuam assidente Christo spectantibus 
angelis et martyribus praesentibus super mensam dominicam sparge*. Christus, 
die Engel und die Martyrer sind als unsichtbare Zuschauer ztgegen, will sie sagen, 
wenn der Wiirfelspieler das Geld, das er im Spiel vergeudet haben wiirde, als 
Almosen fiir die Armen auf den Altar legt’. 

Was endlich das viel angefiihrte Dekret Felix’ I. anlangt, das der Liber 
Pontificalis mit den Worten mitteilt: Hic constitut supra memorias martyrum 
missas celebrare®, so ist dessen Bedeutung zu unklar und zu strittig, als daB es sich 
als Beweis verwerten lieBe. Wie es scheint, handelt es sich in ihm nur um die 
Messen, welche bei den Anniversarien oder sonstigen Gedachtnisfeiern in den 
Coemeterialbasiliken oder, wo keine solche vorhanden waren, bei dem Grabe selbst auf 
einem in der Nahe desselben zu diesem Zwecke errichteten Altartisch abgehalten 
wurden, die sog. missae ad corpus’. AuBerdem ist es zum mindesten zweifelhaft, 
ob das Dekret wirklich von Felix I. herriihrt. Wie die tbrigen liturgischen Ver- 
ordnungen, von denen das Papstbuch gelegentlich in den Vitae der Papste der 
fiinf ersten Jahrhunderte berichtet, so gibt auch dieses wohl nur die Praxis wieder, 
welche in der rémischen Kirche zur Zeit der Abfassung des fraglichen, bis in den 
Anfang des 6. Jahrhunderts reichenden Teiles des Papstbuches bestand, von dem 
Schreiber aber auf einen der friiheren Papste als den Urheber derselben zurick- 
gefthrt wird. Auf keinen Fall laBt sich aus dem Dekret folgern, daB schon Felix I. 
verordnet habe, itiber den Martyrergrabern einen standigen Altar zu errichten. 


Wenn es aber auch in vorkonstantinischer Zeit noch kein Altargrab von 
der Art des spateren Altargrabes gab, ja nicht einmal gegeben haben kann, 
so folgt daraus nicht, da8 nicht auch schon damals hier und da bei den 
Anniversarien bestimmter hervorragender Martyrer, die sich einer besonderen 
Verehrung erfreuten, an, ja tiber dem Grabe derselben das heilige Opfer dar- 
gebracht worden sei. Es hat das im Gegenteil sogar eine gewisse Wahrschein- 
lichkeit fiir sich. 

Die auffallende Tatsache, da8 gleich nach Beendigung der Verfolgungen der 
Brauch einsetzt, tiber Martyrergrabern einen standigen Altar zu errichten, und die 


weite Verbreitung, die derselbe binnen kurzem gewinnt, lassen das nicht nur als 
moglich erscheinen, sondern daran ‘sogar kaum zweifeln. 


Fur gewohnlich wird man dabei freilich auf oder neben dem Grab voriiber- 
gehend einen Altar errichtet haben. Ob man in einzelnen Fallen auch das Grab 
des Martyrers selbst als Altar benutzte, muS dahingestellt bleiben; irgendeinen 
Anhaltspunkt, daB solches je geschehen sei, haben wir nicht. Es war das iibrigens 
auch nur tunlich, wenn der Martyrer in einem Nischengrab, gleichviel ob es oben 
im Bogen (Arkosolgrab), horizontal (sepulcrum a mensa) oder trapezformig schloB, 
oder in einem Hochgrab bestattet war, und selbst diese beiden Arten von Grabern 


albam vestiri nec deleri de libro vitae et 6 N. 27 (Duch. I, 158). 


columnam fieri in Dei templo, in nomine Dei 
et Domini et Hierusalem coelestis inscriptam, 
nunc residere cum Domino in throno ejus. 
Dann folgt: Quinam isti beati victores etc. 

2° Ce 11 (CSS ecel.43;103): 

* Von einer geistigen Anwesenheit Christi, 
der Engel und der Seelen der Verstorbenen 
bei den gottesdienstlichen Versammlungen der 
Glaubigen redet Origines De oratione c. 31 
(Mg. 11, 553). 


7 Die Auffassung de Rossis (Roma sott. III, 
489), nach der das Dekret bestimmen soll, daB 
nur uber Grabern yon Martyrern, nicht aber 
ber sonstigen Grabern das hl. Opfer gefeiert 
werden dirfe, legt in dasselbe etwas hinein, 
was in seinem Wortlaut, wie ihn der L. P. 
mitteilt, durchaus nicht zum Ausdruck kommt. 
Von irgendeinem Verbot ist weder direkt noch 
indirekt in ihm etwas enthalten. Das Dekret 
erscheint rein positiven Charakters. 
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waren keineswegs in allen Fallen als Altar verwendbar. Das Hochgrab gestattete 
das nur, wenn es oben eine ebene Flache darbot. Unter den Nischengrabern aber 
gab es sehr viele, bei welchen die zu geringe oder zu grofSe Hohenlage der Nische, 
bankartige Vorlagen, die sich vor ihnen herzogen, Enge des Grabraumes und 
sonstige Umstande eine Benutzung als Altar nicht zulieBen. Immer muSte man, 
wenn man bei einem Martyrergrabe das eucharistische Opfer feiern wollte, vor- 
tibergehend einen Altar bei demselben aufstellen, falls der Martyrer in einem Wand- 
grab von Loculusform oder in einem Bodengrab ruhte, mochte sich letzteres nun 
in einem Katakombengang, sub divo, d. i. in-einem unter freiem Himmel gelegenen 
Coemeterium oder in einer Memoria befinden®’. Indessen bot das ja auch bei Grabern 
dieser Art in den meisten Fallen keine Schwierigkeit. 

Das Altargrab, wie es seit konstantinischer Zeit sich immer allgemeiner 
einbiirgerte, ist sonach zwar eine Schépfung des 4. Jahrhunderts, jedoch nicht 
in aller Beziehung. Die Neuerung, welche dieses brachte, wird nicht darin 
bestanden haben, da8B man nun erst anfing, ttber den Grabern von Martyrern 
das heilige Opfer zu feiern, sondern nur darin, da8 man in weiterer Entwick- 
lung eines schon bestehenden Brauches begann, auf Martyrergrabern zum 
Zweck der eucharistischen Feier einen standigen Altar zu errichten, und 
dadurch das Grab in dauernde Verbindung mit einem tiber ihm aufgestellten 
Altar zu bringen. So ist das Altargrab im spateren Sinne freilich erst das Werk 
der konstantinischen Zeit, seine Anfange und die Vorbereitung desselben 
haben wir uns jedoch als tiber dieselbe zurtickreichend zu denken. 

Die Altesten Beispiele einer Verbindung von Martyrergrab (Reliquien- 
grab) und Altar, die wir kennen, bieten die zu Rom von Konstantin gegriin. 
deten Basiliken des Apostelfiirsten Petrus im Neronischen Zirkus und des 
Volkerapostels Paulus an der Ostiensischen StraBe. Beide waren gedacht und 
wurden errichtet nicht als Gemeinde-, sondern als Memorienkirchen. 


Aus Nordafrika hatten wir schon aus dem Jahre 359 in der Inschrift 
einer 1,30 m im Geviert messenden, an den hinteren Ecken abgerundeten, 25 cm 
dicken Steinplatte ein interessantes Zeugnis fiir das Altargrab, wofern feststande, 
daB das Reliquiengrab, von welchem diese Platte herrihrt, ein Altargrab war. 
Etwas oberhalb der Mitte derselben stehen in kreisf6rmiger erhéhter Einfassung 
unter dem Monogramm Christi die Worte memoria sancta, welche ihren Charakter 
als Uberrest eines Reliquiengrabes auBer Frage stellen. Zwischen dem Kreise 
und dem vorderen Rande befindet sich eine achtzeilige Inschrift, welche die einst 
unter der Platte geborgenen Reliquien nennt, das alteste bekannte Reliquien- 
verzeichnis seiner Art, und das Jahresdatum der Herstellung des Steines angibt. 
Sie lautet vervollstandigt: De lignu (sic) crucis, De terra promissionis, ube (ubi) 
natus est Christus; apostoli Petri et Pauli; nomina marturum (sic) Datiani, 
Donatiani, Cipriani, Nemessani, Cittini et Victorialis. Anno provinciae trecenti- 
vigesimo (= 359). Eine zu beiden Seiten des Kreises nachtraglich angebrachte, nicht 
vollig klare Inschrift besagt: Victorinus septimum idus septembris Miggin idu(s) 
et Dabula. An der Front sind die Stifter verewigt: Posuit Benenatus et Pequaria. 
Der an eine Schiissel erinnernde Kreis mit dem Monogramm Christi in der Mitte 
der Platte scheint darauf hinzuweisen, daB diese die Mensa eines Altares bildete. 
Jedenfalls lag sie nicht im Boden, sondern tiber demselben, wie die Inschrift an der 
Front beweist. Der Stein wurde 1870 bei Tixter, zwischen Sétif und Algier, gefunden 
und befindet sich gegenwartig in der Sammlung des Louvre’. 


(FuBnote 9 s. nachste Seite) 


8 Vgl. tiber die verschiedenen Formen des _ buch der christl. Archaologie (Paderborn 1913) 
altchristlichen Grabes K. M. Kaufmann, Hand. 131 f. 


Braun, Der christliche Altar I. 34 
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Ob die dealbatae arae aut mensae, welche die Donatisten in Nordafrika, wie 
Optat um 370 berichtet”, iber den Statten errichteten, wo die Circumcellionen getotet 
und bestattet worden waren, wirkliche Altare oder nur Gedachtnissteine darstellten, 
wie sie auch von den Heiden errichtet und zur Feier der Totenagapen gebraucht 
wurden, laBt sich nicht mit Sicherheit entscheiden. Da indessen jene Mensa, 
welche an der Stelle des Martyriums des hl. Cyprian errichtet worden war, jeden- 
falls ein wirklicher Altar war, auf dem das heilige Opfer dargebracht wurde, und 
da ferner die Donatisten die Circumcellionen, welche bei ihren fanatischen Kampfen 
gegen die rechtglaubigen Katholiken das Leben eingebuft hatten, als Martyrer 
betrachteten, so ist es am wahrscheinlichsten, da sie wirklich den Charakter von 
Altaren hatten. 


Seit dem Ausgang des 4. Jahrhunderts haufen sich rasch die Nachrichten 
und Zeugnisse iiber das Altargrab. 


Zu Carneas in Palastina ruhte, wie uns die um 385 geschriebene Peregrinatio 
ad loca sancta erzahlt, unter einem Altar der Leib des Dulders Job. Man hatte das 
Grab auf eine Offenbarung hin gefunden und, ohne es irgendwie zu versetzen, eine 
Kirche tiber demselben erbaut sowie einen Altar tiber ihm angebracht”. 


Zu Florenz barg 393 der hl. Ambrosius (+ 397) in einer von einer Witwe 
namens Juliana erbauten Basilika zur grofen Freude des Volkes unter dem Altar, 
der in ihr errichtet worden war, die Reliquien der hll. Vitalis und Agricola, die er 
zu Bologna erhoben hattet*. In der Apostelkirche zu Mailand bei der Porta Romana 
setzte er unter dem Altar, etwa zwei Jahre spater, Reliquien der Apostel bei, und 
iibertrug auBerdem in die Basilika die Leiber der hll. Nazarius und Celsus, die er 
ihrem in einem Garten vor der Stadt gelegenen Grabe entnommen hatte**. Unter dem 
Altar der Basilika, die nach ihm selbst ihren Namen, S. Ambrogio, erhielt, bestattete 
er schon 386 die Leiber der hll. Gervasius und Protasius. Er hatte, wie er in seinem 
Briefe an seine Schwester Marcellina schreibt, anfanglich die Absicht, sich dort 
selbst begraben zu lassen, da er es fiir angemessen hielt, daB der Bischof dort ruhe, 
wo er das hl. Opfer darzubringen pflegte, raumte aber dann diesen hl. Blutzeugen 
jenen Ehrenplatz ein’. 

Der hl. Paulinus von Nola setzte (um 400) unter dem Altar der von ihm erbauten 
Felixbasilika eine Partikel des hl. Kreuzes und Reliquien der. Apostel bei, wie der 
Titulus zeigt, den er fir ihn verfafBtet*. In der Basilika, welche er zu Fundi an 
Stelle der dortigen ruinenhaften alten Kirche auffihrte, hinterlegte er unter dem 
Altar Reliquien der hll. Andreas, Lucas, Nazarius, Gervasius und Protasius, wie 
wiederum aus der fiir denselben bestimmten Inschrift erhellt*’. 


®C. Inscr. lat. Afric. n. 20600; Mél. d’ar- Munera itaque salutis accipite quae nunc sub 


chéol. X (1890) 440 mit Abb.; Cabrol I, 828 mit 
Abb., wo auch die andere Literatur tiber den 
Stein angefthrt ist. Die dort vorgetragene Auf- 
fassung, nach welcher die Platte eine Agapen- 
mensa war, steht mit dem auf ihr ange- 
brachten Reliquienverzeichnis in Widerspruch, 
da man unter einer bloBen Agapenmensa sicher 
keine so kostbaren Reliquien hinterlegte, wie 
sie in diesem aufgefiihrt werden. 

to} ContrambParm selso.ceraen (Gano Semecc]. 20, 
82). 
11 August. Serm. de diversis s. 310 (M. 38, 
1413). 

pC 162 (Ca SS.ecel aang): 

13 Paulini Vita s. Ambrosii n. 28 (M. 14, 37); 
vgl. S. Ambrosii Exhort. virgin. n. 1, 7, 9 und 
10 (M. 16 336 338 339): Haec sanctae viduae 
(Julianae) negare non potuimus postulanti 


sacris altaribus reconduntur. 

‘4 Paulini Vita l. c. n. 32 33 (M. 14, 38). 

18 Ep. 22, n. 13 (M. 16, 1023): Succedant 
victimae triumphales in locum, ubi Christus 
hostia est, sed ille super altare qui pro omnibus 
passus est, isti sub altari, qui illius redempti 
sunt passione. Hunc ego locum praedestina- 
veram mihi; dignum est enim, ut ibi requiescat 
sacerdos, ubi offerre consuevit; sed cedo victi- 
mis dexteram portionem; locus iste martyribus 
debebatur. 

46 Ep. 32 n. 11 (C. SS& eccl. 29, 287): 
Sancta Deo geminum velant altaria honorem 
— Cum cruce apostolicos quae sociant cineres 
— Quam bene junguntur ligno crucis ossa 
piorum — Pro cruce ut occisis in cruce sit 
requies. 

17 L. ¢, mn. 18 (ibid. 294). 
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Sulpicius Severus bestattete unter dem Altar der Basilica minor, die er bei 
Primuliacum in Aquitanien errichtet hatte, wie wir aus dem Brief des Paulinus an 
Severus vernehmen, den Leib des hl. Bekenners Carus. Paulinus verfaBte fiir den Altar 
drei Inschriften zur beliebigen Auswahl'*. Aus zwei weiteren Altartituli, die Paulinus 
fir Severus dichtete, ersehen wir, daB dieser in den Altar der groBeren Kirche, die 
er zu Primuliacum erbaute, Apostel- und Martyrerreliquien zu legen beabsichtigte. 
In dem einen beriicksichtigt der Dichter den Fall, daB sein Freund auch die Kreuz- 
partikel, die er demselben gesandt hatte, den Reliquien in das Sepulcrum beiftigen 
wollte*®; der zweite handelt nur von Apostel- und Martyreriiberresten”. 


Der hl. Augustinus (+ 430) errichtete einen Altar tiber Reliquien des hl. Stepha- 
nus, welche nach Afrika gebracht worden waren, wie er selbst in einer Predigt 
auf den hl. Martyrer mitteilt: Exspectat sanctitas vestra scire, quid hodie in isto 
loco positum est. Reliquiae sunt primi et beatissimi martyris Stephani . . . Nos 
in isto loco non aram fecimus Stephano, sed de reliquiis Stephani aram Deo”. Das 
gleiche war zu Karthago tiber der Ruhestatte des hl. Cyprian geschehen, liber der 
eine Kirche erbaut worden war”. 

Ein sehr bemerkenswerter Kanon der Synode von Karthago des Jahres 401, 
der spater auch von Pseudoisidor in seine Dekretalensammlung und von Gratian 
in seine Dekrete aufgenommen wurde, verordnet, es sollten die Altare, welche 
allenthalben tiber die Felder und Wege hin als Memorien von Martyrern errichtet 
wurden, in denen sich aber kein Korper oder keine Reliquien der Martyrer befanden, 
von den Ortsbischéfen tunlichst zerstort werden. Auch solle keine Memorie gut- 
geheiBen werden, falls sie nicht den Leib des Martyrers oder doch irgendwelche 
sichere Reliquien des Martyrers enthalte oder zum wenigsten eine Beziehung der 
Stelle zur Wohnung, dem Besitz und der Passio desselben zuverlassig bezeugt sei. 
Der Kanon ist ein wichtiger Beweis fiir die Ausdehnung, welche die Verbindung von 
Martyrergrab und Altar in der afrikanischen Kirche bis zu Beginn des 5. Jahrhunderts 
gefunden hatte, er besagt aber nicht, was die spatmittelalterlichen Kanonisten aus 
ihm herauslesen, daB namlich in allen Altaren Reliquien eingeschlossen sein mtften. 
Gerichtet war er vielmehr gegen den MiSbrauch, allenthalben auf Traume und 
angebliche Offenbarungen hin Altare zu erbauen, wie sich aus dem SchluBsatz ergibt: 
Nam quae per somnia et per inanes quasi revelationes quorumlibet hominum ubique 
constituuntur altaria, omnino reprobentur?’. 

DaB um den Beginn des 5. Jahrhunderts das Altargrab auch schon in Spanien 
heimisch war, erhellt aus des Prudentius Schrift Peristephanon, Lobgesange auf 
heilige Blutzeugen, die 404 oder 405 erschien. Zu Saragossa ruhten damals unter 
den Altaren die heiligen Uberreste der achtzehn Martyrer von Saragossa. Haec sub 
altari sita sempiterno — Lapsibus nostris veniam precatur — Turba quam servat pro- 
cerum creatrix — Purpureorum, schlieBt der vierte Hymnus des Peristephanon**, In 


18 In dem ersten heift es: Nominis ut titulo 
sic mentis lumine Clarus — Presbyter hoc tegi- 
tur; sed membra caduca sepulcro — Libera 
corporeo mens carcere gaudet in astris — 
Sancta sub aeternis altaribus ossa quiescunt — 
Ut dum casta pio referuntur munera Christi — 
Divinis sacris animae jungantur odores (1. c. 
n. 6 [ibid. 281]). In dem zweiten titulus (1. c.) 
lesen wir: Presbyter hic situs est meritis et 
nomine clarus... Digna pia domus est altaria, 
sub quibus artus — conditur, exanimo...; in 
dem dritten (1. c.): Casta tuum digne velant 
altaria corpus, ut templum Christi (der Leib 
des Heiligen) contegat ara Dei. 

19 L. c. n. 7 (ibid. 283): Divinum veneranda 
tegunt altaria foedus — Compositis sacra cum 
cruce martyribus etc. 


270 L. c. n. 8 (ibid.284): Pignora sanctorum 
divinae gloria mensae — Velat apostolicis edita 


corporibus — Spiritus et domini medicis vir- 
tutibus instans — Per documenta sacros viva 
probat cineres — Sic geminata piis adspirat 


gratia yotis — Infra martyribus desuper acta 
sacris etc. 


21 Sermo 318 n. 1 (M. 38, 1437). 
22 Sermo 313 n. 5 (M. 38, 1424). 


28°C, 14 (al. 17) Hard. I, 988; vgl. auch 
den Kanon 83 in des Dionysius Exignus Samm- 
lung afrikanischer Synodalstatuten 1. c. 907 und 
M. 67, 207. 


24 V. 189f. (M. 60, 376). Saragossa war die 
Heimat der Martyrer, procerum creatrix. 


34* 
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einer Kirche bei Valencia waren unter dem Altar die Reliquien des hl. Vincentius 
beigesetzt”*, unter dem Altar der Kirche zu Emerita, dem heutigen Mérida, die 
Gebeine der hl. Eulalia”®. 

Als Gegner des Brauches, unter oder in dem Altar Reliquien zu hinterlegen, 
zeigte sich zu Beginn des 5. Jahrhunderts ein gewisser Vigilantius aus dem siid- 
lichen Aquitanien. Er leugnete die Verehrungswirdigkeit der Reliquien, muSte also 
auch folgerichtig das Altargrab verwerfen. Gegen Vigilantius, der auch noch andere 
Irrlehren vortrug, wandte sich kein Geringerer als der hl. Hieronymus in einer 406 
zu Bethlehem verfaBten Schrift, in der er auch die Sitte, unter oder im Altar die 
Uberreste der hl. Martyrer beizusetzen, in Schutz nimmt. Male facit ergo, fragt er 
Vigilantius, romanus episcopus, qui super Petri et Pauli secundum nos ossa vene- 
randa, secundum te pulvisculum offert Domino sacrificia et tumulos eorum Christi 
arbitratur altaria?’. 


Es kann nach den angefiihrten Zeugnissen keinem Zweifel unterliegen, 
da8 der Brauch schon zu Beginn des 5. Jahrhunderts in allen Teilen der 
christlichen Welt in Ubung gekommen war. Es hatte dazu nur die verhaltnis- 
maBig kurze Zeit von etwa einem halben bis dreiviertel Jahrhundert genust. 


Ausfihrlich verbreitet sich eine Predigt des hl. Maximus von Turin (+ nach 
465) iber den Grund des Brauches, den Martyrern unter dem Altar ihre Ruhestatte 
zu geben’®. Wir werden am Schlusse des Abschnittes auf seine Ausfihrungen zuriick- 
kommen. 

Von Altargrabanlagen, die Papst Hilarius (461468) in den Oratorien des 
hl. Kreuzes, des hl. Johannes d. T. und des hl. Johannes Ev. bei dem Baptisterium 
der Laterankirche und andern, die Papst Symmachus (498—514) in der Andreas- 
rotunde bei St. Peter sowie in der Petersbasilika selbst errichtete, erzahlt das 
Papstbuch”. Von einer Anlage dieser Art in einer Landkirche in der Umgebung 
Roms aus dem Jahre 471 berichtet die sog. Charta Cornutina. 


Beispiele von Altarsepulcra des 5. Jahrhunderts, die in neuerer Zeit bei 
Ausgrabungen in altchristlichen Basiliken aufgedeckt wurden, sind das Sepulcrum 
des Altares des ersten Vitaliskirchleins zu Ravenna, des Vorgangers der heutigen, 
547 geweihten Vitaliskirche, des Altares in S. Alessandro an der Via Nomentana zu 
Rom und des Altares einer 1905 bloBgelegten Basilika zu Grado. Das erste befand 
sich in der Sockelplatte des Altares, die beiden andern im Boden unter dem Altar. 
Von einem vierten in Nordafrika aus dem Jahre 452 hat sich der VerschluB erhalten, 
eine 45 X 65 cm grofe Steinplatte, die um die Mitte des 19. Jahrhunderts zu Sétif 
in Algier in den Ruinen einer altchristlichen Basilika zutage trat, mit der auch fiir 
ihre Datierung wichtigen Inschrift: In hoc loco sancto (= sepulcro) depositae sunt reli- 
quiae sancti Laurentii martiris die III mensis Augusti consulatu Herculani viri 
clarissimi die Domini dedicante Laurentio viro venerabili sanctissimo (?) post 
mortem Domini anno proconsulari CCCCXIIIT (= 452 nach Chr.). Amen”. 
Das Reliquiengrab selbst war nicht mehr vorhanden. 

Zwei Beispiele aus dem Osten sind die beiden dem 5.—6. Jahrhundert ent 
stammenden, sehr eigenartigen Altargrabanlagen, die man in jiingerer Zeit in 
der Dobrudscha in zwei altchristlichen Basiliken des ehemaligen Tropaum, 
der sog. Zisternenbasilika und der sog. byzantinischen Basilika, unterhalb 
der Stelle, an der sich einst der Altar erhob, entdeckte. .Sie bildeten kleine, nur 


** Hymn. 5, v. 515 (ibid. 407): Sed mox 
subactis hostibus — Jam pace justis reddita — 
altar quietem debitam — Coelestis auram 


7 Contra Vigilant. n. 8 (M. 23, 346). 
28 Sermo 77 (M. 57, 689). 
7° L. P. n. 69, 79 (Duch. I, 242 261). Die 


muneris — Perfusa subtus hauriunt — Sic 
corpus. 

7° Hymn. 3, vy. 211f. (ibid. 356): Sic yvene- 
tarier ossa libet — Ossibus altar et impositum. 


Charta Cornutiana bei Duch. I, CXLVI. 

8° Inscr. lat. Afr. n. 8630; vgl. de Rossi, 
Inscr. lat. christ. I, pag. VI und Précis histo- 
riques V (Briissel 1854) 470. 
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1,20 X 1,00 m groBe, mit einer apsidenartigen Nische versehene Kammern und 
waren, abweichend von den im Boden liegenden Altarsepulcra im Westen, die 
bestenfalls durch einen Schacht oder eine Fenestella mit dem Innern der Kirche 
in Verbindung standen, durch eine Treppe und eine Tir zuganglich, also mehr 
unterirdische Martyrien denn Altargraber im Sinne des Westens*. Es sind die 
einzigen Altargrabanlagen dieser Art, die bisher aus dem Osten bekanntgeworden 
sind und daher wie von besonderem Interesse, so auch von besonderer Wichtigkeit. 


Aus dem 6. Jahrhundert liegt fiir das Bestehen des Brauches, unter 
oder im Altar in einer Art von Grab Reliquien von Heiligen beizusetzen, eine 
Fille von Zeugnissen vor. 


Die groBe Verbreitung, welche das Altargrab bis gegen dessen Ausgang in 
Gallien erlangt hatte, wird durch zahlreiche Angaben Gregors von Tours in helles 
Licht gesetzt. Gregor selbst hinterlegte, als er im ersten Jahre seines Episkopates 
die Vorratskammer seiner Wohnung in eine Kapelle umwandelte, in deren Altar 
die Reliquien des hl. Euphronius, seines Vorgangers, des hl. Martinus, der hll. Mar- 
tyrer Saturninus und Julianus und des hl. Bekenners Illidius”. Im Altar der Kirche 
zu Thiers (Puy-de-Doéme), der wie die Kirche aus Holz bestand, waren Reliquien 
des hl. Symphorianus geborgen®*. Zu Pernay und zu Petit-Pressigny (beide Indre-et- 
Loire) setzte Gregor in dem Altar bei dessen Weihe Reliquien des hl. Nicetius bei*. 
Im Altar eines Oratoriums des hl. Stephanus bei Tours, den er bei der VergroBerung 
des Baues versetzen lieB und bei dieser Gelegenheit ohne Reliquien fand, schloB er 
solche des Patrons, des hl. Stephanus, ein®. Zu Lyon ruhte, wie uns Gregor be- 
richtet, unter dem Altar der Krypta der Johannesbasilika der Leib des hl. Irenaus, 
unter dem Altar einer andern dortigen Basilika befanden sich die Uberreste der 
48 Martyrer von Lyon, des hl]. Pothinus und seiner Gefahrten*®. Als der Priester 
Aridius zu Limoges zu Ehren des hl. Julianus eine Kirche erbaut hatte, legte der Bischof 
bei der Einweihung derselben in den Altar an Stelle von Reliquien ein Flaschchen mit 
Wasser, das dem Brunnen, in den Blut des hl. Julianus geflossen war, entnommen und 
wunderbarerweise in Balsam verwandelt worden war*. Der Priester Nanninus 
hinterlegte Reliquien des hl. Julian, die er von Bischof Avitus erhalten hatte, in dem 
Altar des Oratoriums, das er zu Ehren des Heiligen erbaut hatte**. Im Altar der 
Stephanusbasilika zu Bourges befanden sich Teilchen vom Blut des hl. Stephanus”. 
Eine Basilika in Burgund enthielt im Altar die Reliquien des hl. Andreas und des 
hl. Saturninus. Bei einem Einfall der Franken wurde die Kirche angeziindet, das 
Heiligtum aus dem Altar genommen und in die Kirche zu Neuvy-le-Roi (Indre-et- 
Loire) gebracht, deren Altar bis dahin der Reliquien entbehrt hatte. In den Altar 
der Basilika, in welcher sie sich bis dahin befunden hatten, kamen zum Ersatz der 
verlorenen bald Reliquien des hl. Vincentius*®. Die Petersbasilika zu Bordeaux hatte 
unter dem Hochaltar einen kryptaartigen Raum, dessen Altar mit pignora sanctorum 
ausgestattet war". 


Auch in den Briefen Gregors d. Gr. finden sich zahlreiche Stellen, welche fiir 
die Verbreitung bezeichnend sind, deren der Brauch, mit dem Altar ein Reliquien- 
grab zu verbinden, sich im 6. Jahrhundert erfreute. Bald bittet der Papst um 
Reliquien, die er in einer Basilika beisetzen will, bald schickt er solche zu diesem 
Zwecke dem Adressaten des Briefes. Jetzt gibt er die zur Vornahme der Hinter- 


31 Raymund Netzhammer, Erzbischof, Die 35 De gloria mart. n. 33 (ibid. 508). 


christlichen Altertiimer der Dobrudscha (Buka- 36 L. c. n. 48 und 49 (ibid. 522). 
rest 1918) 188, Fig. 70; 196, Fig. 74. 87 De virtut. S. Juliani n. 44 (ibid. 581). 
32 De gloria conf. c. 20 (M. G. SS. rer. Me. 88 Lc. n. 48f. (ibid. 583). 


rov. I, 759; vgl. Vitae Patr. II, n. 3 [ibid. 670]). y ; ae 
33 De gloria mart. c. 52 (ibid. 524). “ na oat mart. c. e nae x 
$4 Vitae Patr. VIII, n. 8 und 11 (ibid. 698, e gloria mart. c. 30 (ibid. 506). 
700). 41 L. ¢. 33 (ibid. 509)... 
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legung von Reliquien nétige Erlaubnis, ein anderesmal entspricht er dem an ihn 
gestellten Ansuchen, die Weihe einer Kirche oder eines Oratoriums sowie zu- 
gleich die Hinterlegung von Reliquien in derselben zu gestatten”. Daf die Reliquien 
bei ihrer Beisetzung im Altar geborgen wurden, erfahren wir allerdings nur aus 
einem der Briefe, aus dem Schreiben an Bischof Palladius von Saintes*. Sonst 
bedient sich der Papst der allgemeinen Wendung: Sanctuaria, reliquias collocare. 
Doch war es auch keineswegs notig, daB er ausdriicklich den Altar als Ort der 
Beisetzung der Reliquien bezeichnete, da dieselbe nach rémischem Brauch immer 
nur in einem mit einem Altar verbundenen Reliquiengrab erfolgte. 


Sehr lehrreich fiir den Stand der Dinge zu Gregors Zeit ist namentlich dessen 
Schreiben an den Abt Mellitus, den spateren ersten Bischof von London, welches 
diesem Anweisung gibt, wie man es mit den heidnischen Tempeln in England zu 
halten habe. Die Gotzenbilder sollen zerstért, die Bauten selbst aber in christliche 
Kirchen umgewandelt werden. Aqua benedicta fiat, in eisdem fanis aspergatur, 
altaria construantur, reliquiae ponantur. Gregor schreibt hier ganz allgemein vor, 
wenn ein heidnischer Kultbau in einen christlichen umgestaltet und geweiht werde, 
sollten in ihm Altare errichtet und Reliquien hinterlegt werden“; es muB also schon 
zu Rom die Regel gewesen sein, in oder unter die Altare Reliquien beizusetzen. 


Aus Kanon 68 der von Martin von Braga (+ 580) veranstalteten Kanonessamm- 
lung ergibt sich, daB dieses zu derselben Zeit auch in Spanien weitverbreiteter 
Brauch war. ,,Die Geistlichen“, so heiBt es darin, ,,dturfen nicht in Unwissenheit 
oder AnmaBung auf Monumenten im Feld den Gottesdienst feiern und die Sakramente 
spenden, sondern sollen entweder in einer Kirche oder in einer Basilika, wo Reli- 
quien der Martyrer beigesetzt sind, fiir die Verstorbenen das Opfer darbringen*®. 
Unter den Kirchen (ecclesiae), von denen der Kanon spricht, haben wir wohl die 
Gemeindekirchen oder Pfarrkirchen zu verstehen, unter den basilicae alle anderen 
gottesdienstlichen Bauten. Von letzteren sollten nur diejenigen zur Feier der Messe 
fir die Verstorbenen benutzt werden, in welchen Reliquien geborgen waren. Daf 
auch in den ecclesiae Reliquien sein mufSten, wird vom Kanon nicht verlangt, doch 
werden solche auch in diesen in der Regel nicht gefehlt haben. Freilich waren in 
Spanien damals noch nicht in allen Kirchen Reliquien beigesetzt. Wir ersehen das 
aus dem Schreiben des Papstes Vigilius an den Bischof Profuturus von Braga*, 
welches ausdriticklich zwischen Kirchen ohne Reliquien und Kirchen, in welchen 
Reliquien geborgen waren, unterscheidet. 


Nach Kanon 25 der Synode von Epaon (517) sollten in Dorfkirchen Reliquien 
nur dann hinterlegt werden, wenn Geistliche vorhanden seien, welche die heiligen 
Uberreste mit haufigem Psallieren verherrlichen k6énnten*?. In den Stadtkirchen 
mangelte es nicht an Klerus, hier stand deshalb einer Beisetzung von Reliquien in 
dem Altar nichts im Wege, falls man nur in der gliicklichen Lage war, solche 
beschaffen zu k6énnen. 


Altarsepulcra des 6. Jahrhunderts haben sich in ver- 
haltnismaBig betrachtlicher Zahl erhalten. Sie wurden meist schon gelegent- 
lich der Besprechung der Tisch- und Kastenform des Altares erwihnt. 


Zu Rom bieten Beispiele aus jener Zeit der Altar der Unterkirche von SS. Cosma 
e Damiano, das Altarfragment in SS. Apostoli sowie der Stumpf des Altarstipes in 
der Katakombe des hl. Hippolyt; zu Ravenna der Altar in S. Giovanni Evangelista, 
die Altarstipites im Baptisterium von S. Urso, in S. Apollinare nuovo und in S. Apol- 


42)Gregor. M. Epist:\: 1, mn.) 5231.2) n. 9) 15; 44 Epist. 1. XI, n. 56 (M. G. 1. c. I, 331). 
1. 3, n. 19; 1. 4, n. 8 30; 1. 6, n. 22 43;1.9, 0.49 as Mg. BRA F 
58 180 183 (M. G. Epist. I, 78 108 112 177 240 eae 
265 400 419; II, 76 81 174 176). “* M. 69, 18. 

‘* Epist. 1.6,n. 48 (lc. I, 423). Vgl. obenS. 371. 47 M. G. Conc. I, 25. 
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linare in Classe sowie die interessante Altarsockelplatte im erzbischéflichen Palast 
zu Ravenna. Weitere liefern der Altar in der rechten Seitenkapelle der altchrist- 
lichen Basilika zu St. Peter im Holz, die Altarstipites in den Domen zu Parenzo 
und Torcello, der altchristliche Blockaltar in S. Pietro zu Bagnocavallo bei Ravenna 
sowie die im Dom zu Grado, zu Pola und zu S. Zeno aufgefundenen Altargrab- 
anlagen’s. 

Altarsepulcra aus dem 6.—7. Jahrhundert entdeckte man in der Sockelplatte 
des Hochaltares der aus der Zeit der ostrOmischen Herrschaft stammenden Marien- 
basilika und der Petrusbasilika auf der Insel Brioni grande bei Pola, von denen das des 
Hochaltares der letzteren, obwohl an sich klein, nach Ausweis der es umgebenden 
Eintiefung eine grofe kreuzférmige Verschlufplatte besessen hatte. 

Manche sehr bemerkenswerte Altarsepulcra, die alle spatestens dem 6. Jahr- 
hundert angehoéren werden, traten bei den Ausgrabungen in den Ruinen der alt- 
christlichen Basiliken Nordafrikas zutage. So in den Basiliken zu Sériana®, 
Henschir Akhrib™, Kherbet bou Addoufen®, Henschir el Begueur®*, L’Oved Djedi™, 
Lambessa®, Thamallula bei Toqueville®*, Guelma*’, Ain Zirara, Chabet Meda- 
bouah, Tipasa®*, Aguemmouni Oubekkar®, Bir Haddada®’, 
Thelepte®, Ain Zui®*, Henschir Fellous®*. 

Eine der Steinplatten, mit denen das unter dem Altar 
gelegene Reliquiengrab zu Henschir Akhrib verschlossen 
war, trug die Inschrift: In nomine Patris et Filii et Spiritus 
sancti positae sunt memoriae sancti Juliani et Laurentii 
cum sociis per manus heati Columbi episcopi sanctae eccle- 
siae Nicivensis istius plebis per instantiam Donati presbyteri 
imperante Tiberio anno V indictione XIII sub die pridie 
nonas Octobres (581 oder 582)§. Die Platte, welche das 
Altargrab zu Guelma bedeckte und jetzt in der Sammlung 
der christlichen Altertiimer des Louvremuseums aufbewahrt 
wird, zeigt die bezeichnende Inschrift: + Sub hoc sacro- 
sancto velamine altaris sunt memoriae sanctorum Massae 
Candidae, sancti Hesidori, sanctorum trium puerorum, sancti 
Martini, sancti Romani. Als Verschlu8 des Altarsepulcrums 
der altchristlichen Basilika in dem ehemaligen Thamallula 
diente eine Backsteinplatte, der die Inschrift eingraviert 
war: + Hic (h)abe(n)tur_ reliquia(e) s(anct)i martiris Altargrab. Fledchic Mita 
Bincenti +®. 

In Spanien bietet ein Beispiel aus dem 6. Jahrhundert der Altarstipes von 
Loja, in stdlichen Frankreich der Altarstipes von Enserune, dem viel- 
leicht auch noch die Altarstipites von St-Zacharie und Ispagnac als weitere aus 
derselben Zeit angereiht werden dirfen. 

Zu Beginn des 7. Jahrhunderts war die Sitte, unter oder im Altar 


Reliquien zu bergen, zweifellos iiberall im christlichen Abendlande in Ubung. 


48 Vgl. ber die Sepulcra zu Grado und Pola 58 Ebd. note 1. 
ausfihrlicher weiter unten, iiber das Altargrab 59 Vigneral, Ruines romaines de l’Algérie 
zu S. Zeno oben S. 198. (Paris 1868) 89, und St. Gsell, Recherches 


49 Jahrbuch des kunsthist. Instituts der k. k. archéol. en Algérie (Paris 1893) 28, note 1. 
Zentralkommission V (1911), Beiblatt 21, Fig. 24 60 C. J. 1. VIIL Afric. lat., n. 8731. 


und 46. Fig. 42. 61 Gsell, Recherches, 27. 
50 Mél. d’archéol. XIV (1894) 514. 62 C, J. 1. VIII, n. 17633; Gsell, Mon. II, 145, 
51 Ebd. XXIII (1903) 10 f. note 8. 
52 Bullet. archéol. 1902, 335 f. Vgl. Abb. S. 203. 68 Bullet. archéol. 1901, 421. 
583 Vgl. oben S. 249. 64 Mél. d’archéol. XXIII (1903) p. 10. Die 
54 Recueil XXII (1882) 409. -  Datenangaben sind sowohl betreffs des Regie- 
55 Mél. d’archéol. XVIII (1898) 470. rungsjahres des Kaisers wie der Indiktion nicht 
56 Recueil XLI (1907) 232. ganz genau. 


57 Gsell, Mon. II. (Paris 1901) 145, note 8. 65 Recueil a. a. O. 
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Sehr lehrreich ist hierfiir der Liber diurnus, ein Formelbuch der aposto- 
lischen Kanzlei, das zwar erst um das Ende des 8. Jahrhunderts in seine 
heutige Gestalt gebracht wurde, sich aber aus weit alteren, zum Teil bis wenig- 


stens in das 6. Jahrhundert hinaufreichenden Bestandteilen zusammensetzt™. 

Es enthalt eine lange Reihe von Formularen, welche die Kirchweihe und die 
Hinterlegung von Reliquien in konsekrierten oder zu konsekrierenden Kirchen 
betreffen. In Nr. 10 sucht jemand um die Erlaubnis nach, eine Privatbasilika, die 
er auf seinem eigenen Grund und Boden erbaut hatte, durch den Ortsbischof 
zu Ehren bestimmter Martyrer konsekrieren lassen zu diirfen, indem er die 
Bitte anfiigt, der Papst médge den betreffenden Bischof veranlassen, fir die 
Weihe Reliquien jener Heiligen zu gewahren. Nr. 11 gestattet die Weihe einer 
Kirche und macht Mitteilung von der Ubersendung von sanctuaria, die der 
Adressat mit aller Ehrfurcht rekondieren mége; Nr. 12 enthalt eine Verwilligung 
von Reliquien fiir eine neuerbaute, demnachst zu weihende Kirche, Nr. 13 erlaubt 
in einer bereits geweihten Basilika Reliquien zu hinterlegen. Nr. 16 genehmigt die 
Vornahme der Konsekration einer Klosterkirche mit der manchen Formeln stereo- 
typen SchluBmahnung: Sanctuaria vero suscepta cum reverentia collocabis; in Nr. 17 
wird einem Bischof die Vollmacht erteilt, die vom Apostolischen Stuhl erhaltenen 
Reliquien in einem im Bereich der bischdflichen Wohnung erbauten Oratorium zu 
bergen und dieses zu Ehren des betreffenden heiligen Martyrers zu konsekrieren. 
In Nr. 21 wird ein Bischof beauftragt, Reliquien eines Martyrers, deren man fur 
eine zu dessen Ehren zu weihende Kirche bediirfe, zu erheben, und baldmdéglichst 
zu tbersenden, in Nr. 22 wird dem Bittsteller mitgeteilt, daB ihm die Erlaubnis 
gegeben sei zur Weihe einer den Aposteln N. und N. zu Ehren erbauten Kirche, und 
daB man gesorgt habe ftir palliola’de eorum confessionibus zur Hinterlegung in 
derselben. Nr. 26 handelt von einer neuen Basilika, die jemand konsekriert sehen und 
in der er den jingst aufgefundenen Leib eines Heiligen beigesetzt wissen mdéchte. 
Beides wird gestattet. Nr. 28 betrifft eine Kirche, deren Bau durch den Einsturz 
der alten veranlaBt worden war. Es wird die Erlaubnis erteilt, sie zu weihen und 
die Reliquien aus der alten in die neue zu iibertragen. Da8B auch in Baptisterien 
bei deren Einweihung Reliquien hinterlegt wurden, lehren Nr. 29 und 30. Aller- 
dings ist in keiner Formel des Liber diurnus ausgesprochen, da8 die Reliquien im 
Altar geborgen werden miiBten oder sollten, doch gilt in bezug auf diese Unter- 
lassung das gleiche, was von der Nichterwaéhnung jenes Umstandes in den Briefen 
Gregors d. Gr. gesagt wurde. Wurden Reliquien in einer Kirche bei- oder nach 
deren Weihe hinterlegt, so geschah das dem bestehenden Brauch gemaB stets in 
dem in oder unter dem Altar angebrachten Reliquiensepulcrum. 

Von den vorkarolingischen Sakramentarien gedenkt der Hinterlegung der Reli- 
quien im Altar bereits das sog. Gelasianum. In der Oration einer der Dedikations- 
messen laBt es den Bischof beten: Deus, qui ex omni coaptationi sanctorum 
aeternum tibi condis habitaculum, da aedificationi tuae incrementa coelestia et (ut) 
quorum hic reliquias pro more complectimur, eorum semper meritis adjuvemur. Per 
D. N. J. Chr.*’. Es ist dasselbe Gebet, welches der Bischof nach den spateren Ponti- 
fikalien im Ritus der Bergung der Reliquien zu sprechen pflegte, wenn er das 
Sepulcrum mit dem Sigillum verschloB. Auch in der Oration der Dedikationsmesse 
des dem Ende des 7. Jahrhunderts angehérenden Sakramentars von Bobbio werden die 
im Altar geborgenen Reliquien erwahnt, wenn es den Bischof beten heiBt: Precamur 
etiam, ut beatissimorum martyrum intercessione salvemur, quorum in hoc loco reli- 
quias pio amore veneramur®, 


66 Ed. Th. ab Sickel (Wien 1889) 9 ff. Fir fostenne ine The Gelasian sacramentary 
manche die Kirchenweihe betreffenden For- aoe ) 139. 


: : 68 Muratori, Liturgi 
ul d Brief “Gr. , Liturgia romana vetus (Napol. 
mulare sind Briefe Gregor d. Gr. benutzt. 1760) II, 433, und M. 72, 534. (Nap 
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Bemerkenswerte Beispiele von Altarsepulcra aus dem 7. und 8. Jahr- 
hundert bieten, um auch von diesen einige hier anzufiihren, die Altarsockel- 
platte in der linken Seitenkapelle von S. Maria Antiqua zu Rom und der 
Altarstipes in der Unterkirche von S. Maria in Via Lata daselbst, die Neben- 
altare in der Martyrerbasilika und der S. Calionobasilika zu Cimitile bei 
Nola®, der Altar in dem Carcere zu Cimitile, der Altarstipes in der Basilika 
der Januariuskatakombe zu Neapel, der Altar in der Krypta von S. Aspreno 
zu Neapel, die Altarstipides von Céleyran, Joncels, Cassis, Favarie, Digne 
Bagnols, Alcala de los Gazules, Medina Sidonia, Guadix, Cabra. 


Il. DIE RELIQUIENREKONDITION IN KAROLINGISCHER ZEIT 


In der Karolingerzeit begegnet uns der Brauch, Reliquien in den Altaren 
beizusetzen, haufig in den liturgischen Biichern, namentlich aber in den 
damals aus den Sakramentaren sich ausscheidenden Pontifikalien; ein Zei- 
chen, wie sehr derselbe sich in das liturgische Leben der Kirche bereits ein- 
geburgert hatte. 


Man vergleiche z. B. den Ordo dedicationis ecclesiae im Sakramentar von 
Angouléme (8. oder 9. Jahrhundert) in der Pariser Nationalbibliothek!; den Ritus 
der Reliquienhinterlegung in dem von Duchesne herausgegebenen rémischen Ordo?, 
der gleichfalls dem 8. oder 9. Jahrhundert entstammt; den Ordo der Kirchweihe aus 
einem 798—800 geschriebenen, jetzt verlorenen Sakramentar von Reims’; den Ordo, 
quomodo in sancta romana ecclesia reliquiae conduntur in einer Handschrift der 
Kapitelsbibliothek zu Verona (Anfang des 9. Jahrhunderts)’, den Ritus der Reliquien- 
rekondition im Sakramentar Drogos von Metz (826—855) in der Nationalbibliothek 
zu Paris’; den Ordo der Kirchweihe eines Mailander Pontifikales des 9. Jahr- 
hunderts®; den Ritus der Kirchweihe in den beiden oberrheinischen Pontifikalien 
der Universitatsbibliothek zu Freiburg und der Firstlich Fiirstenbergischen Biblio- 
thek zu Donaueschingen’; den Ordo der Reliquienbergung in einem Mainzer Ponti- 
fikale der Ambrosiana zu Mailand® sowie den Ordo, quomodo in sancta Romana 
ecclesia reliquiae conduntur in einer Ztricher Handschrift des 9. Jahrhunderts? 
und in einer derselben Zeit angehdrenden Handschrift der Kélner Dombibliothek”®. 


DaB die Hinterlegung der Reliquien nicht erst in karolingischer Zeit, sondern 
auch schon friher mit einer gewissen Feierlichkeit vor sich ging, unterliegt, weil 
durch die Natur der Sache gefordert, kaum einem Zweifel. Darauf deutet aber auch 
die in den Briefen Gregors des GroBen und im Liber diurnus haufig wiederkehrende 
Mahnung an den Konsekrator hin: Sanctuaria vero suscepta cum reverentia 
collocabis. Ja, schon zu Ende des 4. Jahrhunderts mu8 die Rekondition der 
Reliquien mit einer gewissen Feierlichkeit verbunden gewesen sein. Denn als man 
den hl. Ambrosius fragte, ob er die von ihm erbaute Kirche, die heute seinen Namen 
fuhrt, einweihen werde wie die Basilica romana, die er unter Einfihrung der 
Reliquien der hll. Nazarius und Celsus feierlich geweiht hatte, antwortete er: 


COV gla. 220: 

1 F, 1. 216. Abgedruckt bei Duch., Origines 
(Paris 1903) 485. 

2 A. a. O. 478. 

3 Bei Mart. 1. 2, c. 13, ordo 5 (II, 259). 

4N. XCII, 87; abgedruckt in den Prolego- 
mena Bianchinis, zu dessen Ausgabe des Liber 
Pontificalis (Romae 1728), prol. III, p. XLVII f. 

5 F, 1, 9428; abgedruckt bei Duch., Origines 
487. 


6M. Magistretti, Monumenta veteris litur- 
giae Ambrosianae I (Mailand 1897) 23. 

7M. J. Metzger, Zwei karolingische Ponti- 
fikalien vom Oberrhein (Freiburg 1914) 34°. 

8 Magistretti 1. c. XXXIV und 23. 

® Cod. Stiftsbibl. c. 102; abgedruckt bei Ger- 
bert, Monumenta veteris liturgiae aleman. (St. 
Blasien 1779) II, 49 f. 

10 Cod. n. 138. Der ordo ist noch unver6ffent- 
licht. 
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,GewiB, falls ich Reliquien finden sollte.‘ In irgendeiner Form geweiht wurden 
die Kirchen um 400 immer. Was man also von dem Heiligen zu erfahren wiunschte, 
war daher nicht, ob er iiberhaupt die neue Basilika weihen werde, sondern, ob 
er das mit jener Feierlichkeit tun werde, die er unter Bergung von Reliquien bei 
der Dedikation der Basilica romana entwickelt hatte. 

Worin der Ritus der Hinterlegung der Reliquien in alterer Zeit bestand, wissen 
wir nicht. Ein einheitliches Zeremonial hat es indessen fiir sie damals schwerlich 
gegeben; es wird vielmehr eine geraume Zeit gedauert haben, bis sich ein solches 
ausgebildet hatte. Das mag auch der Grund sein, daS wir erst in den liturgischen 
Biichern der Karolingerzeit einen formlichen Ordo ad condendas reliquias erhalten. 
Freilich war der Ritus der Reliquienbeisetzung auch jetzt noch keineswegs in 
allem iibereinstimmend geregelt, immerhin erscheint er wenigstens in seinen Haupt- 
ziigen bereits in den Sakramentaren und Pontifikalien der Karolingerzeit einheitlich 
festgelegt; auch ein Beweis, wie tief sich der Brauch nun in die liturgische Praxis 
eingewurzelt hatte. 

Um die Wende des 8. Jahrhunderts war der Stand der Dinge wohl allent- 
halben im Westen der, da8 man nicht unterlieB, bei oder doch wenigstens 
nach der Kirchweihe im Altar Reliquien beizusetzen, wofern nur solche 
vorhanden waren oder beschafft werden konnten. Wo das unterblieb, war der 
Grund davon der Mangel an Reliquien. In Kirchen, in welchen mehrere Altare 
angebracht und konsekriert wurden, begniigte man sich nicht damit, im Hoch- 
altar Reliquien einzuschlieBen, sondern versah mit solchen auch die Neben- 
altare, obwohl das damals an sich noch keineswegs notwendig war. 

So setzte beispielsweise Aldrich von Le Mans in allen Altaren Reliquien bei, 
als er 834 die sechs Altare der Stephanskirche und in den nachstfolgenden Jahren 
je vierzehn solcher in der von ihm restaurierten und erweiterten Kathedrale sowie 
in einer jenseits der Sarthe zu Ehren des Erlosers, der Gottesmutter, des hl. Ger- 
vasius, des hl. Protasius und des hl. Stephanus errichteten Kirche weihte’?. Ein 
gleiches geschah 799 zu Centula bei der Konsekration der elf Altare der Richarius- 
und Salvatorkirche, der drei Altare der kleinen Benediktkirche und der dreizehn 
Altare der Muttergotteskirche**, 819 in der Salvatorkirche, 822 in der Friedhofs- 
kirche und der Frauenkirche, 836 in der Peterskirche zu Fulda, in den Kirchen zu 
Holzkirchen, Klingenmiinster, Hochst, Hersfeld, Zelle sowie in der Saturninuskirche 
zu Minsterdreisen in der bayerischen Rheinpfalz, wie die von Hraban fiir die Altare 
aller dieser Kirchen verfaSten tituli bekunden*. 

Wenn man aber auch zur Karolingerzeit bestrebt war, jeden Altar mit 
Reliquien auszustatten, ja, sich in der Zahl der Reliquien, die man in dem 
Sepulcrum beisetzte, oft kaum genug tun konnte, so war die Bergung der- 
selben jedoch noch keineswegs im Abendlande Vorschrift, und noch weniger 
bildete sie damals einen wesentlichen Bestandteil der Altarkonsekration, ohne 
den diese unwirksam, ungiiltig gewesen ware. Wo keine Reliquien zur Ver- 
fiigung standen, wurde der Altar ohne solche geweiht, wie denn auch die Ber- 
gung der Reliquien noch nicht einen Teil der Altarweihe bildete, sondern erst 
erfolgte, nachdem die Altarkonsekration vollendet war und der Altar seine 
Weihe erhalten hatte, ja bisweilen, nachdem die Weihemesse bereits gefeiert 
war. 


‘1 Ep. XXII ad Marcell., n. 1 (M. 16, 1019). ‘* Hariulfi Chron. centul. 1. 2, c. 4 (M. 174, 


12 Gesta Aldrici, n. 2 3 18 (M. G. SS. Xv, 1248): 
sinh ¢ 14 M. G. Poetae II, 205 f. Uber die Saturninus- 


kirche ygl. Katholik 1887 I, 332. 
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Altarweihe und Reliquienrekondition waren noch zwei verschiedene Riten mit 
eigenen Wirkungen. Durch jene wurde der Altar geheiligt und zur Benutzung bei der 
MeBfeier befahigt. Sie durfte nie fehlen und bildete auch die Voraussetzung fir 
die Hinterlegung von Reliquien. Durch diese wurde der Altar obendrein in einem 
besonderen Sinne ein dauerndes Heiligtum. Sie war witinschenswert, doch brauchte 
die Altarkonsekration nicht notwendig von ihr begleitet zu sein. 

Klar und sinnfallig tritt dieses Verhaltnis von Altarweihe und Reliquien- 
beisetzung in denjenigen karolingischen Pontifikalien und Sakramentaren in die 
Erscheinung, in welcher die Altarweihe einen fiir sich abgeschlossenen Ritus dar- 
stellt, auf den dann, und zwar bisweilen unter eigener Uberschrift, gleichfalls als 
selbstandiger Akt der Ordo ad reliquias condendas folgt. Auch in Kanon 2 der 816 
abgehaltenen Synode von Celichyt kommt jene Beziehung der Reliquienrekondition 
zur Altarweihe deutlich.zum Ausdruck. Die Hinterlegung der Reliquien hatte 
namlich nach diesem Kanon nicht schon bei der Weihe des Altares zu geschehen, 
sondern erst nach Beendigung der an dieselbe sich anschlieBenden Weihemesse. 
Denn mit den Reliquien sollte zugleich eine von dem Bischof in dieser Messe kon- 
sekrierte Hostie hinterlegt werden. Die Reliquienrekondition erscheint sonach auch 
in dem fraglichen Kanon als eine von der bereits vollzogenen Altarweihe getrennte 
und deren Giiltigkeit in keiner Weise bedingende Zeremonie’. 

Im Osten verordnete 787 die zweite Synode von Nicaa, es muBten in 
allen Kirchen, welche in den Stiirmen der ikonoklastischen Wirren unter 
Nichtbeachtung des alten kirchlichen Brauches konsekriert worden waren, 
ohne da8 man dabei Reliquien in ihnen beisetzte, nachtraglich solche unter 
den tiblichen Gebeten hinterlegt werden. Der Bischof aber, der weiterhin eine 
Kirchweihe ohne Reliquien vornehme, solle zur Strafe als Ubertreter der 
kirchlichen Uberlieferungen abgesetzt werden*® 

Auf die Praxis des Abendlandes blieb der Kanon ohne allen Einflu8, obwohl 
er dort durch die Ubersetzung des Anastasius Bibliothecarius nicht unbekannt war. 
Begreiflich; denn er beruhte auf den besonderen, durch die ikonoklastischen Stiirme 
geschaffenen Zustanden des Ostens. Darum nahm auch spater Gratian zwar andere 
der nicdnischen Kanones in sein Dekret auf, nicht aber Kanon 7. Ubrigens will 
dieser die Beisetzung von Reliquien in den Kirchen nicht etwa, weil sonst deren 
Konsekration ungiltig ware, sondern weil altes, rechtmaBiges kirchliches Her- 
kommen sie verlangte, und weil ihre Unterlassung wahrend der ikonoklastischen 
Wirren im inneren Zusammenhang stand mit den haretischen Anschauungen der 
Ikonoklasten. 

Im Westen fehlt es nicht nur an jeder allgemein giiltigen Vorschrift von 
der Art des 7. Kanons des zweiten Konzils von Nicaéa, sondern, abgesehen von der 


16 Hard. IV, 1219: Ubi ecclesia aedificatur, denken, doch ist zweifelsohne der Kanon aus 


a propriae diocesis episcopo sanctificetur; aqua 
per semetipsum benedicatur, spargatur et ita 
per ordinem compleat, sicut in libro ministe- 
riali habetur. Postea eucharistia quae ab epi- 
scopo per idem ministerium consecratur, cum 
aliis reliquiis condatur in capsula ac servetur 
in basilica. Et si alias reliquias intimare non 
potest, tamen hoc maxime proficere potest, 
quia corpus et sanguis est Domini nostri Jesu 
Christi. In dem Kanon ist allerdings nicht aus- 
dricklich von einer Hinterlegung der Reliquien 
und der Eucharistie im Sepulcrum des Altares 
die Rede. Nach dem blofen Wortlaut kénnte 
man auch an ihre Aufstellung auf oder bei dem 
Altar, oder in einem offenem GelaB desselben 


dem Gebrauch der Zeit sowie gemaB dem 
Ritus der Reliquienrekondition der gleichzeiti- 
gen Sakramentare und Pontifikalien zu ver- 
stehen, also von einer Bergung der Reliquien 
und des Leibes des Herrn im Altargrab. So 
faBt ihn denn auch Hefele auf (Konzilien- 
geschichte IV (Freiburg 1879) 8. Vielleicht darf 
man sogar capsula als Sepulcrum deuten. Daf 
auch sonst schon zu Beginn des 9. Jahrhunderts 
mit den Reliquien konsekrierte Hostien in die- 
ses eingeschlossen wurden, ist durch verschie- 
dene Ordines der Kirchweihe aus jener Zeit 
bezeugt. Wgl. unten Kap. 4, II. 

16 Conc. Nicaen. II, act. VIII, c. 7 (H. IV, 
491). 
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vorhin erwahnten Bestimmung der Synode von Celichyt auch an jeder partikular- 
rechtlichen. Wenn die spateren mittelalterlichen Kanonisten es als notwendig 
bezeichnen, in den Altaren Reliquien zu bergen, so berufen sie sich zum Beweise 
dafiir allerdings auf c. Placuit der Synode von Karthago des Jahres 401, den Brief 
des Papstes Vigilius an Bischof Profuturus von Braga (De fabrica) und den Kanon 68 
der Kanonessammlung Martins von Braga?’; doch zu Unrecht, da in allen diesen 
Texten von einer allgemeinen Vorschrift, in den Altar bei dessen Weihe Reliquien 
einzuschlieBen, nicht im geringsten die Rede ist. 


Der Kanon des Konzils von Karthago wendet sich lediglich gegen gewisse 
Auswiichse und Ubertreibungen des Martyrerkultes*®*. Das Konzil wollte durch 
seine Bestimmung namentlich dem Unwesen steuern, da8 auf Traume und angebliche 
Offenbarungen hin iberall Altare aufgefiihrt wiirden. Der Gratiansche Titel des 
Kanons: Evertantur altaria, quae sine reliquiis eriguntur, ist daher zu allgemein 
und geht iiber den wahren Sinn desselben hinaus. Richtig ist der Titel bei Dionysius 
Exiguus wiedergegeben: De falsis memoriis martyrum. Das Schreiben des Vigilius 
gibt Antwort auf die Frage, wie die Neuweihe restaurierter und neuerbauter 
Kirchen vorzunehmen sei, erstens, wenn die alte Kirche ohne Reliquien war und 
auch die neue solcher entbehre, zweitens, wenn im Altar der alten Reliquien bei- 
gesetzt waren. Der Kanon 68 Martins von Braga untersagt lediglich die Unsitte, 
im Freien auf Grabmonumenten der Verstorbenen fiir diese das hl. Opfer dar- 
zubringen. 


In das Portatile wurden allem Anschein nach noch in karolingischer 
Zeit fiir gewohnlich keine Reliquien eingeschlossen. 


Ohne Reliquien war das tafelformige Tragaltarchen, das man bei der Leiche 
des hl. Kuthbert entdeckte. Von dem Portatile, das man nach Simeon yon Durham 
im 11. Jahrhundert im Sarge Bischof Accas fand, sagt der Berichterstatter: Utrum 
vero reliquiae in ea posita fuerint, ignoratur’®. Es ist also zum mindesten zweifel- 
haft, ob dasselbe Reliquien enthielt. In der Weiheformel der Portatilien, wie 
sie uns im Sakramentar von Gellone”, in den beiden von M. J. Metzger ver6ffent- 
lichten oberrheinischen Pontifikalien*’, im Mailander Pontifikale”, in der Ziiricher 
Handschrift?* und in anderen Pontifikalien des 9. Jahrhunderts begegnet, ist von einer 
Reliquienhinterlegung so wenig die Rede, daB selbst jede Andeutung einer solchen 
fehlt. Die Weihe der Portatilien erfolgt in ihnen lediglich unter Segensgebeten. 
Ubrigens wurden noch im ausgehenden Mittelalter, wie wir spater sehen werden, in 
- den Tragaltaren keineswegs immer Reliquien geborgen. Es kann also um so 
weniger auffallen, wenn das bei ihnen in vorkarolingischer und karolingischer 
Zeit unterblieb. 


Der Grund, warum man nur in die altaria fixa Reliquien einschloB, 
nicht aber in die Portatilien, diirfte gewesen sein, da8& das Portatile nicht die 
mangelnde geweihte Kirche vertrat, sondern nur als Ersatz fiir das fehlende 
konsekrierte altare fixum diente, um auch an nicht geweihtem Orte das hei- 
lige Opfer darbringen zu konnen, die Reliquienrekondition aber nicht sowohl 


17 Vgl. z. B. Henrici Hostiensis (Heinrich von 
Segusia, +1271), Summa aurea tit. de consecr. 
eccl. n. 3 (Lugd. 1568, p. 271): Sed nec . . . sine 
reliquiis sunt altaria erigenda — de consecr. 
dist. 1 ,,Placuit’’ et ,,Non oportet clericos‘‘ —, 
quod intelligi potest de altaribus infixis et eccle- 
siis, ut bene inveniunt dicta capitis, secus in 
tabula (Tragaltaren) — de consecr. dist. 1 ,,Con- 
cedimus‘‘ —, sicut multi metropolitae tenent, 
oder Barth. Brixien. Decr. Grat. (Paris 1561) de 
consecr. dist. I, c. 26: Sine reliquiis ecclesiam 


non esse consecrandam, ut supra ,,De fabrica“, 
tamen sufficit corpus Domini. 

*8 Vgl. oben S. 531; bei Dionysius Exiguus 
unter dem Titel: De falsis memoriis martyrum. 

19 Hist. reg. Angl. ad 740 (London 1885) 33. 

+ SMartm la mCmlo Ordo) ls lileno4 5: 

TING ly Ob Ge 

22M. Magistretti, Monumenta veteris litur- 
giae Ambrosianae I (Milano 1897) 11. 

23 Gerbert, Mon. II, 48. 
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wegen des Altares als vielmehr in erster Linie wegen des Gotteshauses erfolgte, 
das man mit einem Heiligengrab ausstatten, dem man durch die in ihm hinter- 
legten Reliquien einen dauernden heiligen Inhalt geben, und das man durch 
deren Beisetzung unter den besonderen Schutz der betreffenden Heiligen stellen 
wollte. Darum pflegte man auch den Akt als introducere reliquias in ecclesiam, 
collocare, reponere reliquias in basilica zu bezeichnen, nicht introducere in 
altare. Da8 man aber die Reliquien gerade in oder unter dem Altare barg, 
geschah aus besonderen Griinden, vor allem, weil er die vornehmste Stelle im 
Gotteshaus darstellte und sich auf ihm die eucharistische Erneuerung des 
Kreuzopfers vollzog, daher eben er die passendste Statte fiir das Reliquien- 
grab bildete”*. 


IV. DIE RELIQUIENREKONDITION IN NACHKAROLINGISCHER ZEIT 


In der nachkarolingischen Zeit, besonders aber seit der Wende 
des ersten Jahrtausends, haufen sich die Angaben tiber den Brauch, im Altar 
Reliquien zu bergen, in einem Ma8e, daB es nicht mdglich, aber auch tber- 
fliissig ist, sie einzeln anzufthren. Sind es bis zum 13. Jahrhundert vornehm- 
lich die Liturgiker, Historiker und Pontifikalien, die von ihm Zeugnis ablegen, 
so gesellen sich zu diesen im spateren Mittelalter namentlich auch die 
Kanonisten. 


Die Liturgiker behandeln vornehmlich die symbolische Bedeutung der 
Reliquienrekondition und ihres Ritus. Man vergleiche z. B. Hrabans De institutione 
clericorum’, den sehr einlassigen anonymen Tractatus de dedicatione ecclesiae?, 
des Honorius Gemma animae’, des Sicardus von Cremona Mitrale* und des Durandus 
allbekanntes Rationale’. Die Chronisten erzdahlen uns von der Weihe dieses 
und jenes Altares; ihre Mitteilungen sind besonders darum interessant, lehrreich und 
wertvoll, weil sie eingehend die Reliquien zu verzeichnen pflegen, welche im 
Sepulcrum niedergelegt wurden®. Aus den Pontifikalien, in denen die Hinter- 
legung von Reliquien nunmehr nur selten im Ritus der Weihe der Kirche und des 
altare fixum fehlt, ersehen wir nicht bloB die allgemeine Verbreitung des Brauches, 
sondern auch, wie das Zeremoniell der Reliquienrekondition sich immer reicher 
ausgestaltet, und zugleich, wie diese immer. mehr mit der Altarweihe zu einem 
einheitlichen Akt verschmilzt. Die Kanonisten beschaftigen sich namentlich 
mit der Frage, welche Bedeutung die Beisetzung von Reliquien fiir die Giltigkeit 
der Altarkonsekration habe, ob sie namlich ein wesentlicher Teil der Weihe sei 
oder nicht, ob und inwiefern eine Verletzung des Sepulcrums Exekration des Altares 
nach sich ziehe und was bei einem etwaigen Fehlen von Reliquien zu tun sei’. 


Ubrigens sind auch die zahlreichen Altare, die sich aus dem Mittelalter erhalten 
haben, ebensoviele Zeugnisse ftir den Brauch, in den Altar Reliquien einzuschlieBen, 


24 Vgl. das Schlufkapitel dieses Abschnittes. 

11. 2, c. 45 (M. 105, 358). 

2M. 131, 845. 

37 L. 1, c. 166 (M. 172, 594). 

104 aly CS 7/ GUE ABE BiDy 

ool icon (ougd. 1612217132). 

6 Vgl. beispielsweise die Fundationes et De- 
dicationes ecclesiarum in M. G. SS. XV, 960 bis 
1125, 1269—1288, 1315, sowie die Dedicationes 
bei A. Potthast, Bibliotheca hist. medii aevi I 
(Berlin 1896) 369 f. 


7 Vgl. z. B. Hugo von Pisa bei Guido de 
Baysio, Rosarium Tit. de consecr. eccl. dist. 1 
in c. Placuit (Venet. 1480, ohne Pagin.); Henri- 
cus de Segusia (Hostiensis), Summa aurea Tit. 
de consecr. eccl. n. 3 (Lugd. 1568) 271: Guido 
de Baysio 1. c.; Nicolaus de Tudeschis, Pa- 
norm., De consecr. eccl. vel alt. c. 1 ad 2 (Lugd. 
1512) 196; Bartholomaeus Brixiensis, Decret. 
Grat., De consecr. dist. 1, c. 26 (Paris 1561) 
1984; Joannes de Turrecremata, Comment. De 
consecr. dist. 1, c. Placuit; IV (Venet. 1578) 
19 u. a. 
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da alle, wie das noch vorhandene Sepulcrum beweist, wenigstens urspriinglich mit 
solchen ausgestattet waren, mdgen sie auch inzwischen exekriert worden sein 
und die Reliquien verloren haben. Freilich liegt das Sepulcrum nicht immer klar 
zutage, weil es oft nicht an den Seiten oder auf der Mensa des Altares, sondern 
oben auf dem Stipes unter der Mensa angebracht wurde und deshalb durch diese 
verdeckt wird. Wirde man in solchen Fallen jedoch die Mensa abheben, was aller- 
dings die Exekration des Altares zur Folge hat, so wurde man alsbald das Sepul- 
crum sehen. 

So tief und so weit indessen auch der Brauch, bei der Weihe in den Altar 
Reliquien einzuschlie8en, in der zweiten Halfte des Mittelalters sich eingebur- 
gert hatte, es kam auch jetzt noch immer vor, daB solches unterblieb, und 
zwar selbst, wenn Reliquien vorhanden waren, die man im Altar hatte bergen 
konnen. 

So entbehrte z. B. der von Gebhard von Konstanz (+ 995) in der Kirche 
des Klosters Petershausen errichtete Altar, wie uns die Casus monasterii 
Petrihusiani ausdriicklich erzdhlen, der Reliquien. Und doch mangelte es dem 
Bischof nach denselben Casus keineswegs an solchen, da er tiber dem Altar 
Behalter mit Reliquien aufhangen lief*. 

Immerhin war es im ganzen nur mehr Ausnahme, wenn in der zweiten 
Halfte des Mittelalters in den Altar keine Reliquien beigesetzt wurden. DaB 
aber die Reliquienrekondition erfolgte, geschah hauptsachlich, weil sie alter 
Brauch war — secundum morem ecclesiasticum, sagen die Casus Petri- 
husiani —, weniger, weil man sie fiir vorgeschrieben oder fiir einen not- 
wendigen Teil der Altarweihe betrachtete, was selbst im spaten Mittelalter 
noch keineswegs allgemein der Fall war. 

Darum erwahnen auch nicht alle liturgischen Schriftsteller des 
11. und 12. Jahrhunderts in ihren Erklarungen der Altar- und Kirchweihe die 
Beisetzung von Reliquien; so nicht das Speculum ecclesiae®, der 4. Sermo Ivos 
von Chartres, der doch als Liturgiker wie als Kanonist einen hervorragenden 
Platz einnimmt*, und der irische Traktat tiber die Kirch- und Altarweihe*?. DaB 
die genannten Schriften tiberhaupt keine Reliquienrekondition kannten, laBt sich 
aus diesem Schweigen nicht folgern, wohl aber, daB sie diese nicht fir einen 
wesentlichen und darum notwendigen Bestandteil der Altarweihe hielten. Das gilt 
besonders von dem Sermo Ivos'?. Das Sakramentarium des Honorius la8t die 
Beisetzung von Reliquien im Altar nicht unerwahnt. DaB es dieselbe jedoch nicht 
fir einen zur Giultigkeit der Altarweihe erforderlichen Akt ansieht, erhellt klar 


8 L. 5, n. 1 (M. G. SS. XX, 669): Vetus altare 
destruxit (Abt Konrad 1134), quod erat par- 
vulum et cavum, nihil in se habens 
sanctarumreliquiarumsecundum 
MOM emer clleisnasiec Wan. sss iC. lua al, 
n. 20 (ibid. 632): Super altare dependent di- 
versa sanctorum receptacula. 

SUCRE S ATT S8Sto) 

10 De sacramentis dedicationis (M. 162, 532f.). 

‘1 Herausgegeben von T. Olden in Trans- 
actions of the St. Paul’s Ecclesiological Society 
IV (London 1897/98), 98f., 177f., sowie von 
Whitley Stokes in Miscellanea linguistica in 
onore di Graziadio Ascoli (Torino 1901) 363 f. 

13 Es ist darum auch ganz unberechtigt, wenn 
Olden (a. a. O. 99) die Nichterwahnung der 
Reliquienrekondition im irischen Traktat als 


Beweis ansieht, bei den Iren sei diese nicht in 
Brauch gewesen. In Irland war sie zur Zeit der 
Entstehung jener Schrift, d. i. etwa im 11. Jahr- 
hundert, zweifellos ebenso iblich wie sonst 
tberall im Abendland. Ein wirkliches Kurio- 
sum, das zudem nicht gerade einen Beweis 
von Vertrautheit mit den katholischen Anschau- 
ungen und Brauchen alter Zeit darstellt, ist es 
aber, wenn Olden aus dem Schweigen des 
Traktates die kiihne Folgerung zieht, es hatten 
die frithen britischen und irischen Kirchen ihre 
Gotteshauser nur lebenden Heiligen ge- 
weiht. Natirlich habe man von solchen keine 
Reliquien erhalten kénnen, und es habe deshalb 
auch der Ritus der Rekondition notwendig 
unterbleiben miissen. Ein Wort zur Wider- 
legung einer solchen Aufstellung ist wohl vollig 
uberflissig. 
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aus dem Umstand, daB es die Erérterung der Reliquienhinterlegung mit den Worten 
einleitet: Si autem fuerint reliquiae reponendae. Es kam also nach dem Sakra- 
mentarium vor, da8 mit der Altarkonsekration eine Bergung von Reliquien nicht 
verbunden war"*. 

Ihr Echo und ihre Bestatigung findet die in den angefihrten Traktaten zum 
Ausdruck kommende Anschauung tiber das Verhaltnis der Reliquienrekondition zur 
Altarweihe in manchen Pontifikalien aus der zweiten Halfte des Mittelalters, 
und zwar selbst noch in Pontifikalien aus dem Schlusse desselben. Mit keinem 
Worte wird jene beispielsweise beriihrt in dem Kirchweihordo des Sakramentars 
Warmunds von Ivrea (f+ 1011) zu Ivrea, des Sakramentars Leofrics von Exeter 
(f 1072) in der Bodleiana zu Oxford, in dem nur im Formular der an die Weihe 
sich anschlieBenden Dédikationsmesse zwischen Oration und Epistel die Rubrik 
eingeschaltet ist: Et reliquiae teneantur in manibus™, eines Pontifikales von Rouen 
(12. Jahrhundert) in der Nationalbibliothek zu Paris*s, eines Pontifikales der Vaticana 
aus dem 14. Jahrhundert*®. In anderen erscheint, wie in manchen Pontifikalien 
der Karolingerzeit, die Reliquienrekondition noch als besonderer an die bereits 
volizogene Altarweihe und an die Segnung des Mefgerates sich anschlieBender Akt, 
wie im Sakramentar Ratolds von Corbie (10. Jahrhundert) in der Pariser National- 
bibliothek’’, im zweiten Dedikationsordo des Gundekarpontifikales zu Eichstatt, 
sowie in dem Pontifikale yon Lanalet in der Stadtbibliothek zu Rouen, in denen 
sogar zwischen den Ordo ad reliquias condendas und die Altarkonsekration die 
Weihe des Baptisteriums eingeschaltet ist, in drei Pontifikalien des 15. Jahrhunderts 
in der Nationalbibliothek zu Paris‘’, in einem Pontifikale von Sens (15. Jahrhundert) 
in der Kg]. Bibliothek zu Briissel’® u. a. 


Von besonderer Wichtigkeit aber ist das Verhalten verschiedener mittel- 
alterlicher Pontifikalien, in welchen es ausdricklich ausgesprochen ist, daB man 
die Beisetzung der Reliquien nicht als eine Sache ansah, von der die Giltigkeit 
der Altarweihe abhing, und die deshalb unter allen Umstanden geschehen muBte, 
daB vielmehr ein Altar auch ohne Reliquien fiir den Gebrauch giltig geweiht 
werden koénne. So gibt das Pontifikale Dunstans yon Canterbury (10. Jahrhundert) 
in der Nationalbibliothek zu Paris”® zwar im Anschlu8 an den Ritus der Altarweihe 
auch den Ordo, quomodo reliquiae in romana ecclesia condantur, doch heift es in 
den Rubriken der Altarkonsekration am Schlu8B der Wasserweihe: Et condat ex 
ipsa calcem maltamque conficiat. unde, si reliquiae habentur. reclu- 
dantur. Also nur dann, wenn Reliquien vorhanden waren, schloB man deren 
in den Altar ein; im anderen Fall begniigte man sich mit der bloBen Weihe des 
Altares. DaB8B es aber so auch noch im spaten Mittelalter gehalten wurde, zeigt z. B. 
ein Pontifikale der Pariser Nationalbibliothek aus dem 14.—15. Jahrhundert”, das 
Pontifikale des Erzbischofs Christian Bainbridge von York (1508—1514), ein Ponti- 
fikale von Séez (15. Jahrhundert) in der Nationalbibliothek zu Paris, sowie ein 
Pontifikale der Vaticana aus dem 15. Jahrhundert”. Im ersten schlieBt sich an 
die Altarweihe und die Bekleidung des Altares die Rubrik an: Hic finit consecratio 
altarium, nisi sint reponendae reliquiae in altari. 


Das Pontifikale Bainbridges sagt im Ritus der Altarweihe in der die Bereitung 
des Mortels betreffenden Rubrik: Et si reliquiae debent includi, faciat 
maltam de ipsa aqua, chrismate et calce et sabulo und leitet spater die Hinterlegung 
der Reliquien mit den Worten ein: Si debeant recludi reliquiae, fiat 


13 C. 101 (M. 172, 805). 18 F. 1. 945, 956, 962. 
14 F, A. Warren, The Leofric missal (Oxford 19ON, 9215) ue ae 
1883) 219. 20 FT. 943. 
18 F. J. nouv. acqu. 306. ROADS Is AMOS YIT 
16 Borgh. 35, A. 2. 22 Paris Nationalbibl. F. 1. 1224. Vat. Borgh. 


17 F. 1. 12052. HBL Ne 1 
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sicut habetur supra in ecclesiae et altaris dedicatione*’. Das Pontifikale von Seez 
beginnt die Reliquienrekondition mit den Worten: Si reliquiae recondendae fuerint 
in altari usw. und endet sie mit der bezeichnenden Bemerkung: Et haec sufficiant 
ad reliquias condendas. Ubi vero nullae reliquiae fuerunt, statim post oblationem 
eucharistiae factam super altare . . . cantentur ac dicantur per ordinem omnia 
quae sequuntur. Im Pontifikale der Vatikanischen Bibliothek heiBt es nach der auf 
die Konsekration des Altares folgenden Messe: Et si reliquiae sunt recondendae usw. 


Lehrreich ist auch ein englisches Pontifikale des Magdalenen-Kollegs zu Oxford 
aus dem 12. Jahrhundert. Im Ritus der Altarweihe ist hier der ganze die Reliquien- 
rekondition betreffende Passus von einer spateren Hand durchstrichen. Am Rande 
aber hat diese zu Beginn desselben die Bemerkung gesetzt: Transi, am Schlu8: 
Scribe. Der Kopist, welcher in spaterer Zeit das Pontifikale abzuschreiben hatte, 
sollte ersichtlich den von der Reliquienbeisetzung handelnden Abschnitt des Weihe- 
ordo weglassen*. Den Grund, um dessentwillen man die Hinterlegung von 
Reliquien unterlieB, gibt ein Pontifikale des Britischen Museums* an, wenn es 
betreffs der Reliquienrekondition mahnt: Raro fiat propter paucitatem 
reliquiarum”®. 


Einen Ausweg suchte man, wenn Reliquien mangelten, in der Weise, daB 
man eine oder drei konsekrierte Hostien in das Sepulcrum einschlo8. 


Wie man dazu kam, erklart sich unschwer. Es war alter Brauch, wie wir 
spater sehen werden, mit den Reliquien auch drei konsekrierte Hostien im Altar zu 
bergen. Fehlten nun Reliquien, so lag es nahe, nicht ganz auf die Zeremonie zu 
verzichten, wiewohl deren Gegenstand zunachst die Reliquien waren, sondern 
wenigstens die hl. Hostien im Altar zu hinterlegen. Wir finden darum solches selbst 
gelegentlich in Pontifikalien als Notbehelf angegeben, wie in zwei Pontifikalien der 
Vaticana aus dem 15. Jahrhundert?’, in denen es in den Vorrubriken des Ordo 
dedicationis ecclesiae heift: Deficientibus reliquiis ponat corpus Christi, eine An- 
weisung, die dann freilich in Reg. 1930 von spaterer Hand durchstrichen wurde. 


Von sonstigen liturgischen Biichern, aus denen sich ergibt, daB es noch zu 
Ende des Mittelalters Altare gab, die der Reliquien entbehrten, daB also noch damals 
die Reliquienrekondition keineswegs allgemein als notwendig angesehen wurde, 
seien genannt ein zu Basel 1487 gedrucktes romisches Missale*’, ein Karmeliter- 
zeremoniale”® und der zu Beginn des 16. Jahrhunderts manchen Missalien beigefiigte 
Indutus planeta, eine Art Ordo missae*®. Alle drei enthalten vor der Oration 
Oramus te Domine, die der Priester nach Vollendung des Staffelgebetes oben am 
Altar zu sprechen hat, die Weisung, falls im Altar keine Reliquien seien, sollten 
die Worte: Quorum reliquiae hic sunt ausgelassen werden. 


Die Ansicht der Kanonisten tber die Bedeutung der Reliquienrekondition 
fir die Altarweihe war geteilt. Der durch seine Summa fiir die Folgezeit so ein- 
fluBreiche Huguccio (Hugo von Pisa + 1210) betont zwar, es sollte kein Altar ohne 
Reliquien konsekriert werden, falls es nur méglich sei, solche zu beschaffen, er 
erklart aber zugleich, daB die Beisetzung von Reliquien keinen wesentlichen Bestand- 
teil der Altar- oder Kirchweihe bilde, und da8 somit eine Kirche oder ein Altar 


28 Surtees Soc., Liber Pontificalis Chr. Bain- 
bridge, archiepiscopi Eboracenses (Durham 
1875) 104 sqq. Im Ritus der Kirch- und Altar- 
weihe tragt das Gebet, welches auf die Salbung 
von Altar und Kirche und die daran sich an- 
schlieBende Inzensierung folgt, die Uberschrift: 
Sequitur oratio dicenda, sive reliquiae fuerint, 
sive non. 

24 Abgedruckt in Bradshaw Soc., The Pon- 
tifical of Magdalen College (London 1919) 117 f. 


25 Lansd. 451. 

°° A. I. Butler, The ancient coptic churches 
(Oxford 1884), 16. 

*7 Vat. lat. 4744 und Reg. lat. 1930. Vgl. 
Naheres unten Kap. 4, II. 

*8 P. Le Brun, Explication de la messe p. 1, 
art. 8, n. 5; I (Lyon 1860) 257. : 

9 L. 2, rubr. 53, n. 6 (ebend.). 

*° I, Wickham Legg, Tracts on the mass 
(London 1904) XXIX, 181 und 191. 
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auch beim Fehlen von Reliquien giltig geweiht werden koénne*. Heinrich von 
Segusia (Hostiensis + 1271) unterscheidet. Bei altaria fixa halt er die Reliquien- 
rekondition fiir notwendig, nicht aber bei Portatilien, die ja auch, wie er sagt, in 
vielen Kirchenprovinzen ohne Reliquien blieben. Die gleiche Unterscheidung macht 
Durandus, Bischof von Mende (+ 1296) in seinem Rationale®.. Guido von Baysio 
(7 1313) folgt der Auffassung Hugos, Johannes de Turrecremata (+ 1468) dagegen 
halt die Ansicht Heinrichs yon Segusia fiir zutreffender. Der Kanonist Nikolaus de 
Tudeschis (+ 1445) scheint die Beisetzung von Reliquien sowohl fir altaria fixa als 
fir Portatilien als unerlaBlich zu betrachten**. Nach Silvester Prierias (+ 1523) 
mu jedes altare fixum mit Reliquien ausgestattet sein, nur gebe es, sagt er, keine 
einheitliche Bestimmung hinsichtlich der Stelle des Sepulcrums. Es k6énne vorn, 
rickwarts sowie an der rechten Seite des Stipes, oben auf demselben unter der 
Mensa und auch auf der Mensa angebracht werden. Die Praxis, den .Tragaltar 
ohne Reliquien zu lassen, bezeichnet Prierias als nicht sicher genug; die entgegen- 
gesetzte, meint er, entspreche jedenfalls mehr dem allgemeinen kirchlichen Brauch 
-und der Lehre der Heiligen™. 


Wer die Beisetzung der Reliquien als unerlaSlichen Bestandteil der Altar- 
weihe betrachtete, muBte folgerichtig auch die unversehrte Erhaltung des 
Sepulcrums und das Verbleiben der Reliquien in demselben als notwendige 
Pedingung fiir die Fortdauer des Weihecharakters des einmal konsekrierten 
Altares bezeichnen. Aber selbst denjenigen, nach denen ein Altar giiltig ge- 
weiht wurde, auch wenn in ihm keine Reliquien beigesetzt wurden, konnte 
er, falls er bei der Weihe durch den Bischof mit einem Altargrab versehen 
worden war, bei einer Zerst6rung des letzteren und infolge dieser Zerst6rung 
als exekriert gelten. Verlor er doch durch sie jene Form, unter der er vom 
Bischof geweiht worden war, so daf er nicht mehr darstellte, was er bei der 
Weihe durch diese geworden war, ein Altar mit Reliquiengrab. 


Die Auffassung, nach der eine Wegnahme des Verschlufsteines des Sepulcrums, 
des sog. Sigillums, den Altar exekriert, begegnet uns schon in der Gemma animae 
des Honorius (um 1120): Si sigillum altaris movetur, est praeceptum, ut iterum 
consecretur. Indessen gibt derselbe, wie auch sonst in dieser Schrift mit den ange- 
fiihrten Worten wohl nur wieder, was er bei anderen vorgefunden hatte. Die in 
ihnen zum Ausdruck gebrachte Anschauung wird darum auch iiber seine Zeit 
hinaus bis wenigstens in das 11. Jahrhundert zuriickreichen. 


Im 13. Jahrhundert vertreten die Auffassung, daB ein Loslésen des VerschluB- 
steines und ein Offmen des Sepulcrums den Altar ohne weiteres exekriere, 
Innocenz IV. (+ 1254) in seinem beriihmten Kommentar zu den fiinf Biichern der 
Dekretalen*®* und Durandus*’. Nach Durandus verursacht es selbst Exekration des 
Altares, wenn ein das Sigillum beriihrender Stein des Stipes weggenommen oder 


31 Bei Guido von Baysio, Rosarium, De 
consecr. dist. 1, c. Placuit und Joannes de Tur- 
recremata, Comment. de consecr. dist. 1, c. Pla. 


In altari viatico si moveatur lapis, ubi est 
sigillum, reconsecrandum est. 
3? Rationale 1. 1, c. 6, n.. 34 (Lugd. 1612, 


cuit; IV (Venetiis 1578) 19. 

ASN ily 5 7b: 6 ABE 

38 Panormit. de consecr. eccl. vel alt. c. 1 
ad 2 (Lugd. 1512) 196. 

34 Sumnia Summarum sub altare; I (Venet. 
1606) 36. 

35. 1, c. 170) (M1. 172; 296). 
86 Decret. III de consecr. eccl. tit. XL, ¢. 1 
(Venet. 1570, f. 269a). Innocenz IV. nimmt das 
ausdriicklich auch fir das altare portatile an: 


Braun, Der christliche Altar I. 


f. 29a). Wenn es hier und in andern Lyoner 
Ausgaben des Rationale heifSt: Tertio reconse- 
cratur altare, si junctura, qua sigillum foramini 
vel etiam qua mensa stipiti, ubi aliud sigillum 
quod mensa ipsa non est, mota adhaeret, vel 
aliquis ex lapidibus ipsius juncturae seu stipitis 
mensam vel sigillum tangens motus vel fractus 
sit, so ist zu verbessern: vel etiam qua mensa 
vel aliud sigillum, quod mensa ipsa non est, 
stipiti adhaeret, mota vel aliquis ex lapidi- 
bus etc. 


35 
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zerbrochen wird. Von den spateren Kanonisten mdge nur der durch seine Panormi- 
tana so einfluBreiche Nikolaus de Tudeschis als Verfechter der gleichen Anschauung 
genannt werden. Denn auch nach ihm hat nicht bloB die Entfernung des Sigillums 
die Entweihung des Altares zur Folge, wo immer das Sepulcrum angebracht war, 
sondern iiberhaupt jede bedeutende Verletzung des letzteren, Zz. B. infolge Heraus- 
fallens eines Steines aus dem dasselbe bildenden Mauerwerke des Stipes®. 


Was dazu fiihrte, daB man seit etwa Beginn des zweiten Jahrtausends die 
Reliquienrekondition immer mehr als wesentlich fiir die Gultigkeit der Altar- 
weihe ansah, wird nirgends gesagt, doch vermégen wir es zu vermuten. Es 
waren wohl drei Momente, die dahin wirkten. 

Das erste Moment war, daB es nachgerade so allgemein Brauch geworden war, 
bei der Weihe in den Altar Reliquien einzuschlieBen, da®B man sich kaum noch ein 
altare fixum vorzustellen vermochte, jedenfalls aber fiir gewOohnlich sich kein solches 
vorstellte, welches derselben entbehrte und nur durch die Konsekration und nicht — 
auch durch die in ihm geborgenen sanctuaria geheiligt war. Es war bei dieser Lage 
der Dinge offensichtlich kein bedeutender Schritt mehr, daB man die Reliquien 
als fiir den Altar schlechthin notwendig und ihre Beisetzung als wesentlichen 
Bestandteil der Altarweihe anzusehen begann. Es kann sogar nur Verwunderung 
erregen, daf solches nicht schon friher und nicht allgemeiner geschah, als es 
in Wirklichkeit der Fall war. 

Das zweite Moment war der Umstand, daf das Vorhandensein eines 
Sepulcrums eine Art monumentaler Urkunde bildete, welche bezeugte, daBi der 
Altar konsekriert worden war. Denn wenn auch bei der Altarweihe nicht not- 
wendig Reliquien in das altare fixum niedergelegt werden muBten, so erfolgte doch 
umgekehrt nie eine Reliquienrekondition ohne Altarweihe, noch wurden die Reliquien 
jemals in einem ungeweihten Altare geborgen. Die Weihe bildete die unerlaBliche 
Bedingung fiir die EinschlieBung der Reliquien. Das Sepulcrum war darum in der 
Tat ein Zeichen der wirklich vollzogenen Altarweihe und sein VerschluBstein 
das sigillum, Siegel, wie schon Honorius ihn nennt, mit welchem das altare fixum 
bei der Weihe versehen wurde und das ihn als geweiht auswies. Freilich waren 
Reliquiengrab und Sigillum nur blofe Zeichen der Konsekration, nicht aber ein 
wesentliches Element des konsekrierten Altares. Denn es mufSten ja nicht notwendig 
und in jedem Fall Reliquien im Altar beigesetzt werden. Immerhin konnte, ja 
muSte angesichts des allgemeinen Brauches, die Altare mit Reliquien auszustatten, 
ihr Fehlen bei einem altare fixum Zweifel erwecken, ob derselbe tatsAchlich 
geweiht sei. Es begreift sich daher leicht, daB man zuletzt durch allzu starkes 
Betonen und ein Uberspannen der Bedeutung des Sepulcrums dasselbe aus einem 
bloBen Zeichen der Altarweihe zu einem notwendigen Bestandteil des Altares 
machte und darum auch von seiner Unversehrtheit die Fortdauer des Konsekrations- 
charakters desselben abhangig sein lieB. 

Drittens dirfte auf diese Anschauung der Umstand nicht ohne EinfluB 
geblieben sein, daB im Laufe der zweiten Halfte des Mittelalters der Ritus der 
Reliquienbeisetzung in den Pontifikalien immer mehr mit demjenigen der Altarkonse- 
kration verschmolz, bis er schlieBlich allen Charakter eines von dieser unabhan- 
gigen Aktes verlor und als Teil ihres Ritus ganz in sie aufging. Zwar kommen, 
wie wir horten, noch im ausgehenden Mittelalter Pontifikalien vor, in denen der 
Ordo ad condendas reliquias als ein nur AuSerlich mit der Altarkonsekration ver- 
bundener Akt erscheint, doch sind solche nicht mehr das Gewohnliche, sondern 
Ausnahmen. Sie beweisen nur, daB die Auffassung, nach welcher die Beisetzung von 
Reliquien ein wesentliches Element der Altarweihe bildete, sich noch nicht all- 
gemein zur Herrschaft durchgerungen hatte. 


** Panormit. de consecr. eccl. vel alt. c. 1 ad 3 (Lugd. 1512, f. 196). 
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DaB Heinrich von Segusia, Durandus und andere spatmittelalterliche 
Kanonisten hinsichtlich der Notwendigkeit der Reliquienrekondition einen 
Unterschied zwischen dem altare fixum und dem altare portatile machen, und 
da8 sie nur fiir jenes, nicht aber auch fiir dieses eine Beisetzung von Reliquien 
fordern, kann nach dem friiher Gesagten® nicht befremden. Es war das nur 
ein Fortleben der urspriinglichen Praxis, die sich teilweise bis in das aus- 
gehende Mittelalter erhielt, wie namentlich aus den mittelalterlichen Ponti- 
fikalien erhellt. 

Zahlreich sind die Pontifikalien aus der zweiten Halfte des Mittelalters, 
welche nach wie vor im Ritus der Portatilienweihe keine Hinterlegung von Reli- 
quien kennen, und zwar gehoren zu ihnen selbst noch manche der Pontifikalien des 
14. und 15. Jahrhunderts. So fehlt die Beisetzung der Reliquien im Ordo der Porta- 
tilienweihe beispielsweise in einem Pontifikale von Arles (14. Jahrhundert)”, von 
Trier (14. Jahrhundert)", von Elne (1423), von Auxerre (1436)*°, in zwei nicht 
naher bestimmbaren Pontifikalien der Pariser Nationalbibliothek (14.—15. Jahr- 
hundert)**, in einem spanischen Pontifikale (15. Jahrhundert) der Colombina zu 
Sevilla, in dem Pontifikale Clm. 10073 der Miinchener Staatsbibliothek (1409), in 
dem Pontifikale des Erzbischofs von York, Christian Bainbridge (1508—1514)*, in 
mehreren Pontifikalien der Vaticana (14. und 15. Jahrhundert)**. In dem Ponti- 
fikale Reg. 1. 1930 der Vatikanischen Bibliothek ist die Zeremonie der Reliquien- 
beisetzung nachtraglich als Randbemerkung dem Text hinzugefiigt worden; in der 
Rubrik, welche von der Vorbereitung auf die Konsekration der Portatilien handelt, 
heiBt es ausdriicklich, daB man nicht zu sorgen brauche fiir Reliquien, noch fir 
Kalk, Sand und einen Maurer. Das Pontifikale Vat. lat. 1145 kennt zwar die Reliquien- 
rekondition im Ordo der Portatilienweihe, jedoch nicht als einen Akt, der not- 
wendig vorgenommen werden muBSte; denn es fiigt der Rubrik: Ponantur reliquiae 
cum tribus granis thuris die einschrankende Bemerkung an: Si tabula sit 
aptaeasrecipere. Ebenso verhalt es sich mit einem Pontifikale des 15. Jahr- 
hunderts in der Schriftstellerbibliothek der deutschen Ordensprovinz der Gesell- 
schaft Jesu, das anscheinend italienischer Herkunft ist. Auch hier zeigt der Ordo der 
Portatilienweihe die Rubrik: Hic ponantur reliquiae cum tribus granis thuris, 
si tabula apta sit, eas recipere. 

Einige Pontifikalien des ausgehenden Mittelalters weisen zwei Ordines der 
Portatilienweihe auf, einen zum Gebrauch fiir den Fall, da8 keine Reliquien im 
Portatile eingeschlossen werden sollen, den zweiten zur Benutzung, falls dieses 
geschehen sollte. So das Pontifikale f. 1. 948 der Pariser Nationalbibliothek, ein 
Pontifikale von Mainz*’, das Pontifikale Landsdowne 451 des Britischen Museums 
und das Pontifikale des Bischofs Clifford von London (1406—1426) in der Bibliothek 
des Corpus Christi Collegs zu Cambridge**. Bemerkenswert ist, daB der mit einer 
Reliquienbeisetzung verbundene Ordo in den beiden letzterwahnten Pontifikalien 
als Ordo de consecratione tabulae portatilis secundum modum ecclesiae 
romanae Uberschrieben ist, der andere als Ordo more gallicano. Es war 
also hiernach im 15. Jahrhundert wohl namentlich in Frankreich unter Festhalten 
an der urspriinglichen Gepflogenheit Brauch, die Portatilien zu konsekrieren, ohne 
daB man Reliquien in sie einschloB, wahrend zu Rom die gegenteilige Ubung 
beobachtet wurde. 


39 Vgl. oben S. 540. 45 Vgl. oben S. 543. 
40 Paris, Bibl. nat. f. 1. 1220. 46 Vat. lat. 6748, 4744; Barb. lat. 631; Borgh. 
40 Ebd. f. 1. 950: 35, A. 2, 49; Ottob. 270. 


47 Mart. 1. 2, c. 17, ordo 4; II, 293 

2 > > ? > 5 

TESS Beth 48 Einen Auszug der beiden Ordines des Clif- 
*? Ebd. f. 1. 1222. ford-Pontifikale verdanke ich der Giite meines 
44 F. 1. 10576 und 12079. Ordensgenossen C. Joppen S. J. 
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Fassen wir das Gesagte kurz zusammen, so ergibt sich, daB es zwar bei 
Ausgang des Mittelalters Regel war, in dasaltare fix um bei dessen Weihe 
Reliquien einzuschliefen, eine Regel, von der man wohl nur dort Ausnahmen 
machte, wo es an denselben fehlte, daB aber die Reliquienrekondition noch 
keineswegs allgemein als zur Giiltigkeit der Konsekration unerla8lich an- 
gesehen wurde. Allerdings hielten wohl alle sie fiir pflichtmaBig und ihre 
Unterlassung fiir unerlaubt, falls Reliquien vorhanden waren. Doch betrach- 
teten keineswegs alle eine Altarkonsekration, die ohne Beisetzung von Reli- 
quien erfolgt war, als ungiiltig. Sine reliquiis altaria consecrari non debent . .. 
si tamen consecratur altare sine reliquiis, tenet consecratio . . . tamen male 
facit, qui sine reliquiis consecrat, si alio modo fieri possit, sagt der Kanonist 
Wilhelm Lindewode in seinem Provinciale*®. Da8 man aber in den Altar bei 
dessen Konsekration Reliquien barg, hatte seinen Grund vor allem darin, 
da& das altehrwiirdiger Brauch und unvordenkliches Herkommen war und 
darum auch von den Pontifikalien ihrer groBen Mehrzahl nach in den Rubri- 
ken der Altarweihe vorgeschrieben wurde. 

Noch weniger als beim altare fixum galt beim Portatile die Ein- 
schlieBung von Reliquien bei Ausgang des Mittelalters als wesentliches Ele- 
ment der Konsekration. Wurde sie doch auch bei ihm nicht in gleichem MaBe 
wie bei jenem durch das Herkommen und die Pontifikalien gefordert. Ja, aus 
dem Umstand, da8 in manchen Pontifikalien des 14. und 15. Jahrhunderts 
der Ritus der Pontifikalienweihe nichts von einer Reliquienrekondition ent- 
halt, darf mit Sicherheit gefolgert werden, da8 noch damals die Tragaltare 
nicht allzu selten ohne Reliquien blieben und eine allgemeinverbindliche Vor- 
schrift, bei Weihe solche in sie einzuschlieBen, noch keineswegs bestand. 
Darum bezeichnet auch Silvester Prierias in seiner Summa summarum Porta- 
tilien, die der Reliquien entbehren, nicht schlechthin fiir unerlaubt, sondern 
nur als nicht sicher, und als dem Brauch weniger entsprechend’’. 

Die Herausgabe des r6mischen Pontifikales im Jahre 1596, dessen Ge- 
brauch Klemens VIII. fiir das ganze Abendland zur Pflicht machte, brachte 
der weiteren Benutzung aller partikularen pontifikalen Riten ein Ende. Fiir 
den Altar hatte das die Folge, daB nunmebhr stets alle Altare, fixa wie portatilia, 
bei der Weihe mit Sepulcrum und Reliquien ausgestattet werden muften, da 
die Reliquienrekondition im rémischen Pontifikale einen pflichtmaBigen Be- 
standteil der Weihe beider Arten von Altaren bildet. Was also bis dahin mehr 
Brauch und Gewohnheit gewesen war, war nunmehr allgemein verbindliche 
Vorschrift. 


Daher denn auch z. B. die Kélner Synode des Jahres 1662 unter ausdriick- 
lichem Hinweis auf die Bestimmung des Pontifikales, es solle in jedem Altar ein 
loculus, qui sacras contineat reliquias et sigillum, sein, allen Pralaten und sonsti- 
gen Obern befiehlt, dafiir zu sorgen, daB der alte Brauch, in allen Altaren heilige 
Reliquien beizusetzen, fortdauere, im Einklang mit den Worten, die der Priester 
beim Eingang der Messe spreche: Oramus te, Domine, per merita sanctorum, quorum 
reliquiae hic sunt. 


49 L. 3, c: De reliquiis (ed. Londin. 1557, 5° Unter altare; I (Venet. 1606) 36. 
f: CLXXX). . St Tit. XII, ¢c: 3, § 3 (Hartzh. IX, 994). 


a 


Erstes Kapitel. Das Altargrab in Gegenwart und Vergangenheit 549 


War nun aber auch durch die Herausgabe des rémischen Pontifikales die 
Reliquienrekondition fiir die Zukunft allgemein verpflichtend geworden, so 
hatte sie doch durch dieselbe nicht auch schon ohne weiteres den Charakter 
eines wesentlichen Bestandteiles der Altarweihe erhalten. Denn nicht alles, 
was bei der Konsekration eines Altares geschieht und geschehen muB8, ist von 
einer solchen Bedeutung fiir dieselbe, da seine Unterlassung sie ungiiltig 
macht. Wiederholt er6értern daher selbst noch im 17. und 18. Jahrhundert 
Theologen wie Kanonisten die Frage, ob die Giiltigkeit der Altarweihe ab- 
hangig sei und bedingt werde durch die Beisetzung von Reliquien; ein sicheres 
Zeichen, da dieses trotz der Herausgabe des rémischen Pontifikales noch 
keineswegs feststand. 

Wahrend die einen sich im bejahenden Sinne aussprachen, verhielten sich 
andere hervorragende Theologen und Kanonisten mehr oder weniger entschieden 
verneinend, wie Castropalao”, Laymann®’, Pirhing™, Leuren® u. a., welche zur Be- 
griindung ihrer verneinenden Auffassung auch wohl anfithren, daB es zu schwierig 
sei, fiir alle zu konsekrierenden Altare, wie es doch notig sei, echte Reliquien zu 
beschaffen. Notwendig ist nach diesen Theologen die Beisetzung von Reliquien 
lediglich, weil der allgemeine Brauch und insbesondere das Pontifikale durch den 
in ihm vorgeschriebenen Ritus der Altarweihe sie erheischt. Exekriert wird nach 
ihnen der Altar durch Offnen des Sepulcrums, weil die kirchliche Praxis ihn in 
diesem Falle als exekriert betrachtet, und weil, wie Laymann sagt, eine erhebliche 
Verletzung des Sepulcrums zugleich als eine bedeutende Verletzung des Altares zu 
gelten hat. 

Eine endgiiltige Klarung der Frage erfolgte durch die neueren Entschei- 
dungen der Ritenkongregation, durch welche es auger Zweifel gesetzt wurde, 
da& nach maggebender rémischer Auffassung eine Offnung des Sepulcrums, 
ein gréBerer Bruch des Verschlufsteines desselben und erst recht die Weg- 
nahme der Reliquien ohne weiteres die Exekration des Altares nach sich zieht, 
und da8 nach der gleichen Auffassung die Reliquienrekondition heute ein zur 
Giiltigkeit der Altarweihe notiger Akt ist’®*. Durch das neue Jus canonicum 
wurde das eine wie das andere dauernd kodifiziert’’. 


V. NAMEN DES RELIQUIENGRABES 


Die heutige allgemein tibliche Bezeichnung des Reliquiengrabes des Altares 
ist sepulcrum, Sepulcrum, und so hei&Bt es darum auch im neuen 
Codex juris canonici. Sie war es nicht immer. Vordem fiihrte dasselbe vor- 
nehmlich den Namen confessio, und so wird es auch noch im Ritus der 
Altarkonsekration des Pontifikales genannt, freilich mit dem erlauterten Zu- 
satz: Id est sepulcrum, in quo reliquiae sunt reponendae. Eine besondere Form 
des Altargrabes ist gemeint, wenn confessio im Caeremoniale episcoporum 


52, Opus morale tr. 22, n. 3; IV (Lugd. 1669) 
“102. 

Ser yures canny Veerct. Gregan. oy tit-c40; "ca 4, 
n. 4; III (Dilingae 1698) 513 und Theol. moral. 
L. 5, tr. 5, c. 6, n. 8 9 (Colon. 1634, p. 855). 

54 Ju can. 1. 3, tit. 40, n. 26; III (Dilingae 
1676) 675. 

55 Forum eccl. in 1. 3 decret., tit. 40, qu. 957; 


III (Venet. 1729) 516. Andere Theologen, die 


denselben Standpunkt vertreten, sind nach Fer. 
raris, Prompta’ biblioth. unter altare, n, 14; I 
(Paris 1860) 433, z. B. Soto, Suarez, Vasquaz, 
de Lugo, Hurtado, Reginaldus, de Lezgano, Di- 
castillo, Tamburini, Quaranta, Pignatelli. 

56 Vgl. die Entscheidungen oben S. 526. 

&¢ Can. 11987'§" 4; 1199, § 15-1200; § 2 ad 2. 
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naher erklart wird als locus, qui in plerisque ecclesiis sub altari majori esse 
solet, ubi ss. martyrum corpora requiescunt, qui martyrium seu confessio 


appellatur. 

Die Heimat des Terminus confessio ist zweifellos Rom. Er begegnet uns zum 
erstenmal 471 in der sog. Charta Cornutianat. Zu Beginn des 6. Jahrhunderts 
begegnet er uns in einem Schreiben Cassiodors an Johannes II. aus dem Jahre 
5332 sowie in einem Instruktionsschreiben, das Hormisdas 515 seinen nach Konstanti- 
nopel reisenden Gesandten mitgab’*. . 

Auffallend kann erscheinen, daB in den Angaben, welche die Vita Silvestri des 
Papstbuches itiber die Herstellung und Ausschmiickung der Apostelgraber durch 
Konstantin macht, die Bezeichnung confessio fehlt, obwohl an der damaligen Her- 
stellung einer Confessio in den Basiliken der Apostelfiirsten kein Zweifel sein kann. 
Diirfen wir daraus schlieBen, daB sie damals noch nicht gebrauchlich war? Wie 
dem aber auch sei, der Beginn des 5. Jahrhunderts kannte den Terminus wohl schon, 
wie die Vita Xysti III. (432—440)* bekundet. Denn wenn auch der erste Teil des 
Liber Pontificalis, in dem diese sich befindet, erst zu Beginn des 6. Jahrhunderts 
entstand, so entstammen doch ihre wie der andern Vitae Mitteilungen uber die 
Ausstattung rémischer Kirchen allem Anschein nach unmittelbar oder mittelbar 
authentischen, zeitgenéssischen Aufzeichnissen®, denen der Verfasser darum auch 
den Namen confessio entnommen haben diirfte. Jedenfalls war confessio in der 
zweiten Halfte des 5. Jahrhunderts zu Rom ein durchaus gebrauchlicher Terminus, 
wie der Umstand beweist, daB das Wort 471 schon in einem fiir eine Landkirche 
in der Umgebung Roms bestimmten Dokument vorkommt. 

Was man zu Rom bis in das 9. Jahrhundert unter confessio verstand, 
erhellt klar aus den zahlreichen Angaben, welche der spatere Teil des Papst- 
buches, und zwar besonders in den Lebensbeschreibungen der Papste des 
8. und 9. Jahrhunderts, tber die kostbare Ausschmiickung macht, welche 
die Papste den Confessioanlagen in den rémischen Kirchen zuteil werden 
lieBen®. 

Hiernach bezeichnete man dort mit dem Wort nicht, wie es im Osten mit dem 
entsprechenden waerigur’? geschah, eine Kirche oder Kapelle, in der die Gebeine 
eines Martyrers beigesetzt waren, eine Grab- oder Memorienkirche, noch tberhaupt 
eine Kirche. Denn die confessio erscheint tiberall als eine Einrichtung in der 
Kirche. Auch der iiber einem Reliquiengrab errichtete Altar wurde keineswegs 
confessio genannt. Denn Altar und confessio werden in den Angaben des Papst- 


buches wiederholt unterschieden. 


! Duch. L. P. CXLVI: Et in confessione 
ostia argentea duo cum clavi sua. 

2 Variarum |. 11, ep. 2, n. 6 (M. G. auct. 
antiq. XII, 331: Confessiones illas (apostolo- 
rum), quas videre universitas appetit, Roma in 
suis sinibus habere meruit. 

* Coll. Avell. ep. 116, n. 5 (C. SS. eccl. 
XXXV, 514): Confessionibus sanctorum aposto- 
lorum Petri et Pauli vestrum regnum commendans. 

4L. P. N. 65 (Duch. I, 233, vgl. Vita Hilari 
n. 69 und Symmachi n. 79, ebd. 242 261). 

5 Vgl. auch Duch. L. P. Introduction I, c. II. 

6 Duch. L. P. I, 233 243 261 262 323 332 
375 418 500 513; II, 3 17 26 54 u. a. 

” Uber uaeriosoy vgl. Du Cange, Lex. graec. 
unter paetieoy II (Lugd. 1688) 883 f. 


Beide erscheinen als etwas Zusammengehoriges, 
aber zugleich als begrifflich und sachlich verschieden’. 
nicht das Martyrer- oder Reliquiengrab. 


Confessio bedeutete ferner 
Auch dartber kann nach dem Papstbuch 


8 Vgl. z. B. Vita Hadriani n. 355: In altare 
majore in ecclesia beati Petri apostoli... et 
intus in confessione (Duch. L. P. I, 513), Vita 
Leonis III, n. 366: Fecit et confessionem ejus- 
dem altaris (L. c. II, 3); n. 397: altarem majo- 
rem construxit, cujus faciem atque confessio- 
nem investivit in argento (L. c. II, 17); n. 411: 
confessionem ipsius (s. Pauli) atque faciem al- 
taris vestivit ex auro (L. c. II, 26); Vita Leonis 
IV, n. 512 513: Venerandi altaris frontem prae- 
cipuam tabulis... totam circumdedit... 
confessionem vero dicti altaris Cisrco il 114): 
Besonders lehrreich ist, was in der Vita Gre- 
gorii IV., n. 474 (L. c. II, 80) iiber confessio 
und Hochaltar in S. Maria in Trastevere be- 
richtet wird. 
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kein Zweifel bestehen. Denn was in ihm von der Ausschmiickung der confessio 
gesagt wird, kann unmdglich von dem Grab als solchem gelten. AuBerdem aber 
werden gelegentlich ausdriicklich confessio und Grab voneinander unterschieden’. 

Unter confessio verstand man zu Rom und versteht das Papstbuch einen 
zum Altargrab gehGrenden, und zwar meist tiber ihm angelegten kammer- 
artigen Raum, der dem frommen Beter die Méglichkeit geben sollte, naher an 
das Grab heranzugelangen, weshalb er auch mit einer durch ein Gitter (ruga) 
verschlie8baren Tiir versehen zu werden pflegte, also eine Vorkammer des 
Altargrabes. 

Weil hohl, konnte die confessio im Innern mit einer Bekleidung aus kost- 
baren Metallen versehen werden; im Auf8eren war das dagegen natiirlich nur 
insoweit méglich, als sie nach au8en frei lag*®. Besonders klar geht das aus 
den Angaben iiber die confessio des Apostelfiirsten und die confessio des 
Hochaltares in S. Maria in Trastevere hervor. 

Die Vermutung legt sich nahe, daf der Name confessio zuerst bei den Altar- 
grabanlagen in den Basiliken der beiden Apostelfitirsten aufkam, und daB er dann 
von diesen auf andere rémische Anlagen ahnlicher Art tbertragen wurde. Im spAate- 
ren Mittelalter nannte man die Kammer tber den Grabern der Apostelfiirsten auch 
wohl arca". 

AuBerhalb Roms scheint confessio in dem Sinne, den man zu Rom mit die- 
sem Terminus verband, nur wenig gebrauchlich gewesen zu sein. Ein interessantes 
Beispiel bieten zwei Titel Hrabans fir die Martinskirche zu Heiligenstadt, von 
denen der eine fiir den tumulus, das Grab, des hl. Sergius bestimmt war, dessen 
Gebeine durch Bischof Otgar von Mainz aus Rom hergebracht worden waren, der 
andere ftir die confessio des betreffenden Heiligen’®. Andere finden sich in Eadmers 
Beschreibung der alten angelsachsischen Kathedrale zu Canterbury, aus der wir 
ersehen, dafB die Kirche eine Confessio hatte nach Art der Confessio von St. Peter 
zu Rom?’, in Arnolds Liber de Miraculis s. Emmerami, in dem wir von einer Con- 
fessio des hl. Emmeram in der Emmeramskirche zu Regensburg vernehmen”, in 
der Historia Compostellana, die von einer Confessio berichtet, welche Erzbischof 
Didacus 1105 in seiner Kathedrale bei Neuerrichtung des Jakobusaltares zwischen 
zwei der das Ciborium desselben tragenden Saulen anlegte, um fiir die Glaubigen 
eine Statte der Andacht zu schaffen**, sowie auf dem um 820 entstandenen Plan fir 
eine neue Kirche zu St. Gallen, der zwischen den zum Chor hinauffihrenden Treppen 
die Inschrift zeigt: Accessus ad confessionem”. 


tus verfaBten 11. rémischen Ordo Mabillons 
n. 69 (M. 78, 1051) sowie den 12. Ordo n. 71 
(l. c. 1095, wo aber irrig descendit ad aream 


® Vgl. besonders den Bericht tiber die An- 
lage der confessio in S. Maria in Trastevere 
(1. c.): Effosso clandestino antro... sancta cor- 


pora (Callisti et Cornelii et Calepodii) in am- 
bitu. abside honorifice collocando occuluit. 
Supra quae confessionem, respicientem ad 
ortum solis coaptavit intra consurgentes bases 
altaris. Die Kirche ist nach Westen gerichtet, 


die Front des Altares war also nach Osten’ 


gekehrt. 

10 Vgl. Vita Honorii I., n. 119: Confessionem 
intro vestivit argento (Duch. L. P. I, 323); Vita 
Hadriani I, n. 348: Confessionem beati Petri 
apostoli totam intus ex auro purissimo in lami- 
nis diversisque historiis compte ornavit (L. c. I, 
510); Vita Paschalis I., n. 440: Confessionem 
(s. Caeciliae) interius exteriusque cum rugulis 
suis ex laminis argenteis compsit (L. c. II, 57) 
Ue eb 

11 Vg]. den um 1140 vom Kanonikus Benedik- 


altaris steht anstatt descendit ad arcam altaris). 
Als arca fanden wir ibrigens schon im 6. Jahr- 
hundert in seiner Inschrift bezeichnet den 
Kastenaltar in S. Giovanni Evangelista zu Ra- 
venna. (Vgl. oben S. 168.) 

12 Carm. 55, n. 3 (M. G. Poetae II, 219). DaB 
die Titel fiir die Martinskirche zu Heiligen- 
stadt bestimmt waren, zeigt Brower in seiner 
Ausgabe der Gedichte Hrabans (M. 112, 1631 f.). 

18 Gervasii monach. Chronic. (London 1879) 
8: Quaedam crypta, quam confessionem Ro- 
mani vocant, subtus erat ad instar confessionis 
s. Petri fabricata. 

14 C, 3, n.-31 (AA. SS. 22. Sept.; VI, 503). 

15 L, 3, c. 18 (Florez XX, 52). 

16 Ferd. Keller, Baurif des Klosters St. Gal- 
len vom Jahre‘820 (Ziirich 1844) mit Faksimile. 


552 Vierter Abschnitt. Das Altargrab 


In dem Sinn, den confessio im rémischen Pontifikale hat, d. i. als Be- 
zeichnung des Altargrabes selbst, kommt das Wort erst um das 9. Jahr- 
hundert nachweisbar vor. 


Die friihesten Beispiele fiir seinen Gebrauch in dieser Bedeutung, die sich 
zweifellos von der vorhin besprochenen ableitet, finden wir in dem Ordo der Reli- 
quienrekondition des Codex N. XCII (87) der Kapitelsbibliothek zu Verona, und der 
Handschrift C. N. 138 der Kélner Dombibliothek, in einem Sakramentar von Reims”, 
im Sakramentar Drogos von Metz in der Nationalbibliothek zu Paris und in dem 
Ordo der Altarweihe einer Ziricher Handschrift*® sowie der aus Weifenburg stam- 
menden Handschrift WeifSenb. 91 in der Bibliothek zu Wolfenbittel. 

Liturgische Handschriften des 10. Jahrhunderts, in denen confessio zur 
Bezeichnung des Sepulcrums dient, sind beispielsweise das Dunstanpontifikale 
sowie das sog. Egbertpontifikale, das Sakramentar Ratolds von Corbie”® und das 
Mainzer Pontifikale der Kgl. Bibliothek zu Briissel (N. 1814—16). Als Pontifikalien 
dieser Art aus dem 11. Jahrhundert seien genannt das Gundekarpontifikale 
zu Eichstatt, ein Werdener Pontifikale in der Staatsbibliothek zu Berlin’, ein Bam- 
berger Pontifikale aus der Zeit Heinrichs d. H.”, ein Kélner Pontifikale der Vati- 
cana’, das Pontifikale von Lanalet in der Stadthibliothek zu Rouen, ein Trierer Pontifi- 
kale in der Pariser Nationalbibliothek™*. Im 12.und13. Jahrhundert kommt das 
Wort in dem Sinn von Reliquiengrab unter anderem vor in einem Pontifikale 
von Cambrai®>, einem Pontifikale des 12. Jahrhunderts in der Vaticana®®, in einem 
Rituale von St-Germain-des-Prés in der Nationalbibliothek zu Paris®’, einem spani- 
schen Pontifikale (Cuenca?) in der Stadtbibliothek zu Tours?’, einem Pontifikale 
von Apamea”’, dem Pontifikale des Bischofs Otto in der Staatsbibliothek zu Bam- 
berg®, einem Salzburger Pontifikale daselbst**. Auch bei Sicardus von Cremona 
heiBt das Reliquiengrab confessio*, doch kennt und gebraucht derselbe auch die 
Benennung sepulcrum. 

Sehr zahlreich sind die Pontifikalien aus dem spaten Mittelalter, in denen 
uns im Ritus der Altarweihe der Name confessio in der Bedeutung von Sepulcrum 
begegnet. Zu ihnen gehoren, um wenigstens einige zu nennen, ein Pontifikale aus 
Freising (14. Jahrhundert) in der Staatsbibliothek zu Mitinchen*®*, ein Pontifikale 
der Vaticana (aus dem 13.—14. Jahrhundert)™, ein romisches Caeremoniale derselben 
aus dem 15. Jahrhundert®, das Pontifikale Vat. lat. 4747 aus dem 14._15. Jahrhun- 
dert, ein aus Italien stammendes Pontifikale der Vatikanischen Bibliothek aus dem 
15. Jahrhundert*, ein Pontifikale der Vaticana aus der Zeit zwischen 1304 und 1340%, 
ein Pontifikale von Trier (14. Jahrhundert), von Sens (15. Jahrhundert), von Aix 
(15. Jahrhundert) und von Auxerre (1436) in der Nationalbibliothek zu Paris*. 

Bis zum Ende des Mittelalters erscheint confessio in den Pontifikalien als die 
gewohnlichere Bezeichnung des Reliquiengrabes, wie auch das Wort in dieser Be- 
deutung hauptsachlich durch den Ordo ad condendas reliquias seine Verbreitung 
gefunden hatte. Freilich sind es im spaten Mittelalter fast nur die Pontifikalien, 
die ihn weiterfithrten. Sonst wird man ihm nur selten begegnen. 

17 Mart. I. 2, c. 13,,ordo 5; -[1; 259. 26 Ottob. 256. 

18 Gerbert, Mon. II, 49. : 2S edt soloe 

19 Beide in der Nationalbibliothek zu Paris 22 Mssaiee230e 
fl. 943 und. 10575. Uber das Alter des sog. Eg- 2° Martealacnordoy22all soi 
bertpontifikales vgl. J. Braun, Die liturgische Soi Coda 5a: 
Gewandung im Okzident und Orient (Freiburg 51 Cod. 58. 


1907) 549. Se Mitr Medsacs 85(M. » 2135-38). 
20Ebd.a EB. 1 12032: 58 Clm. 6429. 
21 Ms. theol. 1. f. 363. 54 Borgh. 49. 
22 Cod. 53. 55 Reg. lat. 280. 
ssaOttob nd Gien 26 Borgh. Ae pACe 
Loe Baba By 37 Borgh. A. 14, 1. 


pave Mantenl2 2, (Cail3,70rdo) 10,01 kn272s 8 F. 1. 950 962 965 1229. 
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Eine andere abgeleitete Bedeutung zeigt confessio, wenn wir das Wort zur 
Bezeichnung der Krypta gebraucht finden. Ubrigens kommt es in diesem Sinne 
nicht haufig und dazu erst in verhaltnismaBig spater Zeit vor®. Daf man hier 
und da die Krypta confessio nannte, mag sich in dem einem oder andern Fall 
vielleicht aus dem Umstand erklaren, daf sie das Grab eines Heiligen barg und 
darum als eine Art von Vorraum zu diesem Grabe betrachtet wurde. Wahrschein- 
licher aber ist, daB die Benennung der rémischen Ringkrypta, die freilich eine 
wirkliche Confessio bildete, entlehnt wurde, indem man den Terminus, mit dem man 
diese zu bezeichnen pflegte, auf die gewohnliche Hallenkrypta tbertrug. 


Der Terminus sepulcrum, mit dem man heute fast allein das Altar- 
grab bezeichnet, ist nicht rémischen Ursprungs, sondern stammt, wie es 
scheint, aus Gallien. Ich habe ihn bisher nicht tiber den Beginn des zweiten 
Jahrtausends zuriick nachweisen kénnen. 


Die altesten Belege seines Vorkommens fand ich in einem Pontifikale von Nar- 
bonne (11. Jahrhundert) und einem gleichzeitigen Caeremoniale von Vich (Katalonien) 
im Diézesanmuseum daselbst. Ubrigens ist der Name noch in den Pontifikalien des 
13. Jahrhunderts selten. Ein Beispiel bietet ein Mainzer Pontifikale dieser Zeit in 
der Nationalbibliothek zu Paris f. 1]. 946, ein anderes der Ordo der Altarweihe 
im Pontifikale von Apamea*®. Haufiger begegnet er uns erst in den Pontifikalien des 
14. und 15. Jahrhunderts; so in einem Pontifikale von Verdun in der Nationalbiblio- 
thek f. 1. 951, einem Pontifikale aus dem Jahre 1409 in der Staatsbibliothek zu 
Miinchen Clm. 10073, verschiedenen Pontifikalien der Vatikanischen Bibliothek 
wie -Vat. lat. 1152, Reg. lat. 1930, Ottob. 501 (1489), Borgh. 49, A 2 u. a. 


Von den mittelalterlichen Liturgikern sind Sicardus von Cremona™ zu Anfang 
und Durandus” zu Ende des 13. Jahrhunderts die ersten, welche die Bezeichnung 
sepulcrum kennen; von den Kanonisten ist der erste Innocenz IV. (1243—1254)". 
Weitere Verbreitung findet der Name sepulcrum erst im ausgehenden Mittelalter. 
In nachmittelalterlicher Zeit wird er bald allgemein, ja allein gebrauchlich und 
namentlich im liturgischen Sprachgebrauch der gewohnliche Terminus zur Bezeich- 
nung des Altargrabes. 


Es ist befremdend, daB ein so bezeichnender Name wie sepulcrum erst in so 
spater Zeit aufkommt und eine so lange Weile gebraucht, um sich allgemein ein- 
zuburgern. Das um so mehr, als schon manche Pontifikalien des 11. und 12. Jahr- 
hunderts im Ritus der Reliquienrekondition die Antiphon kennen: Corpora sanc- 
torum in pace sepulta sunt. Fast will es scheinen, als ob man in dem Reliquiengrab 
noch nicht so sehr ein Grab, als vielmehr eine Art von heiliger Wohnstatte gesehen. 
Solange es Brauch war, mit den Reliquien zugleich konsekrierte Hostien in den 
Altar einzuschliefBen, konnte der Behalter, in dem Reliquien und Hostien geborgen 
wurden, in der Tat nicht gut als Grab betrachtet werden und war der Name 
sepulcrum wenig passend. Es ist daher auch wohl nicht ohne innern Zusammen- 
hang, wenn der Name sepulcrum zu eben jener Zeit allgemeiner zu werden an- 
fangt, in der der Brauch aufhért, mit den Reliquien konsekrierte Partikeln in den 
Altar einzuschlieBen. Nun war ja der Behalter der Reliquien wirklich nur Grab. 


$9 Vgl. z. B. Hist. invent. s. Sabini ep. Canus. 
n. 1 (AA. SS. 9. Febr.; II, 330); Testam. Theo- 
baldi abb. s. Liberatoris (1019) bei Muratori, 
. Antiqu. ital. IV (Milano 1741) 167; Translat. s. 
Austremonii (1197) (AA. SS. 1. Nov.; I, 81). Der 
Anonymus Ticinensis (1330) nennt confessoria 
die Krypten in den Kirchen zu Pavia, in quibus 
sancta corpora requiescunt intra marmoreas 
arcas (C. 11 [Murat. SS. rer. ital. XI, 19]). 

40 Mart, 1.22% c d3;eordos11- Il, 2755 Der 


Weiheordo des Pontifikales yon Narbonne ebd. 
ordo 8; II, 263. 

41 Mitral. 1. 1, c. 8 CM. 213, 31; Postea vero 
reliquiae in sepulcro sigillantur. 


42 Rat. 1. 1, ¢. 26, n. 34. 


48 In Decret comment. Decr. III de consecr. 
eccl. tit. 40, c. 1: Quoddam foramen, in quo 
ponuntur reéliquiae et dicitur illud foramen 
sepulcrum. 
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Deuten die Namen confessio und sepulcrum an, daB es sich bei dem von 
ihnen bezeichneten Gegenstand um ein Reliquiengrab handelt, so weist eine 
dritte Benennung, consecratio, auf die Bedeutung hin, welche man der Hinter- 
legung der Reliquien fiir den Weiheakt zuschrieb. Sie findet sich nur bei 
Kanonisten des ausgehenden Mittelalters“, hat aber sonst keine Verbreitung 


gefunden. 
Ohne Hinweis auf den besonderen Charakter und die Bedeutung des 


Sepulcrums sind Ausdriicke wie foramen, fossa, fenestella. 


Fossa gebraucht die Instructio pro fabrica ecclesiae des hl. Karl zur Be- 
zeichnung des Sepulcrums, das oben auf dem Stipes unter der Mensa oder oben in 
der Mensa angebracht ist, fenestella fir das seitlich am Stipes befindliche*. 
Der Namen foramen gehort dem spateren Mittelalter an. Wir begegnen ihm so- 
wohl in Pontifikalien aus dieser Zeit, wie in den Pontifikalien von Arles und Verdun, 
in der Nationalbibliothek zu Paris**, dem Pontifikale Clm. 10073 der Staatsbibliothek 
zu Miinchen, den Pontifikalien Vat. lat. 1145, Reg. 1930, Vat. lat. 4748 der Vaticana u. a., 
als auch bei spatmittelalterlichen Kanonisten, wie Innocenz IV., Nikolaus de 
Tudeschis*” u. a. 

Der Name locus (loculus), Behalter, kommt besonders in den 


alteren Ordines der Reliquienrekondition und Altarweihe vor, fiir die er neben 
confessio geradezu charakteristisch ist. 


So finden wir ihn beispielsweise in dem Ordo ad reliquias levandas sive dedu- 
cendas seu condendas von St-Amand*, im Kirchweihordo von Angouléme”®, in einem 
der beiden Ordines der Reliquienrekondition in der Zuricher Handschrift®, in den 
karolingischen Pontifikalien der Freiburger Universitatsbibliothek und der Fiirstlich 
Furstenbergischen Bibliothek zu Donaueschingen®!, dem Ordo der Kirchweihe des 
Codex N. XCII (87) der Kapitelsbibliothek zu Verona, dem Gundekarpontifikale zu 
Eichstatt, einem dem 11. Jahrhundert entstammenden Pontifikale von Narbonne*’, 
einem Pontifikale von Mont-St-Michel (12. Jahrhundert) in der Pariser National- 
bibliothek® u. a. Auch in dem dem Remigius von Auxerre zugeschriebenen Tractatus 
de dedicatione ecclesiae heift das Reliquiengrab locus*. Jiingere Beispiele bieten 
das spanische Pontifikale der Stadtbibliothek zu Tours (13. Jahrhundert)*, sowie 
die Pontifikalien f. 1. 1218 (13. Jahrhundert) und f. 1. 956 (15. Jahrhundert) der 
Pariser Nationalbibliothek®, 

Loculus wird das Reliquiengrab schon bei Gregor von Tours genannt>’. In 
den mittelalterlichen Pontifikalien kommt der Name loculus nur sehr selten vor 
— ein Beispiel ist das Pontifikale der Colombina zu Sevilla —, doch wird das 


44 Man vgl. z. B. die Panormitana des Niko. 
laus de Tudeschis, De consecr. eccl. vel alt. c. 1 
ad 2, n. 3 (Lugd. 1512) 196. 

45. 1, c. 15; AA. eccl. Med. (Mil. 1599) 472. 

46 F. 1. 1220 und 951. 

47 Panorm. De consecr. eccl. c. 1 ad 3; VI 
(Lugdun. 1512) 196. 

48 Duch., Origines 484. 

49 Ebend. 491. 

50 Gerbert, Mon. 49. 

5t M. J. Metzger, Zwei karolingische Pontifi- 
kalien vom Oberrhein (Freiburg 1914) 34°. 

52 Mart. 1. 2, c. 13, ordo 8; II, 268. 

SS Fl, 14832: 

54 Mart. 1. 2, c. 13; II, 281: Recondit ipse in 
loco altaris. Die Zuweisung des Traktates an 
Remigius von Auxerre wird in der Histoire litt. 


de la France VI (Paris 1742) 117 f. mit Grund 
abgelehnt. Immerhin stammt er spatestens aus 
dem 10. Jahrhundert, da er sich schon in einem 
Pontifikale aus der Zeit Heinrichs d. H. in der 
Bamberger Bibliothek (Cod. 53) findet. 

55 Ms. n. 236: Tunc faciat maltam... ad 
occludendas reliquias in locum altaris. 

56 In f. 1. 956 heiBt es in den Rubriken, 
welche von den fiir die Altarweihe zu treffen- 
den Vorbereitungen handeln, unter anderem: 
Fiat in quolibet altari locus ad reponendum 
reliquias... et lapis aptus ad recludendum lo- - 
cum ,reliquiarum; in f. 1. 1218 lesen wir: Faciat 
maltam ad recondendas reliquias suo loco, qui 
prius praepari debeat convenienter ad hoc sub- 
tus tabula altaris. 

*? De gloria mart. n. 33 und Vita Patr. c. 15, 
n. 1 (M. G. SS. rer. Merov. I, 508 721). 
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Sepulcrum noch in den Statuten der Kélner Synode von 1662 mit loculus bezeichnet®. 
In dem vorhin erwahnten Pontifikale von Narbonne begegnet uns loculus neben 
locus in der Verbindung loculus sepulcri. 


DaB foramen, fossa, fenestella nicht zu allgemein gebrauchlichen Termini des 
Altargrabes wurden, ist bei ihrer Unbestimmtheit unschwer verstandlich; dagegen 
hatte es sicher nicht fern gelegen, loculus, und namentlich das in Alteren Ponti- 
fikalien so gebrauchliche locus zur stehenden Bezeichnung desselben zu machen, da 
beide Worte schon im klassischen Latein und auch noch spater nicht selten im 
Sinn von Sarg, Grab gebraucht erscheinen®. 


Der altchristlichen Kirche Nordafrikas ist die Bezeichhung memoria 
als Name des mit dem Altar verbundenen Reliquiengrabes eigen. 


Unter memoria verstand man zunachst allgemein jedes Grabmal, durch das man 
ja die Erinnerung an den betreffenden Toten im Andenken der Nachwelt lebendig 
erhalten wollte. In zahlreichen altchristlichen afrikanischen Grabinschriften 
erscheint memoria in dieser Bedeutung. So fand man bei den Ausgrabungen zu 
Bénian bei Mascara hinter den Ruinen einer ehemaligen Basilika eine Reihe von 
Grabern mit Inschriften, wie: Memoria sancti semperque gloriosi patris nostri 
Nemessani episcopi etc. (+ 422), Memoria Victoris presbyteri etc. (+ 433), Memoria 
sancti patris Donati episcopi (+ nach 439). Das mittlere war der Donatistin Robba 
gewidmet, die in den donatistischen Streitigkeiten ihr Leben eingebiBt hatte und 
darum in der Inschrift als Martyrin bezeichnet wird: Memoria Robbae sacrae Dei, 
germanae Honorati Aquaesirensis episcopi. Caede traditorum vexata meruit digni- 
tatem martyrii. Vixit annis L et reddidit spiritum die VIII kalendas Apriles 
provinciae CCCXCV (434). Auch der hl. Augustinus bezeugt den Gebrauch von 
memoria im Sinn von Grabmal, indem er gleichzeitig erklart, worin derselbe 
begriindet sei: Non ob aliud vel ,memoriae“ vel ,monumenta“ dicuntur ea, quae 
insignite fiunt sepulcra mortuorum, nisi quia eos, qui viventium oculis morte 
subtracti sunt, ne oblivione etiam cordibus subtrahantur, in memoriam revocant 
et-admonendo faciunt cogitari; nam et memoriae nomen id apertissime ostendit. 
Propter quod et graeci ,,urnueiov“ vocant, quod nos ,,memoriam“ seu ,monumentum“ 
appellamus, quoniam lingua eorum memoria ipsa, qua meminimus, wrjun dicitur®. 
Optatus von Mileve nennt die Apostelgraber zu Rom memoriae”. 


Es war darum, ahnlich wie bei sepulcrum, nur die Anwendung eines all- 
gemeinen Begriffes auf einen besondern Fall, wenn man auch das Altargrab 
memoria nannte. Mehrfach wurde der Altar tiber dem Grabe eines Martyrers 
oder sonst eines Heiligen errichtet, noch haufiger schuf man mit Hilfe kleinerer 
Reliquien eine Art von Grabstatte unter oder im Altar. In beiden Fallen aber 
konnte man das Altargrab als wirkliche memoria der Heiligen bezeichnen, deren 
Uberreste in ihm ruhten. Es war nicht der Altar, den man memoria nannte, son- 
dern das Reliquiengrab. Populus christianus, schreibt der hl. Augustinus gegen 
Faustus, memorias martyrum religiosa solemnitate concelebrat. — ita tamen, ut 
nulli martyrum, sed ipsi Deo martyrum sacrificamus, quamvis in memoriis 
martyrum constituamus altaria®™®. Sofern jedoch der Altar sich tiber 
dem Reliquiengrab erhob oder dieses in sich barg, und darum nicht bloB Altar war, 
sondern auch eine Art von Monument darstellte, konnte man freilich auch ihn als 


58 Tit. XII, De ecclesiis, c. 3, § 3 (Hartzh. IX, Afric. VIII, n. 20589 20807 20822 20916 20917 
994): Juxta Pontificalis praescriptum in altari 20918 21570 21571 u. a. 


quolibet sit loculus, qui sacras reliquias con- 81 De cura pro mortuis gerenda c. 4 (C. SS. 
tinet. eccl. XLI, 630). Vgl. Ennar. in ps. 48, n. 13 15 
(M. 36, 532 534). 
59D, C. unter loculus, locus V, 134 135. 62 L, 2, c. 4 (C. SS. eccl. XXVI, 38). 


60 St. Gsell, Fouilles de Bénian (Paris 1899) 68 Contra Faustum 1. 20, c. 21 (C. SS. eccl. 
21 ff. Viele andere Beispiele in C. Imscr. lat. XLII, 384). 
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memoria bezeichnen, wie es z. B. der 14. Kanon des 5. Konzils von Karthago (401) 
bree 

Von der Grabanlage wurde dann der Name memoria auch auf den Behallter, 
in dem die Reliquien zunachst eingeschlossen wurden, und weiterhin auf diese 
selbst tibertragen. Beleg fir das erstere bietet der hl. Augustinus in seiner Er- 
zahlung der Wunder, die durch die Reliquien des hl. Stephanus gewirkt wurden; 
denn die memoria, von der in ihr die Rede ist, kann wohl nur als Reliquiar, wie 
wir heute sagen wiirden, gedeutet und verstanden werden®. Fur das zweite ent- 
halten die christlichen Inschriften reichlich bezeichnende Zeugnisse. Erinnert sei 
z. B. an die frither mitgeteilte Inschrift aus Guelma®. Eine Inschrift aus Enchir- 
Ghellel lautet: S(unt) m(emoriae) s(ancti) Guresi®, eine Inschrift aus Meslug bei 
Sétif: Hic memoriae sanctorum Bincenti, Felicis, Constantii et Victoriae positae a 
sancto Crescituro episcopo die III kalendas Apriles. Amen®. 

Auch auBerhalb Nordafrikas, in Italien, Gallien und sonst im Abendlande wurde 
iibrigens memoria bis tiber die karolingische Zeit hinaus zur Bezeichnung der 
Heiligengraber und der Grabmonumente von Heiligen gebraucht®, jedoch verliert sich 
dort. das Wort in dieser Bedeutung seit dem Beginn des zweiten Jahrtausends 
auffallend rasch, wahrscheinlich, weil man die heiligen Uberreste nicht langer in 
ihrem Grabe belieS, sondern erhob, und in Schreine oder sonstige Reliquiare nieder- 
legte, ein Umstand, durch welchen das Grab natitirlich aufhoérte, memoria zu sein. 
Im Sinne von Kirche (Kapelle) oder Altar kommt daselbst memoria nur selten 
vor, die Sonderbedeutung von Altargrab hat es vielleicht in des Rodulfus Vita 
s. Leobae”. 


ZWEITES KAPITEL 
ARTEN DES ALTARGRABES 


Heute wird das Sepulcrum allgemein oben in der Mitte der Mensa an- 
gebracht; wenigstens hatten alle neuen Altare, die zu untersuchen ich Ge- 
legenheit hatte, dort das Reliquiengrab. Eine Vorschrift, das Sepulcrum oben 
auf der Altarmensa anzubringen, besteht aber nicht. Nach dem rémischen 
Pontifikale kann es vielmehr, im Anschlu8 an den mittelalterlichen Brauch, 
auch oben im Stipes des Altares, unterhalb der Mensa, an dessen Front sowie 
an dessen Rtickseite seinen Platz erhalten. Indessen ist die Praxis nach- 
gerade davon abgegangen, an diesen letzten Stellen das Sepulerum anzu- 
bringen, weil das den Ritus der Altarweihe und Reliquienrekondition um- 
standlicher und unbequemer machen wiirde. Nur wenn ein 4lterer Altar, 
der es schon an der Front des Stipes hatte, neukonsekriert wird, beniitzt man 
wohl bei der Neuweihe wieder das alte Sepulcrum. Das Altarsepulcrum ist 
sonach in seiner Entwicklung schlieBSlich beim Mensagrab angelangt. 


°4 Hard I, 988: Ut altaria, quae passim per 


agros aut vias tamquam memoriae martyrum 
constituuntur, in quibus nullum corpus aut reli- 
quiae martyrum conditae probantur ... ever- 
tantur. 

65 De civit. Dei 1. 22, ¢. 8, n. 10 11 12 (M. 41, 
766). 

68 Vgl. oben S. 535. 

*” Recueil XXXVII (1903) 316. 

*8 Ebd. XLI (1907) 232. Vgl. iiber memoria 
auch J. B. de Rossi, Capsella argentea afri- 
cana (Roma 1889) 16 und 29f.; Bullet. ser. 3, 
Il (1877) 97f.; Gaston Rabeau, Le culte des 


Saints dans l’Afrique chrét. (Paris 1903) 15 f.; 
E. Lucius, Die Anfange des Heiligenkultes in 
der christl. Kirche (Titbingen 1904) 272. 

°° Vgl. z. B. Itinera Hierosolymatana saec. 
IV—VIII (C. SS. eccl. XXXIX), Index nominum 
et rerum unter memoria 365; M. G. SS. rerum 
Meroy. Lexica unter memoria II, 567; III, 679; 
IV, 809; V, 821; VI, 665; AA. SS. O. s. Bene- 
dicti (Venet. 1733 sq.); Index onomast. unter 


' memoria I, 673; II, 1060; Illi, 679; III2, 589; 


IV:i, 738; IV2, 635. 


ig C. 22 (M. G. SS. XV, 13): Memorias sancto- 
rum per singula altaria circuivit. 
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Das ist das Endergebnis einer Geschichte von etwa eineinhalb Jahr- 
tausend. Sie beginnt mit dem Bodengrab, das dann immer mehr durch 
das Stipesgrab verdringt wird. Diesem gesellt sich in der zweiten 
Halfte des Mittelalters in stets steigendem Mafe das vordem kaum oder doch 
nur vereinzelt vorkommende Mensagrab zu, bis schlieSlich nur mehr 
dieses allein gebrauchlich ist. 


I. DAS BODENGRAB 


1,.Altar und Beschaffenheit des Bodengrabes. Den 
Ausgangspunkt in der Geschichte des Altargrabes bildet das Bodengrab, die 
alteste und zugleich die natiirlichste Form. Die ersten Altaére, die mit den 
Uberresten der Martyrer in Verbindung gesetzt wurden, erhoben sich iiber 
dem Grabe, worin diese beigesetzt waren, sei es unmittelbar, sei es mittelbar. 
Als man dann anfing, Martyrergraber zu 6ffnen und die heiligen Leiber zu 
transferieren, bedeutete das zunachst meist nur eine Ortliche Veranderung des 
Grabes und der heiligen Uberreste, nicht aber auch einen Wandel in der Art 
der Bestattung, selbst wenn nur wenig mehr von dem Leibe tibrig war, oder 
wenn man nicht den ganzen Leib, sondern nur einzelne Partikel desselben 
zur Neubeisetzung erhalten hatte. Auch dann betrachtete man das Boden- 
grab anfangs als das entsprechendste; denn was man besa, ob es groB oder 
klein, viel oder wenig war, galt als Ersatz des ganzen Leibes. Freilich hatte 
der Loculus in diesen Fallen nicht die gewohnlichen MaBe eines Grabes, da 
er ja keinen vollstandigen heiligen Leib zu bergen hatte; den Charakter eines 
wirklichen Grabes hatte er jedoch trotz seiner geringeren. Abmessungen, wie 
das Gefa8, in dem man die Reliquien in ihn hineinlegte, den Sarkophag 
vertrat. 

Es kann darum nicht auffallen, wenn bei den altchristlichen Schrift- 
stellern die heiligen Uberreste stets unter dem Altar beigesetzt erschei- 
nen. Ecce sub accensis altaribus ossa piorum — Regia purpureo marmore 
crusta tegit, dichtet Paulinus von Nola’ fiir die Basilika zu Fundi, und im 
9. Natalitium auf den hl. Felix singt er: Spectant de superis altaria tota 
fenestris — Sub quibus intus (der Kirche) habent sanctorum corpora 
sedem’. Ambrosius, so berichtet sein Biograph Paulin, setzte die Leiber der 
hl. Vitalis und Agricola in der Basilika zu Florenz bei sub altari, quod 
est in eadem basilica constitutum’. Der Heilige selbst aber schreibt an seine 
Schwester beziiglich der Erhebung und Uberfiihrung der Leiber der hl. Ger- 
vasius und Protasius: Succedant victimae triumphales in locum, ubi Christus 
hostia est, sed ille super altare ... isti sub altari . . . Locus iste martyribus 
debebatur*. Maximus von Turin fragt in seiner Predigt auf den hl. Cyprian’, 
Quid reverentius, quid honorabilius dici potest, quam su b illa ara quiescere, 
in qua Deo sacrificium celebratur ... sub ara martyres collocantur, quia 
super aram Christus imponitur, in des Prudentius’ Hymnus auf den hl. Vin- 


1 Ep. XXXII, n. 17 (Q. SS. eccl. 29, 292). 
2.Poema XXVII, v. 400f. (1. c. 30, 280). 
3 Vita s. Ambrosii n. 29 (M. 14, 37). 


4 Ep. 22, n. 13 (M. 16, 1023). 
5 Sermo 77 (M. 57, 689). 
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centius aber heiBt es ebenso schén wie bezeichnend: Altar quietem beatam — 


Praestat beatis ossibus, — Subjecta nam sacrarlo — Imamque 
ad aram condita — Coelestis auram muneris — Perfusa subtus 
hauriunt’. 


Die MaBverhdltnisse des Bodengrabes waren sehr verschieden, 
da sie von der Menge und Gré8e der Reliquien abhingen, zu deren Aufnahme 
sie bestimmt waren. Als die Papste im 7. und 8. Jahrhundert viele Mar- 
tyrer aus den vernachlassigten und verfallenen Katakomben, in denen die- 
selben nicht mehr die gebiihrende Verehrung genossen, unter die Altare der 
Kirchen der Stadt iibertrugen? und dabei bisweilen nicht einen, sondern 
mehrere Sarkophage unter diesen aufstellten, geniigte als Gruftraum begreif- 
licherweise kein Loculus; es mu8te vielmehr ein férmliches Cubiculum zur 
Aufnahme der Sarkophage hergerichtet werden. Hatte man dagegen nur 
kleinere Partikel eines heiligen Leibes im Altargrab zu bergen, so waren 
umgekehrt fiir dasselbe nur geringe MaBe nétig, wiewohl es selbst in solchen 
Fallen stets weit gré8er zu sein pflegte, als an sich erforderlich gewesen 
ware. 


Das Sepulcrum des Hochaltares in S. Cecilia, in das Paschalis I. die Gebeine der 
hl. Cacilia, des hl. Valerianus sowie der hll. Tiburtius, Maximus, Urbanus und Lucius 
ibertrug’, bildet z. B. eine geraumige Kammer und ebenso verhielt es sich mit dem 
Altargrab in SS. Quattro Coronati, in dem Leo IX. die Leiber der vier Gekronten 
und zahlreicher anderer Martyrer beisetzte®. Die letztere Altargruft wurde 1624 ver- 
schittet und durch eine neue, tiefer in die Apsis hineinliegende  ersetzt, 
aber bei Saieees We die in jiingster Zeit stattfanden, wieder aufgedeckt. Die 
Gruftkammer des Hochaltares in S. Prassede, in die Paschalis I. viele Heiligenleiber 
aus den Katakomben tbertrug*, ist ca. 2,85 m breit, 2,55 m tief und ca. 1,75 m hoch*. 
Das Bodengrab unter dem Stipes des heutigen Hochaltares in S. Giorgio in Velabro 
mifSt 1 m in die Lange, 50 cm in die Breite und 30 cm in die Tiefe. Das in SS. Apostoli 
zv Rom entdeckte, vom Hochaltar des 6. Jahrhunderts herrihrende Reliquiengrab 
bat 30 cm im Geviert und geht 20 cm in den Boden hinein, Mafie, wie sie Ahnlich 
auch wohl dem Sepulcrum des Altares in der Unterkirche von SS. Cosma und 
Damiano daselbst eignen dirften. Das Reliquiengrab des im 5. Jahrhundert er- 
richteten Vitalisaltares in S. Vitale zu Ravenna war 30 cm lang, 23 cm breit und 
15 cm tief; das des Altares von S. Giovanni in Oleo zu Rom ist 47 cm lang, 36 cm 
breit und 75,5 cm tief. Das Sepulcrum unter dem Altar der Januariuskatakombe zu 
Rom zeigt bei einer Lange von 55 cm rechts eine Breite von 31 cm, links von 29 cm 
und steigt 36 cm in den Fufboden hinab. 


* Perist. h. 5, y. 515 f. (M. 60, 407); vgl. den 
Hymnus auf die hl. Eulalia: Sic venerarier 
ossa libet — Ossibus altar et impositum (H. 3, 
v. 211 f. []. c. 356]) und den Hymnus der acht- 
zehn Martyrer von Saragossa: Haec sub al- 
tari sita sempiterno — Lapsibus nostris veniam 
precatur — Turba (H. IV, y. 189f. [1]. c. 376]). 

7 Vita Pauli I. (757—767) n. 259 (Duch. I, 
464): Cernens plurima sanctorum coemeteria 
loca neglecta ac desidia antiquitatis ma- 
xima demolitione atque jam vicina ruinae po- 
sita, protinus eadem sanctorum corpora de 
ipsis dirutis abstulit coemeteriis... per titu- 
los ac diaconias seu monasteria et reliquas 
ecclesias cum decenti studuit recondi honore, 


vgl. auch Vita Pasch. I. (817—824) n. 431, 
Sergii II. (844—847) n. 491, Leonis IV. (847 bis 
855) n. 517 (Duch. II, 53 93 115). 

8 Duch. II, 56. 

® Duch. 115. 

10 Duch. II, 54. 

** Die Grabkammer wurde in der Barockzeit 
nicht nur nach der sie umziehenden Ring- 
krypta zu gedffnet, sondern auch yom Schiffe 
der Kirche her mit einem Zugang versehen, so 
da8 sie ihren Charakter als Sepulcrum vollig 
verlor und die in ihr aufgestellten Sarkophage 
nur mehr in einer rein auBerlichen Beziehung 


zu dem wber ihnen sich erhebenden Hochaltar 
stehen. 
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Von den beiden Bodengrabern in St. Emmeram zu Regensburg hat das des 
Dionysiusaltares im Westchor eine Lange von 1,41 m, eine Breite von 1,04 m und 
eine Tiefe von 98 cm; dasjenige des Emmeramsaltares ist so grof, da® der 1,98 m 
lange, 65 cm breite und 54 cm hohe Steinsarg, welcher die Gebeine des Heiligen 
barg, von dem Boden wie von allen vier Seiten noch etwa 15 cm entfernt bleibt. Das 
Bodengrab im Dom zu Hildesheim mift ca. 1,50 m im Geviert und hatte wohl etwa 
ebensoviel an lichter Hohe. 

Das Altarsepulcrum in der Basilika von Henschir Akhrib, nach der Weihe- 
inschrift von ca. 581, besaB, um auch einige Beispiele aus der altchristlichen Kirche 
Nordafrikas anzufihren, eine Lange von 90 cm, eine Breite von 44 cm und eine 
Tiefe von 34 cm*?. Das in einer der Basiliken zu Kherbet bou Addoufen gefundene 
Altargrab war 1,34 m lang und 45 cm breit**, wahrend das zu Thamallula bei Toque- 
ville entdeckte Sepulcrum nur 36 cm lang, 16 cm breit und 12 cm tief war. Das 
Bodengrab, das im alten Tropaum in der Dobrudscha in den Ruinen der sog. 
Zisternenkirche und der sog. byzantinischen Basilika unterhalb der Stelle entdeckt 
wurde, an der einst der Altar stand, ma8 1,20 <1 m in die Tiefe und Breite*. 


Indessen mag es bei den angefiihrten Beispielen sein Bewenden haben. 
Sie reichen véllig aus, um eine Idee von der groBen Verschiedenheit der 
MaBverhdltnisse des Bodengrabes zu vermitteln. Verschieden wie die Maf8e 
war aber auch die Beschaffenheit des Bodengrabes. 


Von den drei vorhin genannten aus nordafrikanischen Basiliken war das erste in 
den felsigen Grund eingehauen, das zweite wurde von vier in die Erde eingesenkten, 
kastenformig zusammengestellten Marmorplatten gebildet, das dritte bestand aus 
einem ausgehoéhlten Steinblock von 45 cm Lange, 32 cm Breite und 23 cm Hohe. 
Fir das zu Pola aufgefundene altchristliche Altargrab hatte man eine ca. 65 cm 
lange, 47 cm hohe und 40 cm breite Steinkiste benutzt'*. Das Bodengrab des alt- 
christlichen Altares zu St. Peter im Holz bestand aus einer Steinkiste von 1,20 m 
Lange, 42,5 cm Breite und 60 cm Hohe, die man aus einem antiken Grabaltar an- 
gefertigt hatte, indem man diesen an der Vorderseite rechteckig aushohlte und dann 
die Hohlung oben mit einem Falz zur Aufnahme der Verschlufplatte versah, die 
Reliefs an den Seiten — ein Jiingling in Tunika und Panula mit Schreibuntensilien in 
der linken Hand und eine Dienerin mit Aquamanile und Mantile — belieB (Abb. S. 132). 
Die Kiste befand sich 40 cm unter der Sockelplatte des Altares. Eine Steinkiste 
dient ferner als Altargrab fiir die Gebeine des hl. Nikolaus in der Krypta von 
S. Niccola zu Bari, desgleichen befanden sich in einer inwendig mit Blei ausgekleide- 
ten Steinkiste von 1,28 m Lange, 0,65 m Breite und 0,66 m Hohe die Reliquien des 
hl. Dionysius in dem Bodengrab unter dem Altar des Westchores von St. Emmeram 
zu Regensburg. 

Ein roher Steinsarkophag, der in den Boden eingesenkt worden war, bildete zu- 
folge der 1880 vorgenommenen Ausgrabungen das Reliquiengrab des Altares der hei- 
ligen Christina zu Bolsenaté, eine antike Aschenurne das von Paschalis I. 
(817--824) in S. Maria Maggiore zu Rom im Boden der Confessio des Hochaltares 
geschaffene Altarsepulcrum’”?. Aus Marmorplatten setzte sich das Sepulcrum des 


12 Wél. d’archéo.. XXIII (1903) 10. 

12 Bullet. archéol. 1902, 338; die Tiefe ist 
nicht angegeben. 

14 Recueil XLI (1907) 232. 

15 Vgl. oben S. 532. 

16 Mitt. XVI, N. F. (1890) 1. 

160 Bullet. 1880, 112 f. 

17 Fr, Liveranni, Del nome di Santa Maria 
ad Praesepe (Roma 1854) 82. Die Urne wurde 
gelegentlich der Arbeiten gefunden, welche 
durch Benedikt XIV. 1747 ausgefihrt wurden. 


Als damals der Hochaltar abgebrochen wurde, 
ergab sich, daB er zwei Mensen hatte, von 
denen die untere oben von einer Karniesleiste 
umgeben, also mit Vertiefung versehen war 
(vgl. oben S. 262). Im Stipes entdeckte man eine 
antike Aschenurne, die noch ihre heidnische 
Inschrift trug und als Sepulcrum diente. Die 
im Text erwahnte Aschenurne traf man an bei 
den weiteren, durch die Errichtung des heuti- 
gen Baldachins geforderten Arbeiten im Fub- 
boden der unter dem Altar befindlichen Con- 
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Altares in SS. Apostoli zusammen, und ebenso verhalt es sich mit dem jetzt seiner 
Deckplatte beraubten Bodengrab unter dem Hochaltar von S. Giorgio in Velabro. 
Das Sepulcrum des Altares in der Januariuskatakombe zu Neapel wurde in den Tuff 
eingehauen, aber mit Marmorplatten ausgekleidet. In Mauerwerk war hergestellt 
das Reliquiengrab, das man unter dem Hochaltar zu Grado entdeckte*. Desgleichen 
sind gemauert die beiden Bodengraber in St. Emmeram zu Regensburg, das Boden- 
grab im Dom zu Hildesheim und das Sepulcrum unter dem Altar in S. Giovanni in 
Oleo zu Rom, wie denn tiberhaupt das Bodengrab am haufigsten in Mauerwerk aus- 
gefithrt worden sein dirfte. Bei groferen, cubikulaartigen Altargrabanlagen war das 
sogar das einzig tunliche. 


2. Confessio des Bodengrabes. Das Bodengrab erscheint 
haufig, namentlich aber zu Rom, mit einer Vorkammer, Confessio 
(confessio, arca) ausgestattet. Die Apostelgraber miissen mit ihr schon bei 
der Erbauung der Peterskirche und der konstantinischen Pauluskirche ver- 
sehen worden sein. 


Wenn scheinbar dem entgegen das Papstbuch in der Vita Xysti III. (} 440) sagt, 
Valentinian III. habe die Confessio des hl. Paulus aus Silber im Gewicht von 200 
Pfund gemacht', so kann es sich bei dieser Angabe, die zwar durch kein anderes 
Dokument belegt, aber an sich durchaus nicht unwahrscheinlich ist, nicht um die 
erstmalige Anlage der Confessio tiber dem Grabe des Vélkerapostels handeln, son- 
dern um eine Erneuerung und eine Neuauskleidung derselben, deren Verqnlassung 
die Beschadigungen gebildet haben moégen, welche die Confessio bei der Plinderung 
Roms durch Alarich (410) erlitten hatte. So errichtete Valentinian ja auch in der 
Lateranensischen Basilika ein neues Ciborium tiber dem Hochaltar an Stelle des 
kostbaren, von Konstantin gestifteten, das durch die Goten geraubt worden war. 
Sixtus III. selbst aber schmiickte damals die Confessio in St. Peter mit einer Silber- 
bekleidung im Gewicht von 400 Pfund. Auch ttber dem Grabe des hl. Laurentius 
entstand wohl schon in konstantinischer Zeit eine Confessio?, und es dtirfte auch bei 
ihr nur eine Restauration und Neuausschmiickung gewesen sein, was uns die Vita 
Xysti von den Arbeiten erzahlt, die Sixtus III. an ihr vornahm. 

Aus der Frithe des 5. Jahrhunderts stammt die aus Bodengrab und Kammer be- 
stehende Confessioanlage in der Alexanderbasilika an der Via Nomentana. Das jetzt 
wieder verschiittete Sepulcrum war bei seiner Auffindung gut, die Confessio dagegen 
nur mangelhaft erhalten, doch gelang es, mit Hilfe der entdeckten Fragmente die ein 
Marmorgitter mit Fenestella in der Mitte darstellende Front wieder zusammenzu- 
setzen* (Tafel 28 und 100). Im dritten Viertel des 5. Jahrhunderts héren wir von 
Confessioanlagen, die Papst Hilarus in den von ihm bei dem Lateranensischen Baptiste- 


fessio, die also zwischen Sepulcrum und 
Altar lag. Inschriften, die auf allen vier Seiten 
angebracht waren, bewiesen, daf sie das Sepul- 
crum war, welches Paschalis bei den von ihm 
vorgenommenen Umanderungen an Chor und 
Altar (Duch. L. P. II, 60) hatte anlegen lassen. 
Man las vorn: + Suscipe, intemerata Virgo, pre- 
ces famuli tui Paschalis PP; rechts: + Tuere, 
Christe, famulum tuum Paschalem PP; links: 
+ Exaudi, Domine, vocem servi tui Paschalis 
PP; hinten: + Intende voci orationis meae, rex 
meus et Deus meus, Paschali Papae. Beide Ur- 
nen wurden bei der Neuweihe des Altars in 
die von Benedikt XIV. geschenkte Porphyr- 
wanne gelegt, welche nun dessen Stipes bildete. 
Als Mensa wurden damals wieder die beiden 
alten Mensen verwendet (Liveranni 1. c. 107), 
spater aber durch eine andere, die jetzige, ersetzt. 


18 Mitt. N. F. XVI (1890) 5. 


N. 65 (Duch. L. P. I, 233): Fecit Valen- 
tianus Augustus confessionem beati Pauli apo- 
stoli ex argento, qui habet libras cc. 


> Vita Silvestri n. 47 (Duch. L. P. I, 181). 
Sie wird hier, wie es scheint, crypta genannt. 


* N. 65 (1. c. 233): Item fecit Xystus epi- 
scopus confessionem beati Laurentii martyris 
cum columnis porphyreticis et ornavit platomis 
transendam et altarem et confessionem sancto 
martyri Laurentio de argento purissimo pens. 
1. L. Von der alten Confessioanlage in S. Lo- 
renzo ist nichts, nicht einmal das Grab der- 
selben mehr vorhanden, anders wie in St. Peter 
a in St. Paul, wo wenigstens dieses geblieben 
ist. 

4 Vgl. oben S. 193. 
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rium erbauten Oratorien schuf, 471 von einer Confessio in einer landlichen Basilika 
bei Tivoli, die mit silberner, mittels eines Schliissels versperrbarer Doppeltir aus- 
gestattet war, im Beginn des 6. von Confessioanlagen, die Symmachus (498—514) in 
der Andreasrotunde und in St. Peter herrichtete®. Daf die Reliquien sich auch bei 
allen diesen in einem unter der Confessio angebrachten Bodengrab befanden, ist 
angesichts des damaligen Brauches zweifellos. Ausdriicklich sagt das beziiglich der 
Confessio der hll. Protus und Hyacinthus, einer der von Symmachus in der Andreas- 
rotunde geschaffenen Anlagen, die von dem Papst selbst fir dieselbe verfaBte In- 
schrift, die sich erhalten hat’. 

Was den Zweck der Confessio anlangt, so diente sie vor allem 
zur Aufnahme von Tiichern und sonstigen Gegenstanden, die man durch 
Niederlegung am Grabe heiligen wollte®. Dann sollte sie den Andachtigen 
gestatten, das Grab zu sehen und in nachster Nahe desselben ihre Andacht 
zu verrichten, zu welchem Ende man das Tiirchen oder Fensterchen, das 
sie verschlo8, 6ffnete und den Kopf in sie hineinbrachte. Sehr interessant 
ist, was Gregor von Tours in dieser Hinsicht beziiglich der Confessio Petri 
zu Rom berichtet®: Qui orare desiderat, reseratis cancellis, quibus locus ille 
ambitur, accedit super sepulcrum et sic fenestella parvula patefacta immisso 
introsum capite, quae necessitas promit, efflagitat*®*. Endlich wurde die 
Kammer, wie es scheint, auch wohl benutzt, um in ihr oder an ihrem Eingang 
Lampen aufzustellen, die man bei oder tiber dem Grabe zu Ehren des in ihm 
beigesetzten Heiligen brennen lassen wollte, wie das ja auch noch heute bei 
verschiedenen der alten Anlagen dieser Art, die sich erhalten haben, geschieht. 

Hatte der Altar die Form eines vierstitzigen Tischaltares und stand er un- 
. mittelbar tber dem Sepulcrum — als Beispiel sei genannt der Altar der ersten Vi- 
talismemorie zu Ravenna‘! —, so bedurfte es nattrlich einer Confessio nicht, noch 
war tberhaupt eine solche méglich, da ja das Grab in diesem Falle ganz frei lag. 
Ahnlich verhielt es sich bei einstiitzigen Tischaltaren, wie bei der in der altchrist- 
lichen Basilika zu St. Peter im Holz aufgefundenen Altaranlage, wenn der Stipes das 
Sepulcrum nur teilweise bedeckte. 

Um indessen eine noch nahere Verbindung mit dem Altargrab zu schaf- 
fen, als die bloBe Confessio sie bot, sowie in einzelnen Fallen auch, um das 
Grab im Innern inzensieren’, oder um kostbare Ole in dasselbe gieBen zu 


SSDuch. Way Pex yi. 

§ Vita Hilari n. 69; Vita Symmachi n. 79 
(Duch. I, 242 261). 

7 J. B. de Rossi, Inscr. christ. II, 42: Mar- 
tiribus sanctis Proto pariterque Hiacyntho — 
Symmachus hoc parvo veneratus honore pa. 
tronos — Exornavit opus sub quo pia cor- 
pora rursus — Condidit; his aevo laus sit pere- 
ennis in omni. 

8 Uber den Brauch, die Pallien und Ora- 
rien in die Confessio des Apostelfirsten zu 
legen, vgl. J. Braun, Die liturgische Gewan- 
dung im Okzident und Orient (Freiburg 1907) 
580 und 642. 

9 De gloria mart. n. 27 (M. G. SS. rer. Merov. 
I, 504). 

10 Vg]. auch De gloria conf. n. 36 (1. c. 770), 
wo dasselbe von dem Grab des hl. Venerandus 
in der Venerandusbasilika bei Clermont berich- 


Braun, Der christliche Altar I 


tet wird: Est ibi et sepulcrum sancti Venerandi 

- super quod caput per fenestellam quique 
vult immittit, precans quae necessitas cogit. Die 
Schrift De miraculis s. Stephani 1. 1, c. 12 (M. 
41, 12) erzahlt von einem Manne, der, weil an 
der Zunge gelahmt, zur Memoria des hl. Ste- 
phanus wallfahrte, hier aus Mangel eines Ora- 
riums einen Armel seiner Tunika durch die 
Fenestella der Memoria herablief, ihn dann 
herauszog, an seinen Mund brachte und geheilt 
wurde. Uber die noch heute zu Neapel be- 
stehende Sitte, nach der an Kopfschmerzen 
Leidende ihren Kopf in eine im Altar der 
Krypta von S. Aspreno angebrachte Nische 
stecken, vgl. oben S. 154. 

11 Vgl. oben S. 162. 

12 Im Papstbuch n. 401 wird von Leo III. be- 
richtet (Duch. L. P. II, 18): Hic fecit in basilica 
beati Pauli turabula apostolata ex auro puris- 
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j j j ine 
kénnen'®, verband man die Confessio durch einen Schacht oder durch e 


2) 


Offnung in der Deckplatte des Sepulcrums mit dem Grabraum, jedoch So, 
da8 Schacht und Offnung’* durch ein Gitter, eine Klappe oder eine sonstige 
Vorrichtung verschlossen werden konnten. . 

Solcher Verschliisse (Katarakte) gab es bei der Confessio des hl. Petrus zWel, 
wie wir aus einem Schreiben der Legaten des Papstes Honorius erfahren”. Bei der 
Confessio des hl. Paulus gibt es noch heute drei Schachte, von denen einer tiefer 
geht als der andere. Doch sind nicht alle eine primitive Einrichtung, vielmehr sind 
zwei sicher erst nachtraglich angebracht worden. Es ergibt sich das aus dem Um- 
stande, daf® sie den Namen PAVLVS, welcher spatestens zur Zeit der Erbauung der 
zweiten Kirche, d. i. der Zeit Valentinians II. (375—392), in der marmornen Deck- 
platte des Grabes eingehauen wurde, durchbrechen*. 

Ein besonderer Anlaf fiir die Anlage eines Schachtes war dann gegeben, wenn 
das Grab tief im Boden lag, so daB die Confessio nicht unmittelbar tber ihm an- 
gebracht werden konnte, doch blieb die Herstellung einer Verbindung von Confessio 
und Sepulcrum nicht auf diese Falle beschrankt, wie sich beispielsweise aus den 
Feststellungen ergibt, welche man bei dem urspriinglichen Hochaltar von SS. Apostoli 
zu Rom, einer Schopfung des 6. Jahrhunderts, machte. Die Confessio lag bei ihm 
unmittelbar tiber dem Reliquiengrab. Nichtsdestoweniger zeigte die Deckplatte des 
letzteren in der Mitte eine verschlieBbare Offnung, hier natiirlich ohne einen Schacht, 
welche die Vorkammer mit dem Loculus verband. 

In eigenartiger Weise, namlich durch kleine, in eine muldenfoérmige Vertiefung 
miindende Kandalchen, hat man bei dem altchristlichen Altar in S. Apollinare nuovo 
zu Ravenna und bei der Altarsockelplatte im bischéflichen Palaste daselbst die Be- 


halter der Reliquien mit der Confessio verbunden*® (Tafel 16 und 102). 
Von Confessioanlagen aus spaterer Zeit zeigen einen Schacht die Confessio des 
Nikolausaltares in der Krypta von S. Nicola zu Bari und des Matthausaltares in der 


simo 2, ex quibus unum misit intus super 
corpus ejus qui pensat lib. 2. In dem 
Schacht des Paulusgrabes hing noch im 12. 
Jahrhundert standig eia WeihrauchfaB, in das 
der Papst an der Vigil des Festes des Heiligen 
neue Kohlen und neuen Weihrauch legte, wie 
wir dem um 1141 entstandenen Polypticus des 
Kanonikus Benedikt, dem 11. rémischen Ordo 
Mabillons, entnehmen. (N. 69 [M. 78, 1051].) 
Von dem gleichen Brauche am Grabe des hl. 
Petrus erfahren wir zu Ende des 12. Jahrhun- 
derts durch den Ordo des Cencius (N. 71 [M. 
78, 1095].) Er vollzog sich bei der Vigilfcier 
des Petrusfestes. 

18 Paul.Nol. c. XXI, 590 s. (C. SS. eccl. 30, 177). 

‘4 In der Vita Benedicti III. n. 570 (Duch. II, 
146) wird die Miindung des Schachtes billicus 
(= umbilicus) genannt. 

15 Epistol. collect. Avell. n. 218 (C. SS. eccl. 
_ 35, 680). 

16 Uber das Alter der Inschrift vgl. H. Grisar, 
Analecta Romana I (Roma 1899) 262 sq., Quer- 
schnitt der Schachte daselbst 267, Abb. der In- 
schrift und der Schachtdffnungen Tfl. VII. Vgl. 
auch J. Wilpert, Die Papstgraber in der Caci- 
liengruft (Freiburg 1909) 101. 

17 Voi. auch die Einrichtung des Sepulcrums 
unter dem Altar der heutigen Unterkirche von 
SS. Cosma e Damiano zu Rom (vgl. oben S. 194). 

*8 Vgl. oben S. 197. Ein Reliquiengrab, das 
durch Kanalchen eine Verbindung nach aufen 


hatte, wurde von P. A. Mader S. D. S. auch in 
den Ruinen einer altchristlichen Siedelung 
Stidjudaas entdeckt, ohne daf derselbe jedoch 
den Charakter der fiir ihn ratselhaften Anlage 
erkannte. Es befand sich in einem 56 cm hohen, 
oben fast runden und hier 90 cm im Durch- 
messer haltenden Steinblocke und bestand aus 
einer 52 cm langen, 42 cm breiten rechteckigen 
Vertiefung zur Aufnahme des VerschluBsteines 
und dem 30 cm im Durchmesser zeigenden 
kreisformigen Behdalter, der am Boden eine 
ovale Mulde, an der Seite aber an zwei einan- 
der gegeniiberliegenden Stellen eine bis zum 
Rand der oberen Vertiefung reichende Rinne. 
aufwies. Aufen am Rand des Steinblockes 
waren entsprechend den beiden Rinnen zwei 
kubusartige, 10 cm breite Ausschnitte ange- 
bracht. Ein Kanalchen, das yon denselben aus- 
ging und in die Rinnen miindete, verband die 
Ausschnitte und die Rinnen und damit zugleich 
die Ausschnitte und den Behalter miteinander, 
so da jene gleichsam kleine Vorkammern zu 
diesem bildeten. Daf die Anlage ein Reliquien- 
grab war, scheint mir zweifellos; dagegen muB 
dahingestellt bleiben, ob sie auch Altargrab war. 
Vgl. P. A. Mader, S. D. S., Altchristliche Basi- 
liken und Lokaltraditionen in Sidjudaa (Pa- 
derborn 1918) 108 nebst Skizzen der Anlage. 
Eine Photographie des Steinblockes yerdanke 
ich der Freundlichkeit des Herrn Prof. Ricker 
zu Minster. 
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Krypta des Domes zu Salerno. Auch beim Kreuzaltar im Dom zu Hildesheim fihrte 
ein solcher aus der Confessio im Stipes (Abb. S. 204) in das unter ihr befindliche 
Epiphaniusgrab. Nicht durch eine Offnung oder einen Schacht, sondern durch einen 
schmalen Schlitz ist bei dem Altar des Westchores in St. Emmeram zu Regensburg ein 
Zugang aus der Confessio zu dem hinter ihr liegenden Grabraum hergestellt (Abb. 
S. 567 und Tafel 105). 


Ubrigens war eine Verbindung von Confessio und Sepulcrum keineswegs all- 
gemein gebrauchlich. So fand sich kein Schacht oder sonst eine Offnung bei den 
Altargrabern, die zu Pola, Grado und S. Zeno entdeckt wurden, und ebensowenig bei 
dem Sepulcrum des Altares in der Katakombe von S. Gennaro zu Neapel, bei dem 
Markusgrab unter dem Hochaltar von S. Marco zu Venedig sowie bei den Altar- 
sepulcra, die zu Henschir Akhrib*®, Kherbet bou Addoufen”’, Lambessa”, Bir Haddada” 
und anderswo bei den Ausgrabungen in den Ruinen der altchristlichen Basiliken 
Nordafrikas zutage traten. Bei anderen Beispielen laBt es sich heute nicht mehr fest- 
stellen, ob Confessio und Grab ehedem in dieser Weise miteinander verbunden waren, 
weil die urspriingliche Verschlufiplatte nicht mehr vorhanden ist. 


3. Ausstattung der Confessio. Haufig berichtet das Papst- 
buch von einer Ausschmiickung rémischer Confessioanlagen durch 
die Papste. Es waren begreiflicherweise vor allem die Confessiones der 
Apostelfiirsten, denen diese ihre Sorge zuwandten, doch erfuhren auch andere, 
minder hervorragende, ja selbst wenig bedeutsame Confessioanlagen, wie die, 
welche Hilarus in den Kapellen des Baptisteriums der Laterankirche und 
Symmachus in der Andreasrotunde bei St. Peter errichtete, die Freigebigkeit 
der Papste. 


Die Confessio pflegte im Innern wie im AufSern verziert zu werden. Das 
Papstbuch hebt wiederholt ausdriicklich hervor, dafi diese oder jene Confessio von 
innen wie von auBen Schmuck erhalten habet. Im Auferen der Confessio wurde vor 
allem die Front, welche dem Schiff der Kirche zugewandt war, mit Dekor bedacht. 
Lag die Confessio im Boden, so war es natirlich unmdglich, die tibrigen Seiten der- 
selben von auffen zu verzieren. Eine besondere Sorgfalt scheint man’ der Aus- 
schmiickung der Gitter und Tiirchen der Fenestella der Confessio zugewendet zu 
haben. Erwahnt doch selbst die Charta Cornutiana, die Dotationsurkunde einer 
schlichten Landkirche, unter den Gegenstanden, welche derselben’ als Ausstattung 
zuteil wurden, zwei Tiirchen aus Silber ftir die Confessio?. 


Das Material, welches die Papste zur Ausstattung der Confessio gebrauch- 
ten, war vornehmlich Gold und Silber, und zwar bisweilen in auSerordentlicher 
Menge. So erfahren wir, daf Leo II. bei der Neuausstattung des Altares und der 
Confessio Petri 453 Pfd. reinen Goldes verbrauchte*. Als dann die Sarazenen den 
ganzen Schmuck geraubt hatten, erneuerte Leo IV. ihn, soweit die Verhaltnisse das 
gestatteten, und verwendete dabei allein auf die Confessio 208 Pfd. Silber’. Die Aus- 
schmiickung der Confessio in S. Maria in Domnica durch Paschalis I. erheischte 
115 Pid. Silber; diejenige der Confessio in S. Susanna durch Leo III. 103 Pfd. Silber’. 
Fir Altar und Confessio in S. Prassede gebrauchte Paschalis I. zusammen 300 Pfd. 
Silber, fiir Altar und Confessio in S. Cecilia Silberblech im Gewicht von 153 Pfd.°. 


19 Mél. d’archéol. XXIII (1903) 10. 2 Duch, &. Pst) CXENT- 

20 Bullet. archéol. 1902, 338 340. 3 N. 392 (Duch. II, 14). 

21 Mél. XVIII (1898) 470. ; p 

22 Recueil 1873/74, 411. 4 Vita Leonis IV. n. 513 (Duch. I, 114). 
Vita Leonis III. n. 366 (Duch. II, 3). 


1 Vgl. z. B. Vita Paschalis I. n, 485 (Duch. 
II, 55): Confessionem (in S. Maria in Dom- Vita Paschalis I. n. 435 und 440 (Duch. H, 


5 
6 
nica) cum rugulis intus et foris adornayit u. a. 55 57). 
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Ihrer Art nach bestand die Ausstattung, welche die Papste nach dem 
Liber Pontificalis romischen Confessionen angedeihen liefen, in einer Bekleidung aus 
Gold- oder Silberblech, mit der diese innen und aufen versehen wurden. Daf die- 
selbe reich ornamentiert war, darf mit Sicherheit angenommen werden, wenn auch 
das Papstbuch nur wenig daritber mitteilt. In der Confessio Petri lieB Leo III. den 
Heiland stehend zwischen Petrus und Paulus darstellen; alle drei trugen eine mit 
Edelsteinen besetzte Krone’. Leo IV. brachte bei seinen Erneuerungsarbeiten in ihr 
das Bild des thronenden Erlésers an, den rechts Cherubim, links Apostel begleiteten. 
Die Tire zeigte die Bilder der Apostelfiirsten’. Paschalis I. schmiickte, wie das 
Papstbuch berichtet, Altar und Confessio des Prasepeoratoriums in S. Maria Maggiore 
in reinem Gold mit verschiedenen Darstellungen (cum diversis storiis)®, Sergius III. 
bekleidete die Confessio in S. Martino ai Monti mit vergoldeten Silberplatten, auf 
denen Maria mit zehn Jungfrauen dargestellt wart®. Es ist nicht viel, was wir er- 
fahren, doch genug, um uns zum Schlusse zu berechtigen, da auch wohl bei Aus- 
schmiickung anderer Confessioanlagen Bildwerk zur Verwendung kam. In minder 
bedeutenden Kirchen, wie tiberhaupt dort, wo nur geringe Mittel zur Verfigung 
standen, wird man sich begniigt haben, die Confessio mit Marmor auszukleiden. 
Erhalten ist von allem Schmuck der rémischen Confessioanlagen aus dem ganzen 
ersten Jahrtausend leider nichts’, dagegen ist noch vollstandig vorhanden die tber- 
aus kostbare Ausstattung der Confessio in S. Ambrogio zu Mailand (Abb. S, 111 
und 112), des Werkes des Erzbischofs Angilbert II. (824—860). Denn der den Stipes 
des Hochaltares der Kirche bildende sog. Palliotto ist ja nicht anders als die Confessio 
der unter dem Altare beigesetzten Uberreste der hll. Ambrosius, Gervasius und Prota- 
sius, wie die an seiner Riickseite angebrachte Doppeltiir (Tafel 101) unwiderleglich 
bekundet. Er gibt uns ein gutes Bild der Ausstattung, wie man sie in altchristlicher 
Zeit und im friheren Mittelalter dem AufSern rémischer Confessioanlagen wird zuteil 
haben werden lassen. 


Wie man zu Rom im 12. und 13. Jahrhundert die Front der 
Confessio behandelte, zeigen mehrere interessante Beispiele, die sich aus jener 
Zeit in Kirchen sowohl der Stadt selbst wie ihrer Umgebung erhalten haben. 


Die Frontplatte der Confessio des 1111 von Paschalis II. neuerrichteten Hoch- 
altares von SS. Quattro Coronati (Tafel 102) gliedert sich in drei mittels einer 
Karniesleiste umrahmte und voneinander geschiedene Felder, von denen das mittlere 
die rundbogige Fenestella umschlieBt, wahrend die beiden anderen eine Inschrift 
enthalten, welche die von Leo IV. unter dem Altar geborgenen Reliquien aufzahlt 
und das Werk Paschalis’ II. verewigt. Ahnlicher Art ist die Front der Confessio in 
S. Andrea al Fiume zu Ponzano Romano in der Campagna und in S. Maria di 
Castello zu Corneto Tarquinia, nur fehlen bei diesen beiden auf den Seitenfeldern 
die Inschriften*?, 

Die beiden Seitenfelder der Frontplatte der Confessio des ehemaligen Hoch- 
altares in S. Lorenzo in Lucina, unter der der Kardinal Leo von Ostia 1112 von 
neuem die dem alten Altar entnommenen Reliquien barg, waren mit Kosmatenarbeit 
— Rauten und Sterne aus rotem Porphyr und griinem Serpentin — gefullt. Heute 


7 N. 392 (Duch, II, 14). 
® N. 513 (Duch. II, 114). 
* N. 450 (Duch. H, 62). 

10 N. 493 (Duch. II, 97). 


dern erst beim Neubau der Peterskirche aus 
einer anderen Nische in dieselbe wbertragen 
wurde. 

‘2 Auch die Frontplatte der Confessio in S. 


** Das den Heiland darstellende Mosaik (Knie- 
stiick), welches heute die halbrunde Nische der 
Confessio Petri schmiickt, ist sicher nicht iden- 
tisch mit dem von Leo IV. geschaffenen, wel- 
ches den Erléser thronend wiedergab und aus 
Silber bestand. Vielleicht, daB es sich urspriing- 
lich nicht einmal in der Confessio befand, son- 


Pietro e Marcellino an der Via Merulana sowie 
in S. Clemente zeigten ehedem die gleiche Be- 
handlung (Joan. Ciampini, Vetera monumenta 
I [Roma 1747] tay. XLII, n. 4 und XLIV, n. 1). 
Die Confessio in der erstgenannten Kirche exi- 
stiert nicht mehr, die heutige in S. Clemente 
ist moderne Erneuerung,. 
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befindet sich die Platte an der Riickseite des Hochaltares, wohin sie bei dessen Er- 
neuerung 1675 gesetzt wurde’. 


Eine noch reichere Ausstattung zeigt die Front der Confessio in S. Giorgio in 
Velabro. Die Leisten, welche die drei Felder, in welche dieselbe gegliedert ist, um- 
rahmen und voneinander scheiden, sind mit reichem Mosaik bedeckt. Der Bogen 
der das mittlere Feld einrahmenden Fenestella sitzt auf zierlichen, spiralférmig mit 
Stabchen umwundenen Saulchen. Die Seitenfelder enthalten eine von glatten Saul- 
chen und dreiseitigem Tympanon gebildete, mit einer Platte von Verde antico ge- 
fillte Adikula. Die Zwickel des Fenestellabogens und des Tympanons der Adikula 
sind ebenfalls mit Kosmatenarbeit verziert. Ein Gegenstiick zur Frontplatte der 
Confessio in S. Giorgio bildet die ehemalige Front der Confessio in S. Pancrazio, 
die heute oberhalb des Altares der Krypta in die Wand eingelassen ist, nur zeigen 
bei dieser auch die Saulchen der beiden seitlichen Adikula Spiralen. Aufferdem sind 
dieselben etwas hoher als die Saulchen der Adikula der Frontplatte in S. Giorgio, das 
Tympanon aber ist entsprechend flacher. Als Fiillung haben die Adikula hier eine 
Porphyrplatte. 


Sehr reich ist die jetzt tief im Boden steckende und deshalb nur mangelhatt 
sichtbare weifmarmorne Frontplatte der Confessio des Altares des Tempietto in 
Ara Coeli zu Rom. Sie zeigt tiber der viereckigen Fenestella ein rundbogiges Feld 
mit einem Reliefbild des Lammes Gottes. Um Fenestella und Bogenfeld zieht sich 
eine kraftige, mit Akanthusblattern verzierte Umrahmung, das Ganze aber steht 
unter einem mit Kosmatenmosaik geschmiickten Stichbogen, der beiderseits auf 
einem stammigen, spiralférmig mit Mosaik verzierten Sdulchen sitzt. In seinen 
Zwickeln ist in Relief auf Mosaikgrund links Maria mit dem Kinde im Strahlen- 
kranz, rechts Augustus dargestellt. Der Raum beiderseits neben dem Saulchen ist 
mit flachem plastischen Ornament belebt. Der breite Karnisrahmen, von dem die 
Platte oben und an den Seiten eingefaft wird, ist mit einem Herzblattfries ge- 
schmickt™*. 


Wohl erst im letzten Viertel des 13. Jahrhunderts, also weit spater als die 
bisher angefiihrten, entstanden die Confessiofront in SS. Nereo ed Achilleo (Tafel 55) 
sowie die in S. Cesario zu Rom (Tafel 104). Sie zeigen einen ganz anderen Charakter 
als die vorhin beschriebenen. Beide schliefen rechts und links mit einem kraftigen 
Pfosten ab, dem ein mit Kosmatenmosaik verzierter Pilaster vorgestellt ist, oben 
aber werden sie von einem Gebalk bekront, das am Fries gleichfalls mit Mosaik, am 
Sims mit Herzblatt belebt ist. Eine Fenestella ist weder in SS. Nereo ed Achilleo 
noch in S. Cesario in der Front angebracht. Der Zwischenraum zwischen den 
Eckpfeilern ist in der erstgenannten Kirche mit einem aus versetzten Reihen von 
Halbkreisen bestehenden Marmorgitter verschlossen, in der zweiten nach den 
Seiten zu durch einen Vorhang aus Marmor, den ein Engel teilweise liiftet, ein 
Motiv, das uns in den Kirchen Italiens bei gotischen Grabmdalern nicht selten be- 
gegnet, in der Mitte durch ein Eisengitter. Die Fenestella, eine rechteckige, mit 
einem Plattchen verschlieBbare Offnung, befindet sich bei beiden Anlagen mitten 
oben auf der Confessio zwischen dem die Front abschlieBenden Gebalk und dem FuB 
des Altarstipes. Sie ist in SS. Nereo ed Achilleo 18 X 15% cm gro; in S. Cesario, 
wo sie etwas gréBer ist, miBt sie ca. 25 cm im Geviert. 


Im Innern sind alle Confessiokammern, die sich aus dem 11., 12. und 13, Jahr- 
hundert erhalten haben, vollig schmucklos. 


18 Vgl. F. Grossi Gondi S. J., La confessio SS. Sebastiano vgl. oben S. 201. Heute an den 
dell’ altare maggiore a S. Lorenzo in Lucina  Langseiten angebracht, werden sie sich ur- 
in ,,Studi Romani“ I (1913) 53 f. spriinglich entsprechend der Offnung, welche 

14 Wegen der mit Kosmatenarbeit verzierten die Confessio mit dem Grabraum verbindet, 
Fenestellae der Confessio in der Platonia von an einer Schmalseite befunden haben. 
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4. Anordnung der Confessio. Hinsichtlich der Anordnung der 
Confessio lassen sich vier T y pen unterscheiden. Bei dem ersten liegt 
die Kammer zwischen Sepulcrum und Altar, der sich also nur mittelbar tiber 
dem Reliquiengrab, unmittelbar aber iiber der Confessio erhob. 

So verhielt es sich namentlich bei den beiden beriihmtesten Confessioanlagen 
der Christenheit, der Confessio des hl. Petrus und der des hl. Paulus. Andere Bei- 
spiele waren zu Rom die Confessio, welche Paschalis I. (807—824) unter dem Hoch- 
altar von S. Maria Maggiore und in S. Cecilia iber der Gruft der Heiligen und der 
mit ihr transferierten Martyrer herrichtete, die Confessio, welche Gregor IV. 
(827—-844) bei der Ubertragung der Leiber der hll. Callistus, Cornelius und Calepodius 
zwischen dem Sepulcrum und dem 
Hochaltar von S. Maria in Trastevere’ 
anlegte, die Confessio, welche er in 
der von ihm neuerbauten Basilika des 
hl. Markus schuf, sowie die Confessio, 
welche LeolV. (847—855) in SS. Quattro 
Coronati nach der Transferierung der 
vier heiligen Gekrénten tber dem 
Grabraum derselben herstellte. 

Zwischen Altar und Grab liegt die 
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Confessio auch beim Hochaltar von 
S. Marco zu Venedig. Eininder Krypta 
der Kirche unter dem Hochaltar auf 
vier wuchtigen Rundpfeilern sitzendes 
Massiv enthalt hier in seinem unteren 
Teil das Markusgrab, einen doppelt mit 
Marmorplatten ausgekleideten Locu- 
aZ lus, der bei seiner Wiederauffindung 

mit einer mit zwei Ringen versehenen 


fi 
ij Marmorplatte verschlossen und auBer- 
ZZ dem noch mit einem Zementestrich 
! Z iy 
ll YZ : sowie mit einer roh behauenen 
MW WZ Yj} 
ME Which Bett Mie Wali | ZZ tj, Marmorplatte bedeckt war. Uber 
Confessio des hl. Markus (Langsschnitt). dem Grab befindet sich eine grobe, 
Venedig, S. Marco (Nach Pieralisi) mit drei nebeneinanderliegenden 
Platten verschlossene Kammer, die 
Confessio, welche an der Riickseite durch eine Fenestella mit der Krypta in Verbin- 
dung steht. Da das Fensterchen so hoch tiber dem Fufboden angebracht ist, daB es 
von diesem aus nicht direkt zu erreichen ist, legte man unterhalb desselben eine vier- 
stufige halbrunde Treppe an. Uber der Confessio erhebt sich der Altar?. 
Beim zweiten Typus war die Confessio dem Grabe vorgelegt. Wie 
die Confessioanlage in SS. Nereo ed Achilleo zeigt, kommt er bisweilen selbst 
vor, wo man die Kammer ohne Schwierigkeit zwischen Grab und Altar hitte 
anbringen kénnen. Haufiger gelangte er jedoch zur Anwendung, wenn sich 
das Sepulcrum hart unter dem Altar befand. 


y= 
W (2) 


H 
7 


—a 


EK i 
(38) 


ir 
Wty 
ta! 


ih 


hwaen wale ‘ 


————————— 
ees ss 


‘L. P. n. 474 (Duch. II, 80). Beschreibung; in dem in Abb. gebotenen Langs- 


> Mitteilungen itiber die Wiederauffindung 
der Grabanlage im Jahre 1811 bei Sanctes 
Pieralisi, De vitis et lipsanis s. Marci evang. 
1. 2 Augustini Mariae Molini (Romae 1864) 
367 sq. Der Langsschnitt, mit dem der Verfasser 
den Text begleitet, entspricht nicht in allem der 


schnitt ist dieser Mangel beseitigt. Angelegt 
wurden Grab und Confessio beim Neubau von 
S. Marco in dem letzten Viertel des 11. Jahr- 
hunderts. Vgl. auch ,,Kirchenschmuck’ XIII 
(1869) if. mit Abb. nach Pieralisi. 
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Ein lehrreiches Beispiel findet sich zu 
Rom in S. Giorgio in Velabro (Abb. S. 200), 
ein anderes, nicht minder interessantes bietet 
der Dionysiusaltar des Westchores in der 
St. Emmeramskirche zu Regensburg. An der 
Ostwand der unter ihrem Westchor liegen- 
den St. Wolfgangskrypta erhebt sich ein 
machtiges, ca. 2,35 m im Geviert messendes 
Massiv, das bis zum FuBboden des Chores 
hinaufsteigt und oben eine 1,41 m lange, 
1,16 m breite und 98 cm tiefe ausgemauerte 
Grube enthalt, das Reliquiengrab. Vor diesem, 
aber tiefer hinabsteigend, ist eine Kammer 
von 1,44 m Hohe, 89 cm Breite und 50 cm 
Tiefe angelegt, die Confessio (Tafel 105). Sie 
steht mit dem Grabraum durch einen oben 
an der Riickseite angebrachten Schlitz von 
9 cm Hohe in Verbindung, nach der Kirche 
zu Offnet sie sich durch ein 92 cm hohes, 
47 cm breites, in einer Nische angebrachtes 
Fenster, das von zwei Saulchen im Uber- 
gangsstil begleitet ist. Das Fenster gestattete 
nicht nur, in die Kammer hineinzusehen, 
sondern auch miihelos hineinzusteigen, da 
es nur 58cm tiber dem FuSboden der Kirche 
liegt*. Der Sarkophag, welcher ehedem in 
demGrabraum des Dionysiusaltaresstandund —_ Confessioanlage (Langsschnitt). Regensburg, 
die Reliquien des hl. Dionysius, die man in St. Emmeram 
St. Emmeram zu_besitzen  behauptete, 
geborgen haben wird, ist noch yorhanden, doch befindet er sich nicht mehr an seinem 
urspriinglichen Platz, sondern in der Krypta des nérdlichen Anbaues des Westchores. 
Denn der in einer apsidenartigen Nische derselben aufgestellte, mit Blei ausgekleidete 
ratselhafte Steinkasten, dessen MaBe — er hat eine Lange von 1,28 m, eine Breite von 
65 cm und eine Hohe von 66 cm — vortrefflich zu den Maen der Grabkammer passen, 
ist zweifellos nichts anderes als der einst in dieser angebrachte Reliquienbehalter. 
DaB er sich bis heute erhalten hat, verdankt er dem Umstande, daB man ihn nicht 
zerstorte oder fiir andere Zwecke verwendete, als man ihn aus dem Grabraum ent- 
fernte, sondern aus Pietat ihn in jenen unbenutzten Raum itibertrug. 


Beim dritten Typus war die Confessio im Altarstipes angebracht, 
der somit zugleich als Trager der Mensa und als Confessio diente. Er erhielt 
zu dem Ende die Form eines mit einem Tiirchen oder Fensterchen versehenen 
Kastens, wurde er aber aus Mauerwerk aufgefiihrt, so sparte man in ihm 
uber dem im Boden befindlichen Sepulcrum eine kleine Kammer aus. Hohl- 
raum bzw. Kammer bildeten dann die Confessio. Angezeigt war dieser dritte 
Typus namentlich, wenn der Altar unmittelbar tiber dem Grab stand, das 
Niveau aber, auf dem er sich erhob, so niedrig lag, da8 vor dem Reliquien- 
grab eine Confessio nicht angebracht werden konnte. 


3 Die Kammer bildete auch eine Art Con- und ca. 70 cm Hohe. Ein Schacht, der die 
fessio zu dem im unteren Teile des Massivs Kammer mit dem Grabe verbande, ist nicht 
hinter dem Hauptaltar der Krypta liegenden yorhanden, doch ist auch ein solcher fiir eine 
Grab des hl. Wolfgang, einem mit Platten ge-  Confessio nicht wesentlich. Es war genug, daB 
deckten Raum von 1,64 m Tiefe, 64 cm Breite diese tiber dem Grabe lag. 
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Beispiele bieten die Confessioanlage in S. Alessandro an der Via Nomentana zu 
Rom, der Altar der Unterkirche von SS. Cosma e Damiano (Tafel 103), das in SS. Apo- 
stoli zu Rom entdeckte Altarfragment, der Altar in S. Giovanni in Oleo, der Altar der 
Basilika der Januariuskatakombe, der Nikolausaltar in der Krypta von S. Niccola zu 
Bari, der Matthausaltar in der Krypta zu Salerno, der zu St. Zeno gefundene altchrist- 
liche Altar, der Epiphaniusaltar im Dom zu HildeSheim; alles Monumente, von denen 
friher schon eine nahere Beschreibung gegeben wurde, auf welche daher hier ver- 
wiesen seit. Ein weiteres, auch durch seine kostbare Ausstattung sehr hervorragendes 
Beispiel ist der Hochaltar in S. Ambrogio zu Mailand (Tafel 101). hea 

Bei dem Hochaltar in S. Giorgio in Velabro (Abb. S. 200) ist der dritte Typus mit 
dem zweiten verbunden, so daf wir hier eine doppelte Confessio haben, von denen ‘die 
yor dem Sepulcrum befindliche zweifellos angelegt wurde, weil die andere, durch 
den Hohlraum des Altares gebildete, die Fenestella an der Riickseite des Altares hat, 
fiir die Glaubigen aber das Presbyterium nicht zuganglich war. Die Anlage dirfte 
schwerlich die einzige ihrer Art zu Rom gewesen sein. ‘Eine Verbindung des dritten 
Typus mit dem ersten zeigte der 1811 abgebrochene Hochaltar von S. Marco zu 
Venedig, eine Schépfung des 13.—14. Jahrhunderts, bei dem es sonach ebenfalls eine 
doppelte Confessio gab. Ein aus Marmorplatten sich zusammensetzender Kasten 
und an der Riickseite mit einer Fenestella versehen, unterhalb deren eine Bank fir 
Kranke angebracht war, bildete er eine von der Kirche aus zu erreichende obere 
Confessio tiber dem Markusgrab. Vermutlich wurde diese zweite Confessio angelegt, 
als die untere infolge des in die Krypta eindringenden Wassers nicht mehr besucht 
werden konnte® (Abb. S. 566). 


Bei dem vierten Typus ist die Confessio unterirdisch. Lag das 
Reliquiengrab tief in der Erde oder erhob sich der Altarraum gentigend hoch 
liber das Niveau des Schiffes der Kirche, so lieB sich auch im Boden ein Zu- 
gang zum Grabe herstellen, der namentlich zu Rom beliebt war. Man legte 
zu diesem Ende entlang der Apsiswand einen Gang von hinreichender Breite 
und Hohe an und fiihrte dann von ihm aus im Scheitel der Apsis einen Stollen 
bis zu dem unter dem Altar befindlichen Reliquiengrab, besser bis zur Wand 
der Kammer, in welcher die Reliquien beigesetzt waren. Denn ein Eintreten 
in das Grab war auch unterirdisch nicht méglich; man konnte auch unter 
dem Boden nur von au8en an dasselbe herantreten. 


Es scheint sogar, daB man nicht einmal immer in der Grabwand eine Fene- 
stella, ein Fensterchen, anbrachte, das einen Blick in das Innere des Grabes und auf 
die in ihm geborgenen Reliquienbehalter gestattete. Eine Fenestella konnte ich fest- 
stellen in der Confessio der 1911 ausgegrabenen Ringkrypta in S. Crisogono; des- 
gleichen mu es eine solche gegeben haben in der St. Emmeramsconfessio — in 
St. Emmeram zu Regensburg, wahrend die Bogenéffnung, welche bei der Ringkrypta 
zu Vescovio am Ende des Stollens angebracht ist, nicht zum Grabraum, sondern 
zu einer zwischen Altar und Grab liegenden zweiten Confessio fiihrte, die auch nach 
der Kirche zu noch eine Fenestella hatte. Keine Fenestella gab es in der unter- 
irdischen Confessio in St. Peter und in S. Marco zu Rom und auch wohl nicht in 
S. Cecilia. Zweifelhaft ist die Sache in S. Pancrazio. In SS. Quattro Coronati und 
in S. Prassede ist die urspriingliche Anlage so griindlich verandert worden, daB sich 
nichts mehr tber das ehemalige Vorhanden- oder Nichtvorhandensein einer Fene- 
Stella feststellen 14Bt. 

Ein Altar war urspriinglich wohl nicht der Grabwand vorgebaut. Jedenfalls 
war das nicht das Gewodhnliche. In der Confessio von S. Marco und S. Crisogono, 


4 " Vgl. oben S. 193 Hiss wo auch noch andere 5 Nah bei S : hae 
eispiele angefiihrt sind, sowie Tafel 28, 38 und 100. eres bei Sanctes Pieralisi a. a. O. 
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welche den ersten Zustand am payereceestcn widerspiegeln, fehlte er. Der Altar, 
der in der Contessio von S. Cecilia vor der Gruftwand steht, wurde laut Inschrift an 
der linken Seitenwand des Stollens 1075 von Gregor VII. geweiht: Dedicatum est 
hoc altare die III. mensis Junii per domnum Gregorium VII. PP. anno millesimo LXXV 
indictione III. In der St. Emmeramsconfessio zu Regensburg errichtete erst um 
977 Abt Ramwold einen Altar; der Altar in der Confessio zu Vescovio, der oben ein 
rundes, mit Falz zur Aufnahme des Sigillums ausgestattetes Sepulcrum zeigt, ent- 
stammt nach dem Schriftcharakter der der Oberflache der Mensa eingehauenen 
Stifterinschrift dem 15. Jahrhundert®. 

In der Ringkrypta der alten St. Peterskirche gab es keinen Altar’. Wenn im 
11, Ordo. der Kanonikus: Benedikt von einem Altar super sepulcrum S. Petri spricht, 
zu dem der Papst bei der Vigil des Sonntags Gaudete herabstieg, um ihn zu inzen- 
sieren®, so kann nicht der Altar der Ringkrypta gemeint sein, sondern nur ein Altar 
in der oberirdischen Arca. Denn die Vigil, welche der Papst an Ort und Stelle 
abhielt, nachdem er die Inzensierung vollendet und auf einer Bank Platz ge- 
nommen hatte, konnte unméglich in dem engen Stollen der Krypta gefeiert werden. 
Auch in dem Bericht des Romanus tiber die Hinterlegung der Pallien auf den ad 
corpus beati Petri befindlichen Altar und die dabei durch die Kanoniker von St. Peter 
gesungenen Vigilien ist nicht von einem Altar einer unterirdischen Confessio die Rede, 
sondern von einem solchen der oberirdischen, in der Basilika befindlichen Haupt- 
confessio®. 

Die Eindeckung des Ringganges und des Stollens bestand bald in Tonnengewé6l- 
ben, bald in Platten. Um die Gange erleuchten zu kénnen, wurden in den Wanden 
Nischen angebracht, in denen man eine Lampe aufstellte. Solche Nischen finden sich 
z. B. noch in der snerey De von S. Prassede, S. Apollinare in Classe, S. Apollinare 
Nuovo zu Ravenna uw, a. 


Man hat das Alter der unterirdischen, durch einen Ringgang zugang- 
lichen Confessio oft weit iiberschatzt. Keine der Anlagen dieser Art, die wir 
kennen, geht tiber das 8. Jahrhundert hinaus. Der 4u8ere Anlaf8 zu ihrer Ent- 
stehung war allem Anschein nach die Ubertragung der Uberreste der hl. Mar- 
tyrer aus den verlassenen und verfallenen Katakomben in die in der Stadt 
gelegenen Kirchen, welche, um die Mitte des 7. Jahrhunderts einsetzend, ge- 
rade in jener Zeit ihren Héhepunkt erreichte, in der auch die Altesten und be- 
deutendsten der unterirdischen Confessioanlagen geschaffen wurden, von 750 
bis 850. Dieses zeitliche Zusammentreffen ist zweifellos kein bloBer Zufall. 
Aber auch ein innerer Zusammenhang zwischen jenen Translationen und 
der Entstehung der unterirdischen Confessio ist unschwer erkennbar. Diese 
letztere sollte, das zeigt ihre ganze Einrichtung, eine Art von Nachbildung 
der Katakomben sein, soweit das unter der Apsis einer Kirche sich erméglichen 
lie8. Man wollte fiir die heiligen Uberreste der Martyrer eine Ruhestiatte 
schaffen ahnlich der, in welcher sie bis dahin geborgen gewesen waren, den 
Glaubigen aber sollte ein gewisser. Ersatz fiir die alten heiligen Statten, zu 
denen die vielen Generationen bis dahin in Andacht gepilgert waren, und zu- 


6 Civilta catt. ser. XVI, vol. 7 (1896, 3) 224 
und Rém. Quartalschrift XVI (1902) 14. 

7 Vgl. unten S. 571. 

8 N. 8 (M; 78, 1029): Deinde descendens ad 


corpus incensat altare super sepulcrum s. Petri 
et sic sedet in subsellio. 


® In Petri Mallii Historia sacra basil. Vatic. 


c. 1, n. 8 (AA. SS. Jun. VII, 35°; vgl. auch 104’). 
Den fraglichen Altar der Confessio erwadhnt 
auch Petrus Damianus in seinem an die Kaise- 
rin Agnes gerichteten Schriftchen De fluxa 
mundi gloria (C. 5 [M. 145, 814]), in welcher 
er diese daran erinnert, wie sie sub arcana B. 
Petri confessione ante sacrum altare ihm ihre 
Beichte abgelegt. 
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gleich eine Erinnerung an dieselben geboten werden. Der Ringgang vertrat 
hierbei die Ginge, die Confessio das Cubiculum der Coemeterien. In der Tat 
konnte man, wenn man die Treppen zur Krypta hinabstieg und durch den 
engen Rundgang zum weiteren Stollen schritt, hinter dessen Abschlu8wand 
das Grab lag, sich in die Katakomben versetzt glauben. 

Zu Rom gab es Anlagen der geschilderten Art in St. Peter, in S. Prassede, in 
SS. Quattro Coronati, in S. Marco, in S. Cecilia, in S. Saba, in S. Susanna, in 
S. Pancrazio und in S. Crisogono. Die Ringkrypta in St. Peter hat man als kon- 
stantinisch bezeichnet, doch ist das sicher irrig. Es ware auch sehr auffallig, wenn 
dieselbe nur im konstantinischen St. Peter zur Anwendung gekommen ware, nicht 
aber in der Paulusbasilika. Daf das aber in dieser nicht geschah, geht aus den 
Ausgrabungen hervor, welche in ihr beim Neubau zum Zwecke der Feststellung der 
urspriinglichen Anlage angestellt wurden. 

P. Grisar méchte Gregor d. Gr. die Anlegung der unterirdischen Confessio in 
St. Peter zuschreiben, indem er sich auf die Angabe des Liber Pontificalis*® stitzt: 
Hic (Gregorius) fecit, ut super corpus beati Petri missas celebrarentur, item et in 
ecclesiam beati Pauli apostoli eadem fecit*t. Allein Arbeiten bei dem Grabe des 
hl. Petrus, wie sie die Herrichtung der unterirdischen Confessio und der zu ihr fihren- 
den Gange voraussetzen, stehen im schroffsten Gegensatz zu den Anschauungen, welche 
der Papst in seinem Schreiben an die Kaiserin Konstantina entwickelt. Aufierdem 
bedurfte es keineswegs der Anlegung einer Ringkrypta mit unterirdischer Confessio, 
um super corpus beati Petri die Messe lesen zu kénnen, da ja schon ein Altar uber 
dem Grabe stand, der tiber der oberirdischen Confessio errichtete Grabaltar. Wollte 
Gregor aber das Grab mit einem Altar versehen, der ihm naher war als der tiber der 
vorhandenen Confessio sich erhebende Altar, so bedurfte es dazu nicht der Anlegung 
einer RKingkrypta mit unterirdischer Confessio; er brauchte nur in der oberirdischen 
Confessio, also zwischen dem Grab und dem tiber dessen Confessio angebrachten 
Grabaltar einen zweiten Altar zu errichten, wie es spater wirklich geschehen sein 
mu8, da sich ja im 11. und 12. Jahrhundert in dieser Confessio ein Altar befand??. 
Endlich hat Gregor in der Petersbasilika ersichtlich nichts anderes getan als in der 
Paulusbasilika. In dieser aber hat er sicher keine Ringkrypta mit unterirdischer 
Confessio angelegt, ja kann er keine angelegt haben, da es in ihr nie eine solche ge- 
geben hat. Was aber die angeftithrte Notiz des Papstbuches anlangt, so handeli die- 
selbe wohl nur von einer Neuordnung der Messen am Hochaltar in St. Peter und 
- St. Paul’ oder besser der Anordnung bestimmter, an demselben regelmabig zu feiern- 
der Messen. 


Rohault de Fleury neigt dazu, die Ringkrypta in St. Peter fiir eine Schépfung der 
Karolingerzeit anzusprechen, in der diese Art von Confessio sehr beliebt gewesen Sei, 
und zwar etwa als Werk Hadrians I. oder Leos IIJ. Zum erstenmal soll die Anlage er- 
wahnt werden in dem um das letzte Viertel des 8. Jahrhunderts entstandenen Enchiri- 
dion de sacellis et altaribus basilicae Vaticanae: Tandem pervenies per cryptam ad 
caput beati Petri principis apostolorum et exinde pervenies ad altare majus ejusque 
confessionem et exinde, post fusas poenitentiae lacrymas vadis ad locum, ubi idem 
apostolus apparuit cuidam mansionario suo, doch scheint das keineswegs sicher. 
Denn wenn man den Weg aufmerksam beobachtet, den das Enchiridion bei dem 
Rundgang durch die Peterskirche einschlagt, méchte man unter crypta fast lieber das 
vor der Apsis befindliche, von zwei Saulenreihen eingeschlossene Vestibulum ver- 
stehen, das hier crypta genannt sein mag, etwa weil es tiefer lag als das Niveau der 

SON 13) (uch: hy Pats 9512): ** So faBt auch Duchesne den Sinn der An- 


*t Analecta Rom. I, 301. Sas be tS) 
i - b. de Rossi, Inscript. christ. II, 226; 
12 Vel. oben S. 569. H. Grisar, Analecta Rom. I, 304. 


Zweites Kapitel. Arten des Altargrabes 571 


Kirche, oder weil es, von dem Schiff der Kirche durch die zwischen seinen Saulen 
angebrachten Schranken getrennt, mit der Confessio gewissermafen als ein Ganzes 
angesehen wurde*®. Ist aber crypta nicht als unterirdischer Ringgang zu deuten, 
dann ist unter der Statio ad caput beati Petri auch nicht eine zu Haupten des Apostel- 
grabes gelegene unterirdische Confessio zu verstehen, wie de Rossi meint. Eine An- 
nahme, gegen die auch durchaus die schlichte Art spricht, in der das Enchiridion 
die Statio ad caput beati Petri erwahnt, wahrend es bei Nennung des Hochaltares 
und der unter seiner Front befindlichen Confessio ausdriicklich zu Tranen der Bufie 
einladet. Ob sich der Fihrer mit der blofen Anfiihrung jener Statio begnigt hatte, 
wenn sie eine wirkliche zweite Confessio und dazu gar eine Confessio zu Haupten 
des Apostelfiirsten war? 

Sicher ist, daB in der alten St. Petersbasilika in der Apsis eine Ringkrypta be- 
stand*®, Wann dieselbe jedoch angelegt wurde, 1a{t sich nicht feststellen. Auffallend 
ist, daB Petrus Mallius im 12. Jahrhundert in seiner Geschichte der Vatikanischen 
Basilika der Anlage auch nicht mit einem einzigen Worte erwahnt, obschon er doch 
alles irgendwie Bemerkenswerte in St. Peter zum Preise der Basilika verzeichnen 
wollte und tatsachlich verzeichnet, Altare, Monumente, Reliquien usw. Und nicht 
anders macht es im 15. Jahrhundert Maffeus Vegius in seiner Schrift De rebus antiquis 
mirabilibus Basilicae s. Petrit?. Beide, Mallius wie Vegius, aber waren Kanoniker der 
Vatikanischen Basilika. Erweist ihr Schweigen nun freilich keineswegs, dafi die 
Ringkrypta in St. Peter zu ihrer Zeit nicht existierte, so bekundet es doch mit aller 
Bestimmtheit zweierlei: Erstens, da$8 in derselben kein Altar gestanden haben kann, 
und zweitens, dafi sie keine Statte von irgendeiner Bedeutung war, wie etwa die 
heutige unterirdische Confessio von St. Peter. In der Tat war sie, wenigstens zu 
Ende des Mittelalters, nur Begrabnisstatte, in welche Mannern das ganze Jahr ein- 
zutreten gestattet war, ausgenommen am Pfingstmontag, Frauen aber nur an eben 
diesem Tage’. 

Die Ringkrypta in der Kirche der SS. Quattro Coronati ist das Werk Leos IV. 
(847—855)”, doch ist der heutige Grabraum nicht der urspringliche. Dieser lag viel- 
mehr, wie die jiingsten Ausgrabungen bewiesen, vor dem jetzigen nach dem Schiff 
der Kirche zu. Die alte Grabkammer wurde 1624 durch Kardinal Millino verschiittet 
und die neue naher dem Scheitel der Apsis zu angelegt. Zugleich wurde der Treppe, die 
urspringlich gerade zur Krypta herunterstieg, ein gekrimmter Lauf gegeben. Ubrigens 
hatte schon Paschalis JI. 1111 an Confessio und Altar, welch letzterer durch Brand 
geschadigt und zerbrochen war, Arbeiten vornehmen lassen. von denen nech die 
Frontplatte der Arca, die der Papst unter dem Altar anlegte, Zeugnis gibt®, freilich 
seit 1624 von ihrer Stelle entfernt und tber dem linken Eingang zur Krypta an der 
Wand befestigt. Die Abbildung auf S. 524 bietet einen Einblick in die Confessio. 


15 Das Enchiridion geleitet den Pilger von 
den Altaéren im linken Querhaus zunachst zum 
Marienaltar vor dem linken Pfeiler des Triumph- 
bogens, von hier durch den linken Seitenein- 
gang des Vestibulum in den linken Arm des- 
selben ad caput beati Petri, meines Erachtens 
ein von den Glaubigen verehrtes Brustbild des 
Apostels, von dort zum Hochaltar und der Con- 
fessio in. der Mitte des Vestibulum, von diesen 
in den rechten Arm des letzteren zur Stelle, 
an der der hl. Petrus dem Mansionarius Theo- 
dorus erschien (Gregor. M. Dialog. II, c. 24 
{[M. 77, 277]). Dann verlaBt es das Vestibulum 
durch die rechte Seitentiir, vor der spater ein 
Altar der beiden Apostelfiirsten errichtet wurde, 
weil hier Silvester die Gebeine derselben abge- 
wogen haben sollte, um sie zu genau gleichen 
Teilen auf die Peters- und die Paulsbasilika zu 
verteilen (Petri Mallii Hist. bas. Vat. n. 113; 


De Rossi 1. c. 218; AA. SS. Jun. VII, 44°, 112°), 
wendet sich zunachst zum altare s. Petri no- 
mine Pastoris am rechten Pfeiler des Triumph- 
bogens und yon hier zu den Altaren des rechten 
Querarmes; das Ganze ein véllig symmetrischer 
und zugleich der einfachste und natiirlichste 
Weg, den das Enchiridion nehmen konnte. 

16 Vel. den Plan des Alfaranus bei de Rossi, 
Inscript. christ. urbis Romae II, 229. Ein Re- 
konstruktionsversuch bei Roh. II, Tfl. 131. 

17 Beide Schriften sind abgedruckt in AA. 
SS. Jun. VII 34° f. und 56”. 

18 J. Ciampini, De sacris aedif. a Constant. 
constructis c. 4, sect. 4, n. 10 (Romae 1747) 53. 
Von einem Altar, der in der Ringkrypta ge. 
standen, weif auch Ciampini nichts zu melden. 

‘9 Vita Leonis IV. n. 517 (Duch. II, 115). 

20 Vgl. oben S. 564. 
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Die unterirdische Confessio in S. Marco entstand beim Neubau der Basilika unter 
Gregor IV. (827—844). Ihre Eingange wurden verschlossen, als die Kirche im 
18. Jahrhundert im Barockstil modernisiert wurde”. \ 


Aus der Zeit Paschalis I. (817—824) stammen die Ringkrypten in S. Prassede und 
in S. Cecilia?*, Die erstere ist heute vollig verandert. Die ehemaligen Eingange des 
Umganges sind verschlossen und ein neuer in 
der Mitte des Choraufganges angelegt, welcher 
direkt in die ehemalige Grabkammer fihrt. AuBer- 
dem wurde diese nach dem alten Mittelstollen 
hin véllig ge6ffnet, so daB sie gegenwartig ledig- 
lich eine Erweiterung des Mittelganges darstellt. 

Gut hat ihren urspriinglichen Charakter die 
Ringkrypta von S. Cecilia bewahrt. Als Kardinal 
LY Rampolla die moderne Krypta unter dem Fub- 
boden vor der Apsis schuf, erhielt die Wand der 
Grabkammer itiber dem mittleren Altar dieser 
Krypta eine Fenestella. Der Eintritt in den Ring- 
gang erfolgt beiderseits von den Seitenschiffen her. 


=f Die Ringkrypta von S. Susanna, eine Schépfung 
pee Leos III. (795—816)*, ist fast bis zur Unkenntlich- 
Ringkrypta mit Confessio in ihreralten —_ x eit umgebaut. Nur Reste des Umganges erinnern 
Form (Grundrif). Rom, S. Prassede noch an ihre urspriingliche Beschaffenheit. Heute 
Oe ton oa bildet sie einen groBen Raum, der durch seine vor 
dem Presbyterium angebrachte barocke Treppen- 

anlage zuganglich ist und einen interessanten Ciboriumaltar hat. 


Die Ringkrypta in S. Pancrazio mit ihrer unterirdischen Confessio wird gelegent- 
lich der eingreifenden Restaurationsarbeiten entstanden sein, welche Hadrian I. 
(772—795) an der von Honorius I. (625—638) erbauten, damals aber dem Ruin nahen 
Basilika vornahm. Den Leib des Titelheiligen, dessen 
Grab sich auBerhalb der ersten Kirche befunden hatte, 
ubertrug schon Honorius unter den Altar seines 
Neubaues”. Die Reliquien des Heiligen sind heute 
nicht mehr im Altargrab vorhanden. Im Jahre 1798 
wurde die Kirche durch die Franzosen gepliindert, 
das Sepulcrum von ihnen erbrochen und die heiligen 
Uberreste zerstreut. Was davon noch erhalten blieb, 
erlitt dann das gleiche Schicksal, als die Mazzinisten 
und Garibaldianer 1849 die Kirche in der schmah- 
lichsten Weise behandelten. Bei der Restauration 
_der Kirche wurde die mit Kosmatenarbeit reich Ehemalige Ringkrypta mit Confessio 
gezierte Front der oberirdischen Confessio an die (Grundri). 
Wand tiber dem Altar im Mittelgang der Krypta Rom, S. Crisogono 
versetzt. Moglich, da8 gelegentiich jener Restauration 
auch die heutige korbbogige Einwélbung der Gange der Krypta entstand; sie macht 
jedenfalls nicht den Eindruck eines Werkes des ausgehenden 8. Jahrhunderts. 


*1 Vita Gregor. IV. n. 460 (1. c. 74). *8 Vita Paschal. I. n. 434 438 (1. c. 54 57). 
22 Vgl. tiber eine jiingere Untersuchung der 24 Vj P 
Anlage Dom. Bartolini, La sotteranea confes- ita Leonis III. n. 366 (. c. 3). 
sione della romana basilica di S. Marco (Roma 25 Vgl. Vita Honorii n. 120 und Vita Hadriani 
1844). Der Verfasser halt die Anlage irrig fir mn. 341 (Duch. 326 508) sowie die auf den Neu- 
einen Rest der Basilika, die nach dem L. P. bau des Honorius beziigliche Inschrift bei de 
epee (836—337) erbaute (N. 49 [Duch. Rossi, Inser. christ. II, 156. 
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Eine der Altesten unterirdischen Confessioanlagen zu Rom ist diejenige der ersten 
Basilika des hl. Chrysogonus, die im 12. Jahrhundert durch einen auf weit hoherem 
Niveau errichteten Neubau ersetzt, 1910—1911 aber in ihren Resten zum grofen Teil 
wieder bloBgelegt wurde. Die Anlage zeigte schon ganz den wtblichen Typus, 
Ringgang, Mittelstollen, Grabkammer vor dem Mittelgang und Fenestella, die den 
Stollen, die eigentliche Confessio, mit der Grabkammer verband. Entstanden ist sie 
allem Anschein nach bei Gelegenheit der Arbeiten, welche Gregor III. (731—741) an 
der Kirche ausfihrte, als er bei ihr Ménche ansiedelte”*. Daf sie eine dem urspriing- 
lichen Chorraum nachtraglich eingefiigte Anlage darstellt, daran 1aBt der Baubefund 
keinen Zweifel?’. 

Wann die Ringkrypta in S. Saba entstand, ist infolge der vielen Restaurationen, 
welche die Kirche erfahren hat, und des Mangels an sicheren Nachrichten heute nicht 
mehr zu bestimmen. Méglich, daf sie den Arbeiten zugehért, die Innocenz III. in 
der Kirche ausfiihren lieB, méglich aber auch, daf der Papst sie bereits vorfand, als 
er das Altarciborium und die schola cantorum in jener erbaute. Am Ende des Mittel- 
stollens ist heute ein Altar angebracht. Ein Bodengrab scheint heute hinter der Ab- 
schluBwand des Stollens nicht mehr vorhanden zu sein. 

AuBerhalb Roms sind mir in Italien nur drei Ringkrypten bekannt geworden. 
Die eine findet sich in S. Apollinare in Classe, die zweite in S. Apollinare nuovo zu 
Ravenna, die dritte in der Kirche von Vescovio, dem ehemaligen Bischofssitz des 
Sabinergebietes. 

Die Ringkrypta in S. Apollinare in Classe wird von Rohault de Fleury bezeich- 
net als eine im 9. Jahrhundert erfolgte Erweiterung einer Anlage des 6. Jahrhunderts, 
die dann im 12. eine abermalige Umanderung erfahren hatte*. Indessen kann nach 
dem Wortlaut zweier Inschriften, die jetzt an der linken Seitenwand des Mittelstollens 
der Krypta angebracht sind, urspriinglich aber die Front geziert haben werden, nicht’ 
zweifelhaft sein, daB die ganze Anlage erst dem 12. Jahrhundert entstammt und einen 
erst damals hergestellten Einbau in das aus dem 6. Jahrhundert herriihrende Pres- 
byterium darstellt. Die erste der beiden Inschriften lautet: Siquidem Ildebrandus, 
Theodino praesente Cardinali, Gerardo praesule consistente cum pontificum turba 
sacrum corpus levavit, sancto P. P. jubente ac cunctis adorandum, multa turba fluente, 
reverenter monstravit, Frederico imperatore regnante, Alexandriam quoque ex- 
pugnante, est factum hoc opus prece Gulielmi humillimi fratris, ingenio Achillis viri 
sagacis, pro quibus orate”. Die zweite: Operis hujus machinam cerne quisquis devote 
vitae supernae gloriam quaeris + factam (sic) post Christi ortum beatum est quidem, 
Classi cum revelatum martyris corpus + Apollinaris Domini atletae; omnes post istud 
videte. Afi milleno addito cursu vero centeni III quoque septuageni, tempus notate. 
Das opus hoc bzw. die machina operis huius, die Ringkrypta, stammt nach diesen 
Inschriften erst aus dem Jahre 1173. Ausdriicklich wird die Krypta als Schépfung 
»des Genies“ des kundigen Achilles bezeichnet, sie war also keineswegs ein Werk 
des 9. Jahrhunderts. Anlaf zu ihrer Herstellung gab nach der Inschrift die Erhebung 
des hl. Apollinaris, den man in einer Weise unter dem Hochaltar beisetzen wollte, 
daB das Volk den Sarkophag ganz sehen und an ihn herantreten konnte. 

Allerdings ist die Ringkrypta fiir das 8. und 9. Jahrhundert bezeichnend, doch 
schlieBt das nicht aus, daf nicht auch spater noch nach dem Vorbilde der bestehen- 
den neue angelegt wurden, wo die Verhdltnisse das anrieten. Das aber war zu 
Ravenna der Fall. Man hatte den Leib des hl. Apollinaris, dessen Ruhestatte sich 
in der Mitte des Langhauses der Kirche befand, erhoben, um ihn an einer geziemen- 


26 Vita Gregor. III. n. 186 (Duch. I, 418). lose Lesung: prece Gulielmi humillimi fratris 


27 Vgl.’auch den Bericht tiber die Ausgrabun- ingenio ac illis viris Agagis, und ibersetzt: 
gen in S. Crisogono in Nuovo Bullet. XVIJ_ Fait a la priére du trés-humble frére Guil- 
(1911) 54. mit Grundrif tay. I. leaume, par son genie et par les hommes Agagi. 

28 Roh. II, 112. Aus sagacis hat Rohault die Kistler Agagi ge- 


29 Rohault (a. a. O. 109) hat irrig die sinn- macht. 
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deren Stelle, d. i. unter dem Hochaltar, beizusetzen. Nun bot aber hier die Errichtung 
einer gewohnlichen Krypta kaum zu iiberwindende Schwierigkeiten. Ging man zu 
tief, so drohte Wasser einzudringen, stieg man nur wenig unter den Fufboden der 
Kirche herab, so muBte der Altarraum zu hoch hinaufgezogen werden, da ja die 
Krypta eine entsprechende Hohe erhalten mute. AuSerdem hatte man in dem einen 
wie in dem andern Fall den ganzen, schon damals um einige Stufen uber das Schiff 
der Kirche erhéhten Altarraum auszuschachten. Bei Anlage einer Ringkrypta fielen 
alle Schwierigkeiten fort. Den verhaltnismaBig schmalen Gangen brauchte man nur 
die zu solchen gerade notwendige Hohe zu geben; auch konnte man sie — und so 
geschah es wirklich — statt mit einer Wolbung, mit einer flachen, aus Platten ge- 
bildeten Eindeckung versehen. Es war darum nicht ndtig, tief in den Boden zu gehen, 
um eine tbermafige Erhéhung des Altarraumes zu vermeiden. Zudem war es zum 
Zweck der Herstellung einer Ringkrypta nur erforderlich, die Gange auszuheben und 
auszumauern. 

Ubrigens weist auch die Beschaffenheit der Anlage mit Bestimmtheit diese als 
spatere Zutat aus. Das Bronzegitter, welches das den Mittelstollen erhellende Fenster 
in der Apsismauer verschlieft, ist allerdings altchristlich, das Fenster selbst aber ist 
auf den ersten Blick als nachtraglich angebracht erkennbar. Die Apsis ist heute im 
Verhaltnis zu ihrer Hohe zu breit. Es erhellt daraus, da8 ihr Boden urspriinglich 
niedriger lag. Die Deckplatten des Ringganges sind nur lose und mangelhaft. mit der 
Umfassungsmauer verbunden. Das Mauerwerk der Krypta ist sehr verschieden von 
dem der Apsis und nach Material und Technik weit minderwertiger. Endlich setzt 
sich, und das ist namentlich sehr wichtig, die Marmorbekleidung des Eingangsbogens 
der Apsis im FuBboden des Chores fort, ein sicheres Zeichen, daf dieser urspriinglich 
nicht die heutige Hohe hatte*. 


Zu beachten ist tibrigens auch, daf es sich bei der Ringkrypta in S. Apollinare 
nicht mehr um eine Confessioanlage im strengsten Sinne des Wortes handelte, wie sie 
die romischen Vorbilder waren. Wohl fehlte der Mittelstollen, die Confessio nicht, 
allein es mangelte das Wichtigste, das Altargrab. Zwar stand der Sarkophag am 
Ende des Mittelganges, allein nicht in einer zum Altar gehorenden Grabkammer, 
sondern frei und durch den Ringgang fir jedermann zuganglich. Der Zusammenhang 
zwischen Altar und Sarkophag war nur rein Auferlicher Art, nicht die innige Ver- 
bindung eines Altarsepulcrums mit seinem tber ihm befindlichen Altar. Wozu es 
beispielsweise bei der Ringconfessio in S. Prassede zu Rom erst in der Zeit des 
Barocks kam, dafi namlich die Grabkammer ihre enge Zugehdrigkeit zu ihrem Altar 
verlor und den Charakter eines Altargrabes einbiBte, das finden wir bei der Ring- 
krypta von S. Apollinare in Classe von Anfang an. 


Die Ringkrypta in S. Apollinare Nuovo wurde erst 1917 bei Gelegenheit von 
Restaurationsarbeiten entdeckt. Sie war in nachmittelalterlicher Zeit zur Beerdigung 
der Toten des zur Kirche gehorenden Franziskanerklosters verwendet und diesem 
neuen Zweck entsprechend umgebaut worden, infolgedessen aber vdllig in Vergessen- 
heit geraten*. Ihre Einrichtung war die gewéhnliche: In der Mitte ein breiterer, in 
der Achse der Kirche verlaufender Stollen, die Wand der Apsis entlang ein etwas 
engerer, an seinen beiden westlichen Enden mit seitlichem Eingang versehener 
Ringgang. Ob am westlichen Ende des Stollens sich ehedem vor der ihn nach aufen 
begrenzenden Mauer sich eine nach Osten abgeschlossene Kammer zur Aufnahme 
von Reliquien, d. i. ein Altargrab, befand, ist wegen der Zerstérung des westlichen 
Teiles des Stollens und der auf sie folgenden Einbauten leider nicht mehr festzu- 
stellen, doch méchte ich das nicht fiir so ganz unwahrscheinlich halten. Nur in 
diesem Falle war die Anlage eine Confessioanlage im strengen Sinne der rémischen 


*0 Vgl. auch E. Hoferdt, Ursprung und Ent- *’ Vel. den Bericht G. Gerolas aber die Ent- 


wicklung der Chorkrypta (Breslau 1905) 53. coe der Anlage in Nuovo Bullet. XXIV 
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Ringkrypten, nicht aber wenn der Sarkophag mit den Reliquien frei, sichtbar und 
zuganglich vor dem Westende des Mittelganges aufgestellt war, wie es in der Ring- 
krypta von S. Apollinare in Classe zweifellos der Fall war. 

Ein Bestandteil des Baues Theodorichs, der die Kirche auffiihren lief, ist die 
Anlage nicht. Eine genaue Untersuchung des Mauerwerks ergab, daf sie gleich der 
Ringkrypta in S. Apollinare in Classe in spaterer Zeit der Apsis eingebaut wurde, 
wobei diese in ihrem unteren Teil mit einer Verstarkungsmauer versehen und im 
Scheitel zum Zweck der Lichtzufuhr mit einem fensterartigen Durchbruch versehen 
wurde. G. Gerola, der Entdecker der so bemerkenswerten Anlage, sieht in ihr ein 
Werk des 9. Jahrhunderts. Hatte der Mittelgang am westlichen Ende eine Grab- 
kammer, so wird seine Datierung zutreffend sein. Die Anlage wurde in diesem 
Fall dann spater wohl das Vorbild fiir die Ringkrypta in S. Apollinare in Classe, ab- 
gesehen jedoch von der Grabkammer, fiir die das 12. Jahrhundert keinen Sinn mehr 
hatte. Fehlte die Kammer, so wird auch die Ringkrypta in S. Apollinare Nuovo 
jiinger als das 9. Jahrhundert sein. 

Die Einrichtung der Ringkrypta in Vescovio erhellt aus beistehendem Grund- 
rif. Rechts und links schlieBt sich eine unter dem_ betreffenden Querarm der 
Kirche liegende, mit je sechs Kreuzgewolben tiberdeckte Hallenkrypta an sie an. 
Wir haben sonach zu Vescovio das Beispiel einer Verbindung beider Arten von 
Krypta. Die unter dem Altar befindliche Confessio éffnet sich zum Mittelgang in 
einem halbkreisformigen Durchbruch, 
dem ein kleiner Altar eingebaut ist, an 
der Front nach der Kirche zu in einer 


viereckigen 78 cm hohen Fenestella. Y 
Zur letzteren fiihrte urspriinglich aus der Z, 
Kirche eine Treppe herab. Bei einer Um- D.. 


legung des Altares, bei der man die Altar- 
stufen vor dem Altar anbrachte, wurde 
die Treppe beseitigt, der Treppenraum 
tiberdeckt und nur ein Schacht belassen, 
der das Schiff der Kirche mit der Con- 
fessio verbindet. Ringkrypta mit Confessio (Grundrif). 
Was das Alter der Ringkrypta zu Vescovio 

Vescovio anlangt, so halt StegenSek sie fiir 

eine Schépfung des 11. Jahrhunderts, P. Grisar ist dagegen geneigt, sie ftir Alter 
und ftir den Uberrest eines friheren Baues zu halten*®. In der Tat legt die un- 
organische Weise, in der die Ringkrypta mit ihrer Confessio zwischen die zwei 
Hallenkrypten eingebaut ist, die Annahme nahe, es scien diese letzteren spatere Zu- 
taten zu einer alteren Anlage. Denn nur so versteht man es, da die Hallenkrypten 
nicht auch durch den mittleren Teil des Querhauses durchgefihrt wurden, wie es doch 
das nattirlichste und zweckmafBigste war, und wie es auch wohl geschehen ware, 
wenn die Ringkrypta mit ihrer Confessio bei der Anlegung der Hallenkrypten nicht 
schon vorhanden gewesen ware. In der Kirche haben sich mit longobardischem 
Flechtornament verzierte, dem 9. oder 10. Jahrhundert entstammende Cancelliplatten 
erhalten. Man méchte die Ringkrypta als gleichzeitig mit ihnen, die beiden seitlichen 
Hallenkrypten aber als Werk des 11. Jahrhunderts ansehen, der Zeit, in welcher das 
heutige Querschiff entstand. Jedenfalls gehéren jener Zeit die Fresken an, mit denen 
die Kammer an der Front tiber und neben der Fenestella sowic an der Riickseite tiber 
der Bogendfinung geschmiickt ist. An der Front sieht man hart tiber der Fenestella 
eine Inschrift, etwas héher hinauf Maria mit dem Jesuskind zwischen Engeln, den 
Apostelfiirsten und zwei Heiligen, rechts und links neben der Fenestella eine mann- 
liche Person, die auf die obere Darstellung hinweist. An der Riickseite der Kammer 


32 Rom. Quartalschr. XVI (1902) 17. Civilta catt. ser. XVI, v. 7 (1896) 223. 
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ist tber dem Scheitel der Bogendffnung das Lamm Gottes, in den beiden Zwickein 
ein Mann mit Rolle dargestellt. Der Grabraum ist nicht mehr vorhanden. Er mag 
bei Anderungen, die im 15. Jahrhundert oder noch friiher an der Anlage erfolgten, 
beseitigt worden sein, falls nicht etwa eine ca. 1 m breite und tiefe, ca. 50 cm hohe 
Nische, die unterhalb des am Ende des Stollens der Krypta befindlichen Altares im 
Mauerwerk angebracht ist, ein Uberrest der urspriinglichen Grabanlage sein sollte. 
Die 10 cm im Durchmesser haltende, mit einem Falz versehene runde Offnung in der 
Mensa des Altares, die spater als Sepulcrum gedient zu haben scheint, konnte ein 
Uberbleibsel des Schachtes darstellen, der die Confessio mit dem Grabe verband®™. 

Diesseits der Alpen ist uns eine aus Ringgang und Mittelstollen bestehende 
Confessioanlage in der aus angelsdchsischer Zeit stammenden Salvatorkirche zu 
Canterbury bekannt, die 1070 nach einer Feuersbrunst von Lanfranc durch einen 
Neubau ersetzt wurde. In der Beschreibung, die uns Eadmer von ihr gibt, horen 
wir auch von der Krypta der Kirche, und zwar lauten die Angaben uber sie so, daB 
man sie kaum anders als von einer mit Mittelstollen versehenen Ringkrypla ver- 
stehen kann. Von der curvatura cryptae — dem Ringgang —- heifit es, ging ein 
nach Westen laufender Gang aus. Er fiihrte zum Grabe des hl. Dunstan, der mitten 
vor dem Aufgang des Chores hinter dem Matutinalaltar tief in der Erde beigesetzt 
war. Starkes Mauerwerk schlofi den Stollen gegen das Grab ab™*. Am Ostende der 
Krypta, also gegeniiber dem Grabe des hl. Dunstan, stand ein Altar, in dem das 
Haupt des hl. Furseus geborgen war. Wann die 
Anlage entstand, erfahren wir leider nicht, da sie 
indessen augenscheinlich zur Aufnahme des Leibes 
des hl. Dunstan (+ 988) geschaffen wurde, wird sie 
friihestens dem Ende des 10. Jahrhunderts ent- 
stammen™. 

Eine aus unterirdischem Ringgang und Vor- 
raum bestehende Confessioanlage hat sich diesseits 
der Alpen in St. Emmeram zu Regensburg erhalten. 
Der Ringgang war stets bekannt, da er auch den 
Zugang zu der von Abt Ramwold 977 oder 978 her- 
gestellten ,,.Krypta“ bildet, wie schon Arnold, Prior 
von St. Emmeram, in seinem Liber de miraculis 
s. Emmerami diesen hinter der Apsis befindlichen, 
teilweise im Boden sitzenden Anbau nennt*®, Das- 
selbe gilt von der Vorkammer im Scheitel des 
Ganges, wenn diese auch ihre Bedeutung als 
Confessio des Grabes des hl. Emmeram verloren 
hatte. Sie hieB zu Arnolds Zeiten im Volksmund 
ad pedes, namlich des hl. Emmeram, von dem Ort aber bekam dann auch der Altar, 
den Abt Ramwold zu Ehren des hl. Johannes in der Nische errichtete, den Namen 
altare ad pedes*’. Arnold selbst nennt die Kammer, in welcher der Johannisaltar 


Ringkrypta mit Confessio (Grundrif). 
Regensburg, St. Emmeram 


33 Vgl. tiber die Anlage auch Rém. Quart. Canterbury ein wirkliches Abbild der Con- 


XVI (1902) 13f. und Civilta catt. ser. XVI, 
v. 7 (1896) 223 f. 

84 W. Stubbs, Gervasii monach. Cantuar. 
Chron. (London 1879) 8: Via una, quam curvatura 
criptae ipsius ad occidententem concipiebat, usque 
ad locum beati Dunstani tendebatur, qui macerie 
forti ab ipsa cripta dirimebatur. 

35 Wenn Eadmer seine Angaben iber die 
Krypta mit den Worten beginnt: Quaedam 
cripta, quam confessionem Romani vocant, sub- 
tus erat ad instar confessionis s. Petri fabricata, 
so darf man dieselben nicht dahin auslegen, 
als ob die Krypta in. der Salvatorkirche zu 


fessio in St. Peter gewesen ware. Denn unter 
der confessio s. Petri verstand man zu Rom 
nicht eine unterirdische Krypta, sondern die 
oberirdische Kammer iiber dem Grabe des 
Apostelfiirsten. Eadmer hat yon der Confessio- 
anlage tiber dem Petrusgrabe keine klare, be- 
stimmte Vorstellung. Er schrieb erst um 1122. 

8° L. 2, n. 40 (M. G. SS. IV, 568). 

57 Im spaten Mittelalter, als der Leib des hl. 
Emmeram aus dem Grabe, in dem er hinter der 
fraglichen Vorkammer ruhte, herausgenommen 
worden war und man nicht einmal mehr wuBte, 
daf er einst dort gelegen hatte, bezog man die 
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oder der Altar ad pedes s. Emmerammi stand, in einem fiir die Kenntnis des Tat- 
bestandes sehr wichtigen Wunderbericht confessio Christi marytris Emmerammi, be- 
zeichnet sie also zutreffend als das, was sie in Wirklichkeit war. Quaedam mulier- 
cula Reginae civitatis indigena, so erzahlt Arnold*, ad confessionem Christi 
martyris Emmerammi, cui vocabulum est de pedibus ipsius, 
die quadam quasi adoratura accessit. Ibi ergo calicis raptu furtivo, quem super 
altare beati Joannis — von dem Arnold andernorts sagt: quod diciturad 
pedes — reperit, saluti suae nimium invidit. Zur Strafe fir ihr Verbrechen wurde 
die Diebin nadmlich gelihmt. Nach zwei Jahren endlich protractis et continuis 
doloribus discit, quem in loco martyris offenderit, ob cujus despectam 
confessionem tam evidenter in suo corpore pertulit confusionem. Nun 1aBt sie 
einen neuen Kelch machen, und in 
qualo deportatur ad s. Emmeram- 
mum. Dort legt sie den Kelch auf 
den Altar, wird alsbald geheilt und 
laBt die Bahre, auf der man sie ge- 


ary is 


bracht hatte, an der Basis des Altares ; g| <7 Sa K 
(namlich des hl. Johannes). Mit con- SS SN 
fessio bezeichnet Arnold in seiner SAK 


Erzahlung unmoglich die Kirche und 
ebensowenig meint er mit dem Wort 
die Ramwoldskrypta, die er stets crypta 
nennt. Unter confessio versteht er 
vielmebr und kann er nur verstehen 
die im Scheitel des Ringganges an- 
gebrachte Nische, die ad pedes s. Emmerammi hieB, weil sie zu FiBen des Grabes 
des Heiligen lag. Arnold schlieBt seinen Bericht mit den Worten: Coelitus ministrato 
tam grandi miraculo est valde pensandum tanti martyris meritum, qui mulierem 
absque ministerio suorum pedum voluit venire ad aram suae requietionis anti- 
podam eo scilicet tenore, ut ubi antea tenebrata impietate conticescens occultabat 
delictum, ibi postea sub luce piae confessionis ac recuperationis salutis ipsa 
cum ceteris disceret scriptum: ,,Quia Dominus servabit pedes sanctorum suorum, et 
illud Isiae prophetae“: ,,Quam speciosi pedes evangelizantium pacem, evangelizan- 
tium bona.“ Die Wortspiele, die in diesen Satzen liegen, bestatigen das vorhin Ge- 
sagte. Der Altar ad pedes ist der antipoda der Ruhestatte des Heiligen. Die Schmach, 
die der geheime Diebstahl auf dem Altar der confessio s. Emmerammi angetan — 
despecta confessio— wird gesthnt durch die pia confessio des Weibes am Ort der Schuld®. 


Ringkrypta mit Confessio (Langsschnitt). 
Regensburg, St. Emmeram 


Das Emmeramsgrab wurde erst 1894 wieder entdeckt, als man im Boden der 
Apsis Nechgrabungen anstellte. Man fand damals unmittelbar hinter dem oberen 
Teil der Nische im Scheitel des Ringganges, der Confessio, eine mit Schutt gefiillte, 
gemauerte Kammer, in welcher in einer Tiefe von 1,20 m ein mit drei Steinplatten 
verschlossener Steinsarg von 1,98 m Lange, 54 cm Hohe und 65 cm Breite stand. 
Derselbe enthielt, wie sich beim Offnen ergab, eine von Tichern bedeckte Leiche, 
die indessen beim Zutritt der Luft und infolge der Bewegung bald in Staub zerfiel. 


Bezeichnung ad pedes auf rémische Martyrer, 
die an der Stelle der Emmeramskirche, dem 
mons martyrum, fir den Glauben ihr Leben 
hingegeben haben und in der Ramwoldskrypta 
begraben sein sollten (Notae s. Emmerammi I]; 
M. G. SS. XV, 1095). 

38-C. 3, n. 31 (AA. SS. 22. Sept. VI, 503). 

39 Es braucht wohl kaum gesagt zu werden, 
daB die Bedeutung von antipoda in einer 
Schrift des 11. Jahrhunderts nicht nach dem 


Braun, Der christliche Altar I. 


Sinn bestimmt werden kann, den das Wort im 
Ciceronischen Latein hat, wie Bruno Krusch 
(Neues Archiv XXIX [1904] 366) will, zumal 
dann nicht, wenn das Wort, wie es bei Arnold 
geschieht, offenbar nur des Wortspieles wegen 
gebraucht wird. Ara antipoda kann hier nur 
meinen einen Altar ad pedes s. Emmerammi, 
den Johannesaltar, der unter und _gegeniiber 
den FiBen des Heiligen lag. So verstehen die 
Stelle auch die AA. SS. 1. c. 506. 


37 
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Ihre FifBe waren zur Nische gerichtet, die Arnold als confessio bezeichnet. Die 
Nische war mit der Kammer urspriinglich durch eine iiber dem Johannesaltar 
liegende Bogendffnung verbunden, gegen welche die eine Schmalseite des Sarges 
hart anstieB. Die Offnung war spater vermauert worden, der Fillmauer aber hatte 
man eine Platte vorgestellt, die mit einem, nach dem Stil zu urteilen, vielleicht noch 
ins 12. Jahrhundert zuriickreichenden Bilde der Majestas Domini bemalt war’. 

An die Aufdeckung der Grabkammer und des Grabes schloB sich bald eine leb- 
hafte Kontroverse an, die namentlich der Frage galt, ob die Leiche, die im Sarge ge- 
funden wurde, die des hl. Emmeram sei oder nicht, bei der jedoch auch, wenngleich 
mit Unrecht, der Confessiocharakter der Anlage bestritten wurde. Mit Unrecht; 
denn sowohl ihr Befund wie das, was wir vom Prior Arnold im 11. Jahrhundert 
iiber sie horen, stellen es auSer Zweifel, daB sie urspriinglich eine wirkliche, mit 
ringférmigem Zugang versehene Confessio von der Bedeutung und dem Charakter 
der vollig gleichartigen rémischen Confessioanlagen war und ebensowenig kann 
bezweifelt werden, daB® sie zur Aufnahme der Reliquien des hl. Emmeram geschaffen 
wurde und daB dieser jedenfalls noch im 11. Jahrhundert in der zu ihr gehérenden 
Grabkammer seine Ruhestatte hatte. 

Sein erstes Grab erhielt der Heilige in der Georgskirche, die sich rechts von 
dem Chor der heutigen Kirche befand. Bischof Gawibald (739—761) erhob die 
heiligen Uberreste und tberfiihrte sie in ein neues Grab, das mit einem kostbaren, 
mit Gold, Silber, Perlen und Edelsteinen geschmiickten Monument tiberbaut wurde. 
Es wird dem Brauch jener Zeit entsprechend hinter dem Hochaltar der Georgskirche 
angebracht worden sein. Jedenfalls befand sich wie das erste so auch noch das zweite 
Grab in eben dieser Kirche. Der Bericht, den wir aus der Feder des Bischofs Arbeo 
von Freising (764—783), eines Zeitgenossen, tber den Vorgang erhalten, stellt das 
auBer Frage”. Von einer Erbauung einer neuen Kirche durch Gawibald ist in ihm 
auch nicht einmal andeutungsweise die Rede, er spricht lediglich von der Errichtung 
eines neuen Grabes und eines kostbaren Grabmales durch den Bischof. Die heutige 
Kirche mit der uns hier beschaftigenden Confessioanlage ist, von den spateren Ver- 
anderungen abgesehen, das Werk des Bischofs Sindpert**. 791 war sie vollendet, 
wenn auch vielleicht noch nicht ganz, und ruhte der Leib des Heiligen bereits in 
dem fir ihn in derselben bereiteten neuen Grab. Denn nach einer Urkunde aus eben 
diesem Jahre machte damals ein gewisser Helwinus in Anwesenheit des Bischofs 
Sindpert und der Ménche eine Vergabung an den hl. Emmeram sub crypta s. Em- 
merammi; eine Ortsangabe, die in der crypta ersichtlich den Grabraum, sub aber die 
Confessio des Ringganges zu FiiRen des Grabraumes als Statte des Aktes erscheinen 
1aBt". Daf aber das Grab des hl. Emmeram auch mit einem Altar verbunden und 
sonach nicht blof Reliquiengrab, sondern zugleich Altargrab war, bekunden zwei 
Urkunden aus den Jahren 814 und 821, von denen die erste schlieBt: Acta est haec 
traditio ... ante altare s. Emmerammi in praesentia Adalwini episcopi, die 
zweite: Actum publice in ecclesia beati Emmerammi ante ipsum altare, ubi 
eius corpus speciosa quiete requiescit*. 


40 Leider sind die Reste des Bildes inzwi- 
schen wieder mit Kalk tiberstrichen worden. 

41 Vgl. an Literatur namentlich: J. A. Endres, 
Die neuentdeckte Confessio des hl. Emmeram 
zu Regensburg in R6ém. Quartalschr. IX (1895) 
1 ff. Ders., Die Confessio des hl. Emmeram zu 
Regensburg, ebd. XVII (1903) 27f. Ders., Die 
Confessio des hl. Emmeram zum drittenmal, 
ebd. XXI (1907) 18. G. A. Weber, Die Reliquien 
des hl. Emmeram in Studien und Mitteilungen 
aus dem Benedikt.- und Cist.-Orden XXVII 
(1906) 38f. 254f. Bruno Krusch, Meine Aus- 
gabe der Vita Haimhrammi in Neues Archiv 
XXIX (1904) 335 f. 


*? Arbeonis Vita s. Emmerammi n. 35 (M. G. 
SS. rer. Meroy. IV, 508). 

4* Arnoldi De sancto Emmerammo lI. 2, n. 24; 
MiG.a SS. DiV,9565. 

‘« Thom. Ried, Codex chronolog.-diplom. 
episc. Ratisb. (Ratisbonnae 1816) 6, n. VIII. 

45 A. a. O. 21, n. XVI u. 22, n. XII. Bruno 
Krusch will unter Berufung auf ,,die Heiligkeit 
des Thesaurus linguae latinae“ ,,ubi“ im Sinne 
von ,,in quo loco” verstanden wissen und fol- 
gert deshalb aus ubi, es sei der angebliche Leib 
des hl. Emmeram seit dem 9. Jahrhundert im 
Hochaltar geborgen gewesen (Neues Archiv 
XXIX [1904] 368). Allein erstens dirfte es, wie 
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Eine wichtige Angabe aus dem 11. Jahrhundert findet sich in den Notae s. Em- 
merammi. Leo IX. rekonzilierte ihr zufolge am 6. Oktober 1052 bei seiner Anwesen- 
heit in Regensburg die St. Emmeramskirche, die durch Feuer beschadigt worden 
war, und brachte bei dieser Gelegenheit in dem dem hl. Emmeram geweihten Hoch- 
altar eine zweite Confessio an**. Die zweite Confessio, von der in den Notae be- 
richtet wird, kann nur bedeuten ein im Altar selbst angebrachtes Sepulcrum. Aus 
der fraglichen Notiz folgt demnach erstens, daB 1052 mit dem Hochaltar schon eine 
Confessio verbunden war, die sich aber nicht im Altar selbst befand, zweitens, daf 
diese Confessioanlage, die nach Lage der Dinge keine andere sein kann als die Con- 
fessio des hl. Emmeram, 1052 nicht beseitigt und der Leib des hl. Emmeram jeden- 
falls damals noch nicht aus seinem Grabe entfernt wurde, daf vielmehr drittens 
Leo IX. unter Erhaltung der Emmeramsconfessio auch in dem Altar Reliquien ein- 
schloB und so denselben mit einem zweiten Altargrab versah. Ob er das tat, weil 
er es fiir angebracht hielt, daf auch im Altare selbst Reliquien geborgen seien, oder 
weil er denselben durch weitere Reliquien auszeichnen wollte, mu dahingestellt 
bleiben, ist aber auch hier belanglos. 


Auf die Frage, wer die Persénlichkeit war, deren Leiche man 1894 in dem im 
Scheitel des ehemaligen Ostchores aufgedeckten Bodengrab fand, einzugehen, ist 
hier weder angangig noch notwendig. Es geniigt, festgestellt zu haben, dafi das 
Grab urspriinglich, und zwar sicher noch im 11. Jahrhundert, die Uberreste des 
hl. Emmeram enthielt, und da es gleichfalls bis wenigstens ins 11. Jahrhundert den 
Charakter eines mit Confessio und Ringgang als Zugang zu derselben versehenen 
Altargrabes hatte*’. 


Der Regensburger Anlage ist sehr verwandt das zweite Beispiel einer Ring- 
krypta auf deutschem Boden, die etwas jiingere Ludgeruskrypta zu Werden‘, 
Als der Heilige 809 starb, wurde er, seinem Wunsche entsprechend, nicht in 
der von ihm begonnenen Salvatorkirche begraben, sondern 6stlich vor ihr. Seine 
stetig steigende Verehrung wurde aber Anlaf, daB man die noch im Bau begriffene 
Basilika so weit nach Osten vorriickte, daf nun die Apsis ttber dem Grab des 
Heiligen lag. Dabei erbaute man tber dem Grab eine Kammer (Tafel 104) mit kleiner 
Vorkammer und fiihrte zugleich um sie einen Ringgang herum, der im Scheitel mit einem 
hinter der Apsis errichteten Vorbau in Verbindung stand, in der Kirche aber auf die 
Seitenschiffe mindete. 1059 wurde der verfallene Vorbau durch einen drei- 


bei antipoda, so auch bei ubi nicht angehen, an 
das Latein des 9. Jahrhunderts den MaBstab des 
klassischen Latein anzulegen, am wenigsten an 
das Latein einer Urkunde des 9. Jahrhunderts. 
Zweitens aber will ,,ubi requiescit‘’ nur den 
Altar, vor dem der Akt stattfand, naher als den 
Altar bestimmen, der mit der Ruhestatte des 
hl. Emmeram verbunden war, aber keinen Auf- 
schluB dartber geben, wie und wo der Leib 
des Heiligen beigesetzt war, ob im, unter oder 
hinter dem Altar. Drittens war es zu Beginn 
des 9. Jahrhunderts noch keineswegs Brauch, 
ganze Leiber in den Altar einzuschlieBen. Man 
bereitete ihnen, wenn ihr Grab Altargrab sein 
sollte, ein Bodengrab, andernfalls stellte man 
sie in einem Sarkophag hinter dem Altare auf. 
In dem Altar rekondierte man nur kleinere 
Partikel. 

46M. G. SS. XV, 1096. 

47 Nach Fr. Schwabl (Die vorkarolingische 
Basilika St. Emmeram in Regensburg [Regens- 
burg 1919]) soll es auBer der St. Emmerams- 
confessio im Ostchor und der Dionysiusconfes- 
sio im Westchor in der Emmeramskirche auch 


noch eine dritte von Bischof Tuto (820—930) 
angelegte Confessio in Gestalt eines unter dem 
Hinterbau des heutigen Hochaltares quer sich 
hinziehenden, 40 cm im Geviert messenden, in 
der Mitte sich erweiternden, an den beiden 
Enden auf den Ringgang der Emmeramscon- 
fessio miindenden Stollens geben. Allein erstens 
ist von einer Bautatigkeit Tutos nicht das ge- 
ringste bekannt. Zweitens kann der fragliche, in 
moderner roher Ziegelaufmauerung hergestellte 
Stollen unméglich aus der Karolingerzeit stam- 
men. Drittens ist der Stollen iberhaupt keine 
Confessio, sondern nur ein Luftschacht zum 
Austrocknen des machtigen Mauermassivs, mit 
dem man 1731 das neue kolossale Barockretabel 
fundamentierte, das man damals hinter dem 
Hochaltar errichtete (Célestin Vogl, Mausoleum 
oder Herrliches Grab St. Emmerammi [Regens- 
burg 1752] 107). 

48 Die griindlichsten Untersuchungen itiber die 
Anlage bei W. Effmann, Die karol.-ottonischen 
Bauten zu Werden (StraBburg 1899) mit Abb. 
Vgl. auferdem: Die Kunstdenkmale des Kreises 
Essen (Disseldorf 1893) 82 f. 
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schiffigen Hallenbau ersetzt, doch blieb damals 
auch wohl die Grabanlage des 9. Jahrhun- 
derts nicht ganz unberiihrt. Andere Verande- 
rungen brachten die einschneidenden Um- 
bauten, welche die Kirche im 13. Jahrhundert 
erfuhr. 

Heute ist der Grabraum nach dem Anbau 
zu ganz offen, bis zum Jahre 1880 aber war 
er hier durch einen in die kleine Vorkammer 
eingebauten, bis etwa zum Gewédlbeansatz 
reichenden Altar verschlossen, hinter dem der 

sehr primitive, aus Bruchsteinmauerwerk auf- 
Y gefiihrte, mit zwei diinnen Steinplatten in 
* Satteldachform abgedeckte Sarkophag des 
Heiligen stand*®. Die geringen Mafe seines 
Hohlraumes — 1,13 m Lange, 24 cm Breite, 
32 cm Hohe — beweisen, daB es nicht der 
Sarg war, in dem der Heilige bestattet wurde, 
daB er vielmehr friihestens aus der Zeit der 
Erhebung der Gebeine sstammte. Wann diese 
erfolgte, ist unbekannt. Abt Adalwig (1066 bis 
1081) entnahm die Gebeine dem Sarkophag und 
legte sie in einen Schrein, den er hinter 
dem Hochaltar auf einem Unterbau auf- 
stellte. Eine schmale Tirdéffnung, die sich 
heute an der rechten Seite der Grabkammer befindet, ist spatere Zutat. Geschlossen ist 
gegenwartig der Zugang, der urspriinglich vom Schiff der Kirche her in der Mitte 
des Aufganges zum Chor in den Grabraum fihrte. Auch er hatte die Form eines kleinen 
Vorraumes und zeigte in der Decke eine jetzt durch den Bodenbelag des Chores ver- 
deckte vierpafartige Offnung, die zur Licht- und Luftzufuhr, doch auch wohl zum 
Herablassen einer Lampe gedient haben wird. 

Ubrigens hatte die Ringkrypta zu Werden —- und hierin besteht ein bemerkens- 
werter Unterschied zwischen ihr und der Regensburger Anlage — moglicherweise 
nie den Charakter einer Confessio im strengen Sinne, weil das Grab des Heiligen, 
obwohl es unterhalb des Hochaltares lag, vielleicht nur eine auBerliche Beziehung zu 
demselben hatte, nicht eigentliches Altargrab war. Jedenfalls verlor sie ihn, als die 
Ruhestatte des Heiligen gedffnet und die ihm entnommenen Reliquien in ein offen 
in dem Grabraum errichtetes Hochgrab gelegt, und erst recht, als dann dieselben 
durch Abt Adalwig in einen hinter dem Hochaltar aufgestellten Schrein libertragen 
wurden. 

Nicht rund, sondern polygonal ist der Ringgang bei einer dritten Ringkrypta 
diesseits der Alpen, der Krypta der Luciuskirche zu Chur. Der Gang 6ffnet sich 
im Scheitel nach Westen in den 2,16 m breiten, 4,30 m langen Mittelstollen, der 
heute an seinem westlichen Ende durch die eingebaute moderne Apsis der vorderen 


Ringkrypta mit Confessio. 
(Rekonstruierter GrundrifB der urspring- 
lichen Anlage.) Werden, Stiftskirche 


49 Als Mensa des Altares war ein Sargdeckel 
verwendet, der umgedreht worden war, viel- 
leicht der Deckel des urspringlichen Sarko- 
phages des hl. Ludgerus, wie Effmann meint. 
Abt Berengoz (1120—1125) errichtete vor der 
Grabkammer einen Altar zu Ehren der hl. Drei- 
faltigkeit pro peregrinantibus. Doch méchte ich 
nicht behaupten, daf derselbe mit dem bis 1880 
vorhandenen identisch war. Wenn Bischof Alt- 
fried (f+ 849) in seiner Vita s. Liudgeri von 
einem Wunder erzahlt, das sich ereignete, cum 


coram sepulcro Dei famuli missarum sollemnia 
agerentur (M. G. SS. II, 416), so war der Altar, 
an dem bei jener Gelegenheit die Messe ge- 
feiert wurde, wohl kein der Grabkammer vor- 
gebautes altare fixum, da zu der Zeit, zu wel- 
cher das Wunder geschah, die Anlage schwer- 
lich vollendet war, sondern ein altare portatile. 
Spater, und zwar wohl schon zwischen 864 und 
900, scheint aber in der Confessio ein Altar er- 
richtet gewesen zu sein. (Vita altera 1. 2, 
n. 27 [M. G. SS. II, 422].) 
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Krypta abgeschlossen ist. Nach Osten fihrt 
eine dem Stollen gegentberliegende Tur 
aus ihm in eine tonnengewolbte Kammer. 
Effmann, dem wir die ersten eingehenden 
Angaben ther die Anlage verdanken, méchte 
dieselbe dem 6. Jahrhundert zuschreiben, 
wohl beeinflu8t durch die irrige Meinung, 
nach der die Ringkrypta in der alten Sankt 
Petersbasilika und in S. Apollinare in Classe 
im 6. Jahrhundert entstanden. In Wirklichkeit 
werden wir indessen die Luciuskrypta nicht 


YW 
Y 
Yj 


weit vor das 9. Jahrhundert anzusetzen : pa 
haben. Wo das Grab lag, das urspriinglich Yj 


zweifellos mit ihr verbunden war, ob im 
Boden des Mittelraumes, wie zu Werden, 
ob hinter der jetzt fehlenden westlichen 
AbschluBwand, wie zu Regensburg und 
besonders bei den rémischen Ringkrypten, 
oder ob in einem Hochgrab innerhalb des 
Mittelstollens,laBt sich nicht mehr feststellen, Ringkrypta (Grundrif). 
ebensowenig, ob das fragliche Grab zu einem Chur, Luciuskirche 
dariiber befindlichen Altar gehdrte””. 


Reste einer Ringkryptenanlage wurden im Kloster der Augustinerchorherren 
zu St. Moritz in Wallis bei Ausgrabungen, die im Klosterhof veranstaltet wurden, 
entdeckt. Sie war in allen Teilen noch gut zu erkennen. Es hatte sich nicht 
nur der groBte Teil des ein Halbrund bildenden Ganges erhalten, sondern auch der 
von seinem Scheitel in der Richtung der Chorachse ausgehende Stollen, sowie vor 
der AbschluBmauer des letzteren ein Uberrest des ehemaligen Reliquiengrabes von 
der Form eines Arkosolgrabes. Dem Mittelgang gegentiber befand sich im Scheitel 
des Ringganges eine rechteckige Nische. Untersuchungen ergaben, daf das Grab 
alter war als der Ringgang. Man hat in der Anlage einen Uberrest der im Anfang 
des 6. Jahrhunderts durch Konig Sigismund zu Ehren der thebadischen Martyrer 
errichteten Kirche erkennen wollen, doch ist das unzutreffend. Sie ist, abgesehen 
von dem Grab, sicher erst im 9. Jahrhundert entstanden, und zwar wahrscheinlich 
gelegentlich der Wiederherstellung der von Arabern um 770 zerstorten Kirche*. 


Aus Frankreich ist mir kein Beispiel eines Altargrabes bekannt geworden, 
das mit unterirdischer, durch einen Ringgang erreichbarer Confessio versehen war 
oder ist. Allerdings erinnert die Krypta von Ste-Radégonde zu Poitiers mit ihrem 
in das Massiv des Chorunterbaues angelegten Sarkophagraum, der friher eine Tir 
im Scheitel hatte, heute aber durch eine breite Treppe von der Front her betretbar 
ist und ehedem durch eine achtseitige Offnung im Gewodlbe mit der Kirche in Ver- 
bindung stand, sowie mit ihrem das Massiv umziehenden Umgang einigermafen an 
derartige Anlagen, doch ist hier der Umgang nur das Untergeschof8 des. Chor- 
umganges der Kirche, daher auch wie dieser mit drei Altarapsiden versehen. 
Das Ganze aber war stets lediglich Krypta, nur da8 der unter dem Chor befindliche 
Teil nicht wie gewohnlich eine zwei- oder mehrschiffige Halle, sondern, wie z. B. 
bei der ahnlichen Krypta in der Abteikirche St-Denis bei Paris, eine einzige ungeteilte 
Kammer bildete, in welcher der Sarkophag der hl. Radegundis aufgestellt war. 

Nicht in einer Rundung, sondern in Form von drei Seiten eines Vier- 
ecks bewegte sich der Ringgang auf dem bekannten Plan zur Kirche von St. Gallen 


50 Uber die Luciuskrypta vgl. namentlich die 54 Vgl. Nuovo Bullet. XXII (1916) 106 nebst 
Untersuchungen W. Effmanns in Zeitschrift Tfl. VI—VIII. 
VIII (1895) 363 f. 
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von c. 820. Da auf ihm Krypta und Chorquadrat verquickt erscheinen, ist es nicht 
allerwegen deutlich, wie die Grab- und Confessioanlage gedacht war. Vermutlich war 
die beabsichtigte Anordnung folgende: Unter dem Altar der Muttergottes und des 
hl Gallus sollte die Grabkammer mit dem Sarkophag des hl. Gallus, der auf dem 
Plan hinter dem Altar steht, angebracht werden, um das Chorquadrat aber sich 
rechts, hinten und links ein unterirdischer gewdlbter Gang, auf dem Plan crypta 
genannt, herumziehen, den man neben den beiden Pfeilern des Choreinganges in die 
Kirche miinden lassen wollte: In cryptam introitus et exitus, in cryptam ingressus et 
egressus heift es an den betreffenden Stellen auf dem Plane. Vor der Grabkammer 
war eine Vorkammer, die Confessio, geplant, die gestattete, von der Kirche aus sich 
der weit ins Chorquadrat hineingelegten Grabkammer zu nahern. Die Notiz: 
Accessus ad confessionem zeigt, daB sie ihren Eingang mitten zwischen den beiden 
zum Chor hinauffithrenden Treppen haben sollte. Eine Confessio an der Rickseite 
der Grabkammer ist auf dem Plan nicht ausdricklich vorgesehen, aber zweiiellos 
beabsichtigt gewesen, wie der um das Chorquadrat sich ziehende Umgang beweist, 
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Ehemalige Ringkrypta (GrundriB). Ringkrypta, Rekonstruktion (GrundriB). 
Zurich, Frauenminster K6ln, St. Severin 


dessen Zweck ja war, auch von der Riickseite her den Zutritt zur Grabkammer zu 
ermoglichen. Leider ist es zu St. Gallen bei dem blofien Plane geblieben®. 
Ausgefilhrt wurde eine Ringkrypta mit rechtwinklig verlaufendem Umgang im 
Frauenminster zu Zurich in dem 874 durch Gebhard von Konstanz geweihten 
Bau. Ihre Uberreste wurden in jiingerer Zeit unter dem heutigen Chor der 
Kirche bloBgelegt. Die Umfassungsmauer, welche urspriinglich nur 17 cm stark 
war, erhielt an der Innenseite spater — nach Rahn vor 1170 — eine Verstarkung 
von 47 cm. Damals wurde auch ein Ausbau, der aus der Mitte der Ostwand heraus- 
trat — ob als Halbrund oder als Rechteck, war nicht mehr festzustellen — durch 
einen massigeren ersetzt, der im Halbrund abschlof und eine Kammer von ca. 4,30 m 
Tiefe und 2,46 m Breite bildete. Ihr gerade gegeniiber lag an der anderen Seite des 
Ostganges eine zweite Kammer von 3,30 m Tiefe und 2,46 m Breite, die an ihrem 
jetzt zum groften Teil zerstérten Westende ebenfalls im Halbrund endete. Der vor 
dieser zweiten Kammer gelegene Teil des Mauerwerks war vdllig vernichtet, so dafi 
es unmdglich war, festzustellen, ob sich hier ein Heiligengrab befunden hatte Die 
ganze Anlage lag tiber dem Boden und auf einer Ebene mit dem Hunbeaen der 
Kirche, so dafi man von dieser, ohne herabzusteigen, in den Ringgang eintrat. Die 
Gange waren nach den noch zum Teil vorhandenen Ansatzen zu urteilen mit ToRnen 
gewolbt und 2,05 bis 2,10 m im Lichten hoch*, Beigesetzt waren in der Krypta die 


*2 Ferd. Keller, BauriB des Klosters St. Gal- R. Rahn, D 
» Bauri t . G “ » Das Frauenminster in Zirich i it- 
pees Jahre 820 (Zirich 1844) mit Faksimile. teilungen der Antiatarichean Gaara 
Vg. den eingehenden Bericht tber das Er-  Ziirich‘‘ XXV (1901) 41 f. nebst Abb : 
gebnis der Untersuchungen der Anlage bei J. : ‘ 
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hil. Felix und Regula, deren Reliquien aus der auf der anderen Seite der Limmat 
befindlichen Felix- und Regulakirche in die neuerbaute Frauenmiinsterkirche tber- 
tragen worden waren, und denen auch der iiber der Krypta stehende Hochaltar der 
Kirche geweiht war. Um ein Altargrab im strengen Sinne des Wortes handelte es 
sich bei ihrem Grabe jedoch trotzdem wohl nicht. 

In welcher Form der Gang bei der unterirdischen Grabanlage in St. Severin zu 
K6In das Grab umzog, ob im Halbkreis oder im Viereck, ist, weil die dstliche Partie 
derselben nicht erhalten ist, nicht sicher zu bestimmen. Hdéchstens kénnten Nach- 
grabungen im FuBboden dariiber Aufschlu8 geben. Immerhin ist es am wahrschein- 
lichsten, daB der Gang entsprechend der friher tiber ihm befindlichen Apsis des 
Chores halbkreisfOrmig -verlief. Die Anlage liegt gegenwartig unter dem Eingang 
des Chores, der erst im 11. Jahrhundert nach Beseitigung der urspriinglichen Apsis 
seine jetzige bedeutende Tiefe erhielt. Ihre Fortsetzung bildet entsprechend diesem 
Chor eine lang sich hinziehende dreischiffige Krypta aus dem 11. Jahrhundert mit 
Chorschlu8 aus dem frithen 13. 

Vorhanden sind noch das mittlere Mauermassiv mit dem 1,35 m tiber dem Fub- 
boden liegenden, 1,93 m langen, 1,12 m breiten und 60 cm tiefen Loculus, die beiden 
seitlichen Gange und der freilich stark veranderte Vorraum. Ob auch die 
jetzt vermauerten Eingange zu den Seitengangen sowie der vor der Grabanlage sich 
hinziehende Gang urspriinglich sind, kann nur durch eine genaue Untersuchung des 
Mauerwerks festgestellt werden, die jedoch bei dem gegenwartigen Befund der An- 
lage kaum moglich ist. Der Grabraum steht heute sowohl mit der Vorkammer wie 
mit der hinter ihm liegenden Krypta des 11. Jahrhunderts durch eine Bogendffnung 
in Verbindung; inwieweit das dem anfanglichen Bestand entspricht, ist gleichfalls 
kaum mehr zu bestimmen. Dem 13. Jahrhundert gehort die mit zwei vertieften 
rechteckigen Feldern belebte Platte an, welche unter der Bogendffnung an der 
Riickseite des Grabes in die Wand eingefiigt ist. 

Die Entstehungszeit der Anlage ist unsicher. Nach einer Urkunde des Erz- 
bischofs Wigfried vom Jahre 948 erbaute dieser bei der schon bestehenden Kirche 
der hil. Cornelius und Cyprianus ein Oratorium des hl. Severin, ,,da bis dahin durch 
die Nachlassigkeit seiner Vorganger kein Teil der Kirche dem Heiligen geweiht 
worden sei‘. Zugleich liefi er fiir dessen Gebeine statt des vermoderten einen neuen 
Schrein anfertigen™. Es sollte hiernach scheinen, als ob die Anlage aus der Mitte 
des 10. Jahrhunderts stamme und eine Schopfung Wigfrieds sei. Allein erstens ist 
die Echtheit der Urkunde nicht sicher. Zweitens gab es nach einer um 800 aus- 
gestellten Schenkungsurkunde in der Kirche der hll. Cornelius und Cyprianus schon 
damals zum wenigsten einen dem hl. Severin geweihten Altar®. Endlich hatte der 
Heilige zweifellos schon vor Wigfrieds Zeit ein ehrenvolles Grab in der Kirche, die 
ja schon lange vorher seine Ruhestatte geworden war, wie denn auch die Urkunde 
nur von einem zu Ehren des Heiligen errichteten Oratorium und einer Erneuerung 
des Sarges spricht, nicht von Anlegung einer Gruft. Es ist daher keineswegs aus- 
geschlossen, daB die in Frage stehende Grabanlage in St. Severin tiber die Zeit Wigfried 
zurtick und bis in die Karolingerzeit hinein reicht. Ob die Anlage jemals ein Altargrab im 
strengen Sinnedes Wortes darstellte, mag fiiglich bezweifelt werden konnen. Jedochistsie 
jedenfalls eine den unterirdischen rémischen Confessioanlagen verwandte Erscheinung. 

Statt durch einen Ringgang mit Mittelstollen war durch einen vor dem Altargrab 
vorbeilaufenden Gang, der beiderseits in die Seitenschiffe mindete, ein Zugang zur 
Confessio des Grabes geschaffen in der 1889 wieder ausgegrabenen Valentinusbasilika 
zu Rom (vor der Porta del Popolo). Die Confessio bestand in einer in der Mitte 
des Ganges nach dem Altargrab hin angebrachten rechteckigen Nische und war 
durch eine viereckige Fenestella mit dem Grab in Verbindung gesetzt®*. Der Gang 


54 Th. J. Lacomblet, Urkundenbuch I (Dissel- 56 Vgl. den Bericht tiber die Ausgrabungen in 
dorf 1840) n. 102. Rom. Quartalschr. III (1889) S. 336 mit Tfl. IX 
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entstammt schwerlich den Restaurationen, welche nach dem Salzburger Itinerar*’ 
Honorius I. (625—638) und nach dem Papstbuch®® Papst Theodor (642—649) an der 
Basilika vornahmen, sondern wohl erst dem 8. oder 9. Jahrhundert, und zwar ent- 
weder den von Leo III. (795—816)* oder den gegen Ende des 9. Jahrhunderts aus- 
gefiihrten Arbeiten™. 


5. AuBergebrauchkommen des Bodengrabes. Seit etwa 
der Wende des 1. Jahrtausends kam das Bodengrab bald aufer Gebrauch. 
Die Altarsepulcra dieser Art, die seitdem noch entstehen, wie z. B. in der 
Krypta der Nikolauskirche und der Krypta der Kathedrale zu Bari’, in der 
Krypta der Kathedrale zu Salerno, in S. Marco zu Venedig und im Westchor 
von St. Emmeram zu Regensburg, sind nur vereinzelt dastehende Anlagen. 


Das Bodengrab war allerdings an sich die natirlichste Art des Altarsepulcrums, 
allein es hatte seine volle Berechtigung doch nur, wenn ein ganzer heiliger Leib oder 
doch wenigstens gréfere Teile eines solchen im Altarsepulcrum beigesetzt werden 
sollten, nicht aber, wenn man zu dem Ende nur kleinere Partikel besa. Das erste 
aber traf im ganzen nur in wenigen Fallen zu; das Gewohnliche war das zweite. Fur 
solche kleine Partikeln konnte die Anlage eines Bodengrabes nur dadurch begriindet 
werden, da8 man sie durch eine Fiktion als Stellvertreter des ganzen heiligen Leibes 
auffaBte; noch mehr aber verhielt es sich so, wenn man ttberhaupt keine kérperlichen 
Reliquien, sondern nur solche sekundaéren Charakters wie brandea, Kleiderreste u. a. 
einzuschlieBen hatte. Schon darum ist es leicht zu verstehen, dai das Bodengrab 
schlieBlich auBer Gebrauch kam und dafi man das Stipesgrab, das kleinen Reliquien 
besser entsprach, vorzog. Wozu in der Tat ein Bodengrab anlegen, wenn nur ein 
Minimum yon Reliquien fir dasselbe vorhanden war? 

Es lagen indessen auch noch andere Griinde vor, welche zur Aufgabe des Boden- 
grabes fihrten, ja fiihren muften. Schon frith war es Regel — und sie war in der 
Natur der Sache begriindet —, dai bei der Weihe der Kirche der Altar wenigstens 
soweit fertig dastand, daB man héchstens noch die Mensa aufzusetzen brauchte. Bei 
Anlegung eines Bodengrabes aber war solches meist ausgeschlossen, immer aber, 
wenn der Altar die Form eines einstiitzigen Tischaltares hatte oder, wie das schon 
in vorkarolingischer Zeit nicht selten, in nachkarolingischer gewohnlich zutraf, ein 
Blockaltar war. Derartige Altaéare konnten, falls die Reliquien in einem Bodengrab 
beigesetzt werden sollten, stets erst nach dem Akt der Rekondierung, also erst bei 
der Kirchweihe selbst errichtet werden, da ja die Beisetzung der Reliquien frihestens 
bei der Weihe der Kirche und des Altares stattzufinden pflegte. Damit man also 
nicht gezwungen war, erst bei der Kirchweihe den Altar aufzufiihren, nachdem man 


57 J. B. de Rossi, Roma sott. I (Roma 1864) Angaben iber die Anlage verdanke ich der 
176. Giite des hochw. P. Notker Curti-O. S. B. und 


58 Vita Theodori n. 128 (Duch. L. P. I. 333), 
59 Vita Leonis n. 414 (1. c. II, 28). 


60 Rom. Quartalschr. a. a. O. 339. Eine ahn- 
liche Einrichtung wie in den Ruinen von S. 
Valentino entdeckte man vor etwa einem Jahr- 
zehnt bei BloBlegung der Uberreste einer aus 
frihkarolingischer Zeit stammenden Kirche zu 
Disentis (Schweiz). Der Gang fiihrt jedoch nicht 
zur Confessio eines Altargrabes, sondern zu 
einer kleinen, im Halbrund schlieBenden Krypta, 
die sich durch eine Tir nach dem Gang 6finete. 
Vgl. tiber die Anlage J. A. Rahn, Die Ausgra- 
bungen im Kloster Disentis im Anzeiger fir 
Schweizerische Altertumskunde N. F. X (1908) 
mit Abb. In der Krypta dirfte der Sarkophag 
eines Heiligen gestanden haben. Freundliche 


des Herrn Prof. E. Stiickelberg zu Basel. 

‘ Historia inventionis secundae s. Sabini, 
episcopi Canusini (AA. SS. 9. Febr.; II, 331). 
Erzbischof Elias von Bari, so berichtet dieselbe, 
lieB 1091 den Altar der Krypta der Kathedrale 
abbrechen, um zu sehen, ob die unter ihm ge- 
borgenen Reliquien die des hl. Sabinus seien. 
In der Tat ergab sich, daB die Gebeine, die er 
in anteriore facie altaris veluti sub quadam 
spelunca vel sepultura (Confessio) fand, die 
des hl. Sabinus waren, welche laut beigefigter 
Inschrift Bischof Angelarius (+ 868) unter dem 
Altar geborgen hatte. Der Erzbischof erhob sie, 
legte sie in einen marmornen Behalter, setzte 
sie feierlich wieder s ub eodem loco, ubi in- 
ventae fuerant bei und errichtete von neuem 
einen Altar dariber (desuper). 
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zuvor die Rekondition der Reliquien vollzogen hatte, mufte man auf eine andere 
Anlegung des Reliquiengrabes bedacht sein. 

Auch die Unbequemlichkeiten, welche das Bodengrab fiir den Akt der Rekondition 
der Reliquien bereitete, muBte zum Aufgeben dieser Form des Sepulcrums fihren. 
Solange sich die Beisetzung derselben ohne besondere Zeremonien vollzog, waren 
sie freilich nicht groB; die Sache wurde aber anders, als sich fiir sie ein bestimmter, 
reich entwickelter Ritus herausbildete, bei dem namentlich auch das Innere des 
Sepulcrums und der Verschlufstein mit Chrisam gesalbt und das Sepulcrum durch 
den Konsekrator in vorgeschriebener Weise verschlossen werden mute. Bei einem 
Bodengrab ware die Ausfiihrung dieses Rekonditionsritus zu umstandlich gewesen. 


Nicht ohne Einflu& auf die Preisgabe des Bodengrabes und die Bevorzugung 
einer Bergungsart, bei der die Reliquien im Altare selbst eingeschlossen wurden, 
dirfte ferner der Umstand gewesen sein, daf sich seit der Karolingerzeit die Neigung 
immer starker geltend machte, die heiligen Uberreste zu erheben und ihnen eine 
wirdigere Ruhestatte zu bereiten, als ein Bodengrab es war. Hatte man urspriinglich 
das Bodengrab fiir das entsprechendste gehalten, so wird jetzt die gerade entgegen- 
gesetzte Auffassung herrschend. Man erhebt die Gebeine und schlieBt sie in Schreine, 
die man in, hinter oder tiber dem Altar aufstellt. Bei einer solchen Anschauung aber 
muBte begreiflicherweise auch ein im Altar selbst angebrachtes Sepulcrum angemesse- 
ner erscheinen, als ein unter ihm im Boden befindliches. Der Altar war alsdann 
selbst wie eine Art Reliquienschrein. 

Ein letzter Grund, das Bodengrab mit einer anderen Form des Sepulcrums zu 
vertauschen, war wohl die Furcht, es méchten die Reliquien in ihm zugrunde gehen. 
Bei der grofen Feuchtigkeit, die im Boden zu herrschen pflegt, war sie in der Tat 
nicht unbegritindet. Jedenfalls waren die Reliquien besser gegen Verderben geschiitzt 
in einem im Altar selbst angelegten Sepulcrum, als in einem Bodengrab. 


Was aber immer den Wechsel veranlaft haben mag, die Abkehr vom 
Bodengrab war so griindlich, daf man dieses zuletzt nicht einmal mehr fiir 
gentigend erachtete. 


Als in S. Maggiore zu Rom im 12. Jahrhundert ein neuer Hochaltar erbaut wurde, 
belieB man bei dessen Weihe die Reliquien, welche Paschalis I. in einem Boden- 
grab unter dem von ihm errichteten Altar beigesetzt hatte, an ihrer alten Ruhestatte, 
brachte aber im Altar ein anderes Sepulcrum an*. In St. Emmeram zu Regensburg 
machte es schon Leo IX. so bei der Neukonsekration des St. Emmeramsaltares?. Zu 
Petershausen bei Konstanz tibertrug man 1134 unter den neuen Kreuzaltar der Kirche 
den Leib des hl. Gebhard; nichtsdestoweniger schuf man auch im Altare selbst ein 
Sepulcrum, in das man zahlreiche weitere Reliquien legte*. Auch in S. Marco zu 
Venedig erhielt der neue Altar, den man um 1300 tiber dem Markusgrab errichtete, 
ein besonderes Sepulcrum, das sich im Kapitell eines mitten unter der Mensa an- 
gebrachten Saulchens befand’. 


Heute haben sich von den alten Bodengrabern nur sehr wenige erhalten, die 
Graber der Apostelftirsten zu Rom, das Sepulcrum des Altares in der Unterkirche 
von SS. Cosma e Damiano daselbst, das Grab unter dem Hochaltar von S. Cecilia, 
SS. Quattro Coronati und S. Marco zu Rom, das Markusgrab unter dem Hochaltar 
von S. Marco zu Venedig, das Grab des hl. Nikolaus unter dem Altar der Krypta 
von S. Niccola zu Bari und das Matthausgrab unter dem Altar der Krypta des Domes 
zu Salerno. Keines derselben aber hat gegenwartig mehr den Charakter eines 
Sepulcrums des dartber befindlichen Altares, auch nicht die Graber der Apostel- 
fiirsten in St. Peter und in St. Paul zu Rom. Die zu ihnen gehérigen Altare sind 


4 ° 
2 Vgl. oben S. 559. Casus monast. Petrihus. 1. 5, n. 5 (M. G. 


SS. XX, 670). 
> Vgl. oben S. 579. © Vgl. oben S. 202 und Abb. S. 566. 
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heute entweder als altaria fixa konsekriert und dann mit besonderem Sepulcrum ver- 
sehen, oder sie sind, wie beispielsweise der Altar in der Krypta von S. Niccola zu Bari, 
nur quasi-fixa und mit einem Portatile ausgestattet. 


II. DAS STIPESGRAB 


1. Alter des Stipesgrabes, seine Stelleim Stipes. Der 
Stipes wurde, wie der Altar zu Bagnocavallo und in S. Giovanni Evangelista 
zu Ravenna, der Altarstipes in S. Apollinare und im Baptisterium von S. Urso 
zu Ravenna, der Altarstipes zu Parenzo sowie das Fragment eines Altarstipes 
in der unterirdischen Basilika der Katakombe des hl. Hippolyt zu Rom be- 
weisen, schon im 6. Jahrhundert zur Anbringung des Sepulcrums benutzt. 
Manche Beispiele haben wir aus dem 7. und dem nachstfolgenden Jahr- 
hundert, namentlich aus Siidfrankreich und Spanien, wo diese Form des 
Reliquiengrabes schon friih bevorzugt worden zu sein scheint. In nach- 
karolingischer Zeit wird das Stipesgrab fast die Regel. Uberaus zahlreich 
sind die Beispiele, welche uns fiir dasselbe die der zweiten Halfte des Mittel- 
alters entstammenden Altare bieten, gleichviel, wo sich solche erhalten haben. 

In nachmittelalterlicher Zeit verlor sich das Stipesgrab infolge des Wett- 
bewerbes seitens des Mensagrabes langsam, aber stetig immer mehr aus dem 
Gebrauch, doch finden wir es noch bei manchen Altaéren, die im 18. Jahr. 
hundert geweiht wurden, ein Zeichen, daB es selbst damals noch keineswegs 
ganz auBer Anwendung gekommen war. Im 19. Jahrhundert gibt man es 
dann freilich so gut wie ganz zugunsten des Mensagrabes auf. 

Beziiglich der Stelle des Stipes, an der man das Sepulcrum anbrachte, 
herrschte keine Ubereinstimmung. Wir finden es bald im Sockel desselben, 
bald in seinem Innern, bald an einer seiner Seiten, namentlich an der Front, 
bald endlich oben im Stipes unter der Mensa. 


Die noch vorhandenen Beispiele von Stipites, bei denen das Reliquiengrab im 
Sockel seinen Platz hatte, sind wenig zahlreich. Alle gehéren der altchristlichen 
Zeit und dem frihen Mittelalter an, sie wurden schon sdmtlich genannt und be- 
schrieben. Es sind die Altarstipites im Dom zu Parenzo, in S. Apollinare Nuovo und im 
Baptisterium von S. Urso zu Ravenna. Reste solcher Stipites sind die Sockelplatten im 
Museum des erzbischéflichen Palastes zu Ravenna, in der linken Seitenkapelle von 
S. Maria Antiqua zu Rom und in der Marienbasilika sowie der Petrusbasilika auf 
Brioni grande. Die letztgenannte zeigte die Eigentiimlichkeit, da8 ihr Loculus fir 
die Reliquien zwar viereckig, dessen VerschluBplatte aber kreuzformig war. 


Im Innern des Stipesmassivs scheint das Reliquiengrab noch seltener 
angelegt worden zu sein. 


Ein sehr frihes Beispiel bietet das Altarfragment in der Katakombe des 
hl. Hippolyt zu Rom. Ca. 30 X 40 cm weit, steigt das Sepulcrum hier bis auf ca. 13 em 
Entfernung vom Fuf&boden in den aus Ziegelmauerwerk bestehenden Aufbau hinab. 
Ein Miniatursarkophag aus Travertin mit pyramidenartigem, an den Ecken mit Auf- 
satzen versehenem Deckel war als Reliquienbehalter eingemauert im Massiv des 
Altares der altchristlichen Basilika zu L’Oved Djedi?. 

Ein sehr interessantes spates Beispiel einer zur Aufnahme der Reliquien im 
Stipes ausgesparten Kammer zeigte der 1191 geweihte, 1875 bloBgelegte und dann 


* Jahrbuch des kunsthist. Instituts V (1911), Beiblatt 46, Fig. 42. 2 Recueil XXII (1882) 409. 
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behufs Versetzung abgebrochene Altar in der Mitte des Aufgangs zum Hochchor von 
St. Gereon zu Kéln. Sie maB 84 X 68 cm im Geviert, war ca. 50 cm hoch und befand 
sich im vorderen Teil des Stipes (Abb. S. 327). Um die Reliquien in ihr beisetzen zu 
kénnen, war von der Riickseite des Altares her ein ca. 44 cm langer, 37 cm breiter 
und etwa ebenso hoher Stollen zu ihr angelegt worden. Von einer ahnlichen Anlage, 
d. i. von einem das Altarsepulcrum bildenden, einen Fu8 im Geviert haltenden steiner- 
nen Loculus, der tief unten im Massiv des Stipes nahe dem FufSboden eingemauert 
war, berichtet im Beginn des 12. Jahrhunderts die Narratio rerum gestarum in 
monasterio s. Mansueti*. Er wurde gefunden, als Abt Thiemar (+ 1125) nach der Er- 
weiterung der Kirche des Klosters den alten Hochaltar abbrach. 

An der Front dés Stipes, und zwar nahe dem oberen Rande, treffen 
wir das Sepulcrum bereits bei dem Altar in S. Pietro zu Bagnocavallo und in 
S. Giovanni Evangelista zu Ravenna an’. Beispiele aus dem Beginn des 8. Jahr- 
hunderts bieten die Nebenaltaére in der Martyrerbasilika und in S. Caliono zu 
Cimitile sowie der Altar im Carcere daselbst. Ein noch etwas Alterer Altar- 
stipes aus der ehemaligen Abtei Joncels (Hérault) hat an der Front zwei 
Sepulcra tibereinander, von denen das obere durch die es begleitende Inschrift: 
Hic sunt reliquiae sanctorum, das untere aber durch den Falz, der es umgibt, 
als solches gekennzeichnet ist. Fiir das 9. Jahrhundert bekundet das Vor- 
kommen des Sepulcrums an der Front des Stipes das Altarfragment im linken 
Seitenschiff von S. Maria Antiqua zu Rom. 

Kann es sonach nicht zweifelhaft sein, daB schon in vorkarolingischer und 
karolingischer Zeit das Sepulcrum auch an der Front des Altarstipes angebracht 
wurde, so war das doch damals noch keineswegs so gewohnlich, wie im spateren 
Mittelalter. Seit dem 13. Jahrhundert werden aber die Altare, welche es dort zeigen, 
so zahlreich, da8& es ganzer Seiten bediirfte, wollte man alle spatmittelalterlichen 
Altare dieser Art, die sich bis heute erhalten haben, aufzahlen. Namentlich verhielt 
es sich so in Deutschland. Von dem Mittelalter tbernahm dann den Brauch, das 
Reliquiengrab an der Front des Stipes anzubringen, das 16.—18. Jahrhundert. 

Ubrigens besteht insofern ein gewisser Unterschied zwischen der Praxis der 
alteren und der spateren Zeit, als man in jener, namentlich in vorkarolingischer und 
karolingischer, das Sepulcrum meist nicht hart unter der Altarmensa, sondern tiefer 
nach unten, bisweilen sogar in halber Hohe der Stipesfront anzulegen pflegte, wahrend 
die Altare aus dem 2. Jahrtausend es fast immer am oberen Ende des Stipes dicht unter 
der Mensa aufweisen. Ausnahmen sind z. B. der Hauptaltar der Krypta von Mont- 
majour bei Arles, die Seitenaltare neben dem Chorbogen zu Condé (Cher), der 
Annenaltar zu Kalkar, der Hochaltar zu Mesum (Kr. Steinfurt), der Altar der jetzt 
protestantischen Stadtkirche zu Wimpfen und ein Altar im Chorumgang von Ste- 
Waudru zu Mons. Der hl. Karl schreibt ausdriicklich vor, daB das Sepulcrum in 
altaris fronte sub ipsa mensa?® angebracht sein solle. 

An der Ruckseite des Stipes wurde das Sepulcrum, wie es scheint, 
selten angelegt. Beispiele aus vorkarolingischer Zeit sind der Altarstipes von 
Régimont bei Capestang und Céleyran, aus dem spateren Mittelalter der Altar 
in der erzbischéflichen Kapelle zu Spoleto, die Nebenaltére der Oberkirche 
von S. Francesco zu Assisi, der Altarstipes des Abtes Markus von S. Prassede 
im Lateranmuseum, der Hochaltar im Dom zu Chur u. a. 

An den Schmalseiten des Stipes kommt das Sepulcrum nur ganz vereinzelt 
vor. So sah ich es an der rechten Schmalseite bei einem spatmittelalterlichen Altar 


3M. G. SS. XV, 933. 5 Instr: fabr. eccl. 1. 1, ¢. 15 (AA. eccl. Med. 
4 Vgl. Tfl. 1 und Bild S. 196. 572). 
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vor der Ermita de S. Adrian bei Elorrio (Viscaya). An der linken fand man 1880 das 
Sepulcrum bei einem Altar zu Moutiers bei Argenton-Chateau (Deux-Sévres). Auf der 
Front des Steines, in den es eingehauen war, sah man finf unregelmabig gestellte 
Kreuzchen und die Inschrift: Hoc est magna sci Rufini Confessor(is)*. In der Narratio 
rerum in monasterio s. Mansueti gestarum héren wir, Abt Thiemar von St. Mansuetus 
zu Toul habe den steinernen, einen Fu8 im Geviert messenden Loculus, den er im 
alten Altare fand, wieder, wenngleich mit anderen Reliquien, mitten im neuen Altar 
angebracht, den Staub aber, den er bei den Reliquien der Apostel Petrus und Paulus 
antraf, in vier Hohlungen beigesetzt, die er in den vier Seiten des Stipes her- 
gestellt hatte. 

Eigenartig ist die Anlage des Sepulcrums beim Hochaltar der Unterkirche und 
der Oberkirche von S. Francesco zu Assisi. Bei diesem befindet es sich in dem Aufsatz 
des Kapitells eines Pilasters, der dem Stipes in der Mitte der Riickseite vorgelegt ist, 
bei jenem in dem des Kapitells eines kannelierten Saulchens, das sich an der hinteren 
Seite des Altares hart vor dem Massiv, welches die mittlere Stitze der Mensa bildet, 
erhebt’. 


Sehr gebrauchlich war es, und zwar schon in vorkarolingischer Zeit, das 
Sepulcrum oben im Stipes anzulegen, und zwar sowohl bei Tisch- und 
Kasten-, wie bei Blockaltéren. Bei Tischaltéren geschah das freilich nur 
dann, wenn sich unter der Mitte der Mensa eine Stiitze befand. Gleichgiiltig 
war dabei, ob die Stiitze aus einem Pfosten, einem Pfeiler, einem Saulenschaft 
oder einer Saule bestand. Bei Kastenaltéren brachte man in der Mitte unter 
der Mensa eine besondere Stiitze an, die oben das Sepulcrum enthielt. 


Ein vorziigliches, dem 13. Jahrhundert entstammendes Peispiel einer derartigen 
Anlage ist der Hochaltar in Santa Maria Impensole zu Narni. Ein anderes war der 
1808 abgebrochene Hochaltar von S. Marco, ein aus vier Marmorplatten zusammen- 
gesetzter Kasten, in dessen Mitte ein freistehendes Saulchen stand, welches die Mensa 
stiitzte und zugleich in seinem Kapitell das Sepulcrum barg’. Ein drittes ist der Hoch- 
altar der Kathedrale zu Barcelona. Die mitten unter der Mensa stehende Stiitze setzt 
sich hier aus zwei umgekehrt aufeinandergesetzten antiken korinthischen Kapitellen 
zusammen, von denen das untere heute teilweise in dem Fufboden steckt, das obere 
das mit Falz versehene Sepulcrum enthalt (Tafel 10). Bei einer spateren Restauration 
(wahrscheinlich zu Anfang des 15. Jahrhunderts) wurde die Mensa hoéher gelegt und 
darum die Stiitze mit einem gemauerten Aufsatz versehen. Ein kleiner Stollen, den 
man anbrachte als Zugang zu der oben im Kapitell befindlichen Vertiefung, ermég- 
lichte es, diese auch weiterhin als Sepulcrum zu benutzen. Lehrreiche Beispiele eines 
einstitzigen Tischaltares mit Sepulcrum oben im Stipes sind der Altarstipes im Museum 
zu Avignon (Tafel 7) und der Altarstipes in S. Luigi dei Francesi zu Rom (Tafel 11), 
das eines Blockaltares bietet der Altar zu Valcabrére (Abb. S. 269). 

Die Sitte, das Sepulcrum oben im Stipes anzubringen, mu schon in der vor- 
karolingischen Zeit sehr verbreitet gewesen sein. Das Alteste Beispiel ist der Altar- 
stipes im Baptisterium zu Ravenna, der aufer einem kleinen runden Sepulcrum im 
Sockel ein zweites groBes unmittelbar unter der Mensa hat, das mit der unter ihr 
befindlichen Nische durch zwei Léchlein verbunden ist. Ein friithes Beispiel aus 
Rom ist der gemauerte Altarstipes in S. Maria in Via Lata, ein friithes aus Neapel der 
wiederholt erwahnte Altar in der Krypta von S. Aspreno. Zahlreich sind die Beispiele 
aus vorkarolingischer Zeit in Gallien’*. Selbst der Stipes von Céleyran (7.8. Jahr- 


6 Roh. V, 13 nebst Abb. auf Tfl. 359. Ubri- 7 Vgl. oben S. 177 und Tafel 24 
gens halte ich es nicht fiir ausgeschlossen, daB 8 Vgl. Abb. S. 202 und 566. 
der Stein mit dem Sepulcrum urspringlich an * Vgl. z. B. die Stipites von Ispanhac, St- 
einer anderen Stelle des Stipes eingelassen  Zacharie, Digne, Bagnols, Favarie, St-Marcel- 
war. lés-Sauzet (S. 119 und 137 f.). 
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hundert) hat aufer den neun Reliquienbehaltern an der Riickseite noch ein weiteres 
Sepulcrum oben im Stipes. 


Der Brauch, oben im Stipes das Reliquiengrab anzulegen, erhielt sich das ganze 
Mittelalter hindurch. Es gibt noch manche Altare aus dem 14. und 15. Jahrhundert, 
die scheinbar ohne Sepulcrum sind, weil dieses unter der Mensa liegt. Ebenso er- 
wahnen noch verschiedene Pontifikalien des ausgehenden Mittelalters® neben dem 
Mensagrab und dem an der Seite des Stipes angebrachten Sepulcrum ausdriicklich 
auch diese Form des Reliquiengrabes. 


Immerhin scheint die Sitte, dasselbe oben im Stipes unter der Mensa anzu- 
bringen, bereits im 14. und 15, Jahrhundert stark in Abgang geraten zu sein; 
wenigstens zeigt die Mehrzahl der Altare, die sich aus dieser Zeit erhalten haben, das- 
selbe entweder an der Front des Stipes oder oben auf der Mensa. Ubrigens ist es 
leicht begreiflich, daB man den Brauch, das Reliquiengrab oben im Stipes unter der 
Mensa anzulegen, nachgerade aufgab. Es bot das zu grofe Unbequemlichkeiten. Be- 
fand sich das Sepulcrum oben im Stipes, so konnte die Mensa bei der Altarweihe 
natirlich erst auf denselben gehoben und nach Vorschrift mit Mértel auf ihm be- 
festigt werden, nachdem die Reliquien im Sepulcrum eingeschlossen worden waren, 
also erst wahrend des Weiheaktes. Bei den grofen und schweren Mensen, wie sie im 
spaten Mittelalter gewohnlich waren, war das aber nicht nur recht umstandlich, 
sondern auch sehr stérend und zeitraubend. 

Nach einigen spatmittelalterlichen Pontifikalien, wie Vat. lat. 4748 und Vat. 
lat. 1152 sollte die Mensa vor der Weihe etwa 2 Ellen tber dem Stipes aufgehangt 
werden, so daf sie nach der Reliquienrekondition auf diesen herabgelassen werden 
konnte. Dabei habe man jedoch, wie sie ausdriicklich anmerken, Vorsorge zu 
treffen, daB das Geriist, welches zu dem Ende aufgeschlagen werden muBte, nicht 
nur den Raum vor dem Altar fiir den weihenden Bischof freilasse, sondern auch dem 
Priester, welcher wahrend der Konsekration inzensierend um den Altar herum- 
zugehen habe, nicht im Wege stehe, eine Sache, die weder einfach noch auch be- 
quem war. 

War dagegen das Sepulcrum an der Seite des Stipes oder oben in der Mensa 
angebracht, so konnte der Altar vor Beginn des Weiheaktes fertig aufgestellt werden. 
Es fielen deshalb in diesem Falle ganz von selbst alle Schwierigkeiten und Weite- 
rungen fort, die unvermeidlich waren, wenn der Stipes erst bei der Weihe nach 
der Beisetzung der Reliquien mit seiner Mensa versehen werden mufite?® 


2. Gr6é8Be und Beschaffenheit des Stipesgrabes. Con- 
fessio desselben. Die Gr68e des Sepulcrums wurde auch bei dem 
Stipesgrab hauptsachlich durch das Quantum der Reliquien bestimmt, die in 
ihm geborgen werden sollten, doch hing sie auch, namentlich bei einstiitzigen 
Tischaltéaren von den Abmessungen des Stipes ab. Es herrschte demgemaB 
zu allen Zeiten auch beziiglich der Ma8verhaltnisse des Stipessepulcrums 
eine auBerordentliche Verschiedenheit, ob es nun im Sockel desselben, in 
seinem Innern, an den Seiten oder oben unter der Mensa angebracht war. 


9 Vgl. z. B. Vat. lat. 1145 (um 1460), Vat. 
lat. 1152 (14.15. Jahrhundert), Vat. Reg. 1930 


nehmen, es sei tberhaupt keines vorhanden. 
Steht fest, daB der Altar konsekriert wurde, 


(15. Jahrhundert), Vat. lat. 4748 (14. Jahrhun- 
dert); ferner die Pontifikalien der Nationalbiblio- 
thek zu Paris f. 1. (14. Jahrhundert) und f. 1.956 
(15. Jahrhundert), das Pontifikale der Miinchener 
Staatsbibliothek clm 10073 (15. Jahrhundert) u. a. 

10 Es ware nach dem Gesagten unbegrindet, 
bei einem alten Altar deshalb, weil kein Sepul- 
crum wahrzunehmen ist, ohne weiteres anzu- 


weisen Weihekreuzchen auf die stattgefundene 
Konsekration hin, oder ist der Altar seit Men- 
schengedenken als giiltig konsekriert benutzt 
worden, sv wird man voraussetzen diirfen, daB 
ein Sepulcrum oben im Stipes unter der Mensa 
vorhanden sei. Vgl. auch die Entscheidung der 
Ritenkongregation yom 23. Juni 1892 (Decret. 
auth. n. 3779). 
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Hier nur einige Beipiele aus vorkarolingischer und karolingischer Zeit, welche 
diese Mannigfaltigkeit zu illustrieren geeignet sind: Altarstipes im Baptisterium zu 
Ravenna, oberes Sepulcrum 32% X50 cm groB, 37% cm hoch, unteres (rundes) 
14 cm im Durchmesser, 3%4 cm tief; Stipes in S. Apollinare Nuovo daselbst, jedes 
der vier Sepulcra im Sockel 14X14 cm groB, 7 cm tief; Stipes in S. Giovanni 
Evangelista, Sepulcrum an der Front 19 X 14% cm grof, 6 cm tief; Altar zu 
Bagnocavallo, Sepulcrum an der Front 17% X 15 cm grof, 17 cm tief; Stipes in 
der Unterkirche von S. Maria in Via Lata zu Rom, Sepulcrum oben 20% X 20% cm 
groB, 19% cm tief; Stipes in S. Aspreno zu Neapel, Sepulcrum oben 29 X 22 cm 
gro, 19% cm tief; Altarstipites in der Martyrerbasilika zu Cimitile, Sepulcrum an 
der Front 15% X 19 cm bzw. 15% X 17% cm groB, 20%/2 bzw. 22 cm tief; Stipes 
im linken Seitenschiff von S. Maria Antiqua zu Rom, Sepulcrum an der Front 
26% X 29 cm grof, 41 cm tief; Altarfragment in der linken Seitenkapelle von 
S. Maria Antiqua, Sockelgrab 18 X 12 cm groB, 5% cm tief,; Altarstipes zu Bagnols, 
Sepulcrum oben 20 X 21 cm groB, ca. 20 cm tief; Stipes zu Joncels, Sepulcra an 
der Front 15 X 15 cm groB, 14 cm tief; Stipes zu Ispagnac, Sepulcrum oben 
14 X 15 cm groB, 8 cm tief; Stipes von Loja, Sepulcrum oben 20 cm im Durchmesser, 
12 cm tief (nach unten konisch sich verengernd); Stipes von Enserune, Sepulcrum 
an der Riickseite 16 X 16 cm groB, ca. 10 cm tief. 

In der zweiten Halfte des Mittelalters ist das Stipessepulcrum durchweg etwas 
kleiner als in vorkarolingischer und karolingischer Zeit, doch ist darum die 
Mannigfaltigkeit in den Abmessungen kaum geringer. Lange und Breite schwanken 
zwischen 8 cm und 18 cm, betragen aber gewohnlich etwa 10—12 cm. Die Tiefe 
tibersteigt, wenn das Sepulcrum oben im Stipes angebracht ist, selten 10—12 cm, 
findet es sich dagegen an der Front, so ist sie oft bedeutend groBer und belauft 
sich haufig auf das Doppelte, ja bisweilen, wie bei dem Annenaltar in der Pfarrkirche 
zu Kalkar, auf 30 cm oder wie bei den Altaren des Chorumganges der Kirche der 
Zisterzienserabtei Altenberg auf 34—39 cm. 


Irgendwelche allgemeine Vorschriften wurden auch tiber die Mae des 
Stipesgrabes nie erlassen. Partikulare finden sich in einigen Pontifikalien des 
15. Jahrhunderts, meist italienischer Herkunft, denen zufolge das Sepulcrum, 
gleichviel, ob an der Front des Stipes oder oben in ihm angebracht, einen 
palmus im Geviert messen sollte’. 


Der hl. Karl verlangt fiir das Sepulcrum, wenn es an der Front oder der 
Riickseite des Stipes hergerichtet werde, eine Weite von 14—16 unicae (= ca. 26—30 cm) 
im Geviert; werde es oben im Stipes oder auf der Mensa angelegt, so geniige eine 
viel geringere Grofe?. Die Mafe, welche er fiir das Sepulcrum vorschreibt, falls 
es vorn oder hinten im Stipes angebracht werde, sind auffallend betrachtlich; doch 
scheint seine Bestimmung in der Praxis nicht immer beobachtet worden zu sein. 
Denn was ich im Mailandischen aus der Barockzeit an derartigen Stipessepulcra 
sah, hatte weit geringere Abmessungen. 

Seiner F orm nach war das Stipessepulcrum zu allen Zeiten fast immer 
rechteckig oder quadratisch, letzteres namentlich in der zweiten Hialfte des 
Mittelalters. Runde kommen nur vereinzelt vor, wie bei dem altchristlichen 
Altarstipes zu Parenzo, dem Stipes im Baptisterium von S. Urso zu Ravenna, 
dem Stipes von Loja und dem Altarstipes von S. Maria del Priorato zu Rom. 
In den beiden letzten Fallen verengert sich das Sepulcrum nach unten zu in 
der Form eines umgekehrten Kegels. Oval ist das Reliquiengrab bei dem 


1 Vgl. z. B. Vat. lat. 1152, Vat. lat. 1145 und * Instr. fabr. eccl. 1. 1, c. 15 (AA. eccl. Med. 
Vat. lat. 4748. [Med. 1599]) 572. 
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Altarstipes im Museum zu Rimini, der 1860.in der Nahe der Porta di S. Andrea 
bei Aufdeckung der Reste einer alten Kirche gefunden wurde. 


War das Sepulcrum in einem aufgemauerten Stipes aus dem Mauerwerk aus- 
gespart, so wurde es in Alterer Zeit, Aahnlich wie das Bodengrab, gern mit Marmor- 
platten, mit sonstigen Steinplatten, oder mit Tonfliesen ausgekleidet. Mit Marmor 
ist z. B. an den Wandungen bedeckt das Sepulcrum des Stipes im linken Seitenschiff 
von S. Maria Antiqua und in der Unterkirche von S. Maria in Via Lata zu Rom 
sowie das der Nebenaltare in der Martyrerbasilika und in S. Caliono zu Cimitile, 
‘mit Ziegelfliesen das Stipesgrab des Altares im sog. Carcere daselbst. 

Vorgeschrieben ist eine Auskleidung in einigen spatmittelalterlichen 'Ponti- 
fikalen, wie Vat. lat. 1152, Vat. lat. 1145, Vat. lat. 4748, in denen sich in der Rubrik, 
welche von den Vorbereitungen zur Altarweihe handelt, die Bemerkung findet: In 
medio altaris in ejus videlicet parte superiore vel anteriore fiat confessio sive 
sepulcrum, id est foramen . . . muratum undique tabulis lapideis vel ligneis, in quo 
recondantur reliquiae. Sie durfte hiernach auch mittels Holztafeln erfolgen, was 
sich freilich nur dort empfehlen konnte, wo das Sepulcrum nicht durch Feuchtigkeit 
zu leiden hatte. 

Ubrigens wird man sich am haufigsten mit einem bloBen Verputz des Innern 
begniigt oder zur Herstellung des Sepulcrums Steine gewahlt haben, die glatt 
behauen waren. Bisweilen fiigte man aber auch an der Stelle, wo es angebracht 
werden sollte, in das Massiv des Stipes einen Steinblock ein und hohlte in ihm 
das Reliquiengrab aus. Es geschah das namentlich, wenn man dieses oben unter 
der Mensa anlegen wollte. Mehrere interessante Beispiele, die alten, aus katholischer 
Zeit stammenden danischen oder holsteinischen Altéaren entnommen wurden, besitzt 
das Nationalmuseum zu Kopenhagen, ein anderes sah ich im Museum zu Lund sowie 
in dem Bischoflichen Museum zu Vich. An Ort und Stelle fand ich den Stein noch 
bei dem aus dem spaten Mittelalter stammenden Hochaltar in S. Isidoro zu Leon, 
von dem man wegen der Restauration des Chores gerade die Mensa abgehoben hatte. 
Der Quader maf hier 18% XX 19% cm im Geviert; die Reliquiengrube war ohne 
den zur Aufnahme des Verschlusses bestimmten Falz 12 cm breit, 10 cm lang und 
9% cm tief. 

Statt eines Steinblockes benutzte man zur Herstellung des Sepulcrums jedoch 
auch wohl sonstige hierzu geeignete Gegenstande. Sc enthalt das Museum zu Vich 
einen glasierten, mit stehenden Blattern und Vertikalstreifen in Blau bemalten, 
einem Altarstipes entnommenen Tontopf, der oben in denselben als Sepulcrum 
eingelassen worden war. Bei dem um 1888 erfolgten Abbruch des Altares in 
S. Stefano zu Fiano Romano in der roémischen Campagna zeigte sich, daB als 
Sepulcrum oben in den Stipes eine antike Aschenurne eingemauert worden war". 
Auch in S. Maria Maggiore zu Rom fand sich bei Niederlegung des alten Hochaltares 
unter der Mensa eine antike Aschenurne, die man bei einer in der zweiten Halfte 
des Mitteltalters erfolgten Erneuerung des Altares als Sepulcrum oben in den 
Stipes eingefiigt hatte*. In der Kirche zu Valcabrére (Haute-Garonne) brachte 
man 1200 das Reliquiengrab beim Hochaltar, wie 1886 eine Untersuchung desselben 
ergab, in einem antiken korinthischen Kapitell an, das man oben unter der Mensa 
in ihn eingemauert hatte (Abb. S. 269)°. 

Eine besondere Ausschmiickung erhielt das Sepulcrum im Innern nie. Es 
sollte sein, was sein Name besagte, ein Grab und nicht ein Reliquienschrein. Den 
mangelnden Dekor ersetzte, wenigstens seit der Karolingerzeit, die Salbung des 
Innern mittels Chrisam, durch die es geheiligt und zur wiirdigen Aufnahme der 
Reliquien hergerichtet wurde. 


3 Bullet. ser. 4, VI (1888) 89. 
4 Fr. Liveranni, Del nome di santa Maria ad 5 Bullet. mon. LII (1886) 501 f. 


Praesepe (Roma 1854) 82. 
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Auch wenn das Sepulcrum im Stipes angebracht war, verband man mit 
ihm in vorkarolingischer, namentlich altchristlicher Zeit, bisweilen eine 
Confessio. Das war besonders dann naheliegend, wenn die Reliquien im 
Sockel des Stipes eingeschlossen waren. Ein solches Sepulcrum konnte 
ja einem Bodengrab gleichgestellt werden. Zudem brauchte man in diesem 
Falle den Stipes nur mit einem Hohlraume oder einer Kammer tiber dem 
Sepulcrum zu versehen, um eine Confessio herzustellen. 


Vorziigliche Beispiele aus dem 6. Jahrhundert bieten der Altarstipes im Dom > 
zu Parenzo, im Baptisterium von S. Urso zu Ravenna und in S. Apollinare Nuovo 
daselbst®. Bei anderen gleichartigen Stipites aus derselben Zeit, wie bei dem Stipes 
in S. Giorgio zu Argenta und im Dom zu Torcello sowie bei dem Stipesfragment in 
S. Apollinare in Classe, die urspriinglich wohl ebenfalls im Sockel das Sepulcrum 
aufwiesen, fehlt heute die Sockelplatte. Ein etwas spateres interessantes Beispiel 
war der Altar in der linken Seitenkapelle von Sa. Maria Antiqua zu Rom, von dem 
freilich nur mehr die Sockelplatte erhalten ist’. 

_ Selbst in Fallen, in denen sich das Sepulcrum an der Front des Stipes 
oder oben in demselben befand, versah man diesen bisweilen mit einer Art von 
Confessio, und zwar entweder in Gestalt einer formlichen Kammer oder doch 
wenigstens in der einer Nische. Eine Kammer findet sich bei dem Altar in S. Pietro 
zu Bagnocavallo, dem Altar in S. Giovanni Evangelista zu Ravenna, bei dem der 
Hohlraum allerdings hauptsachlich die Confessio eines Bodengrabes gebildet haben 
wird, und dem Altar im Baptisterium von S. Urso zu Ravenna, bei dem die Kammer 
sowohl fiir das kleine Sepulcrum unten im Sockel, wie das groBe oben im Stipes 
angebrachte als Confessio diente. Eine Confessio in Gestalt einer Nische zeigt der 
Altarstipes in der Unterkirche von S. Aspreno zu Neapel® sowie der Stipes in der 
Unterkirche von S. Maria in Via Lata zu Rom. Bei beiden findet sich das Sepulcrum 
oben im Stipes, die Nische in der Front. 

Ein seltenes Beispiel eines mit Confessio ausgestatteten Altarstipes, bei dem die 
Reliquien oben in einem mitten unter der Mensa stehenden Saulchen angebracht sind, 
bietet der Kastenaltar in S. Maria Impensole zu Narni (Abb. S. 202). Ein vierpaB- 
f6rmiger Durchbruch in den Schmalseitenwanden bildet hier die Fenestella (Tafel 
103). Eine Anlage gleicher Art war der ehemalige Hochaltar in S. Marco zu Vene- 
dig (Abb. S. 566). Die Fenestella befand sich an seiner Riickseite. 


Ill. DAS MENSAGRAB 

1,Alterund Verbreitung des Mensagrabes. Das Mensa- 
grab kommt bereits bei der altchristlichen Altarmensa aus Henschir el Begueur 
vor (Abb. S. 249). Dasselbe zeigt in der Mitte eine viereckige Vertiefung von 
35 cm im Geviert und 5 cm Tiefe, und in dieser eine zweite, runde, von 
25 cm im Durchmesser und 9 cm Tiefe. Als man den Stein entdeckte, war 
die Hohlung noch mit einem Plattchen geschlossen*. Jiingere Beispiele, 
die aber noch dem frithen Mittelalter angehéren, bieten die in dem keltischen 
Oratorium zu Zennor bei St. Maddern in Cornwallis gefundene Mensa?, so- 
wie die drei aus dem 9. Jahrhundert stammenden Mensen auf dem Peters: 
berg bei Fulda (Tafel 45), vorausgesetzt, da® sie in der Tat Mensen waren. 


Indessen sind diese wenigen Mensagraber gegentiber den zahlreich vorkommen- 
den Boden- und Stipesgrabern fiir die ganze Zeit des ersten Jahrtausends nur ver- 


6 Vgl. Tfl. 102. , * Recueil de Constant. XIX (1878) 22 und 
7 Vgl. oben Abb. S. 198. Tfl. I. Vgl. auch Roh. Tfl. 50 und I, 128. 
SOV clea Uilen te 2 Vgl. oben S. 181. 
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einzelte Erscheinungen. Es kann deshalb auch kaum ein Zweifel sein, daB sowohl 
in altchristlicher Zeit wie im friihen Mittelalter das Mensagrab sich keiner Beliebt- 
heit erfreute. Die Sache wird jedoch anders im 11. Jahrhundert. Von nun an 
werden die Beispiele von Mensasepulcra zwar nur langsam, aber stetig zahlreicher. 
So war anscheinend ein Mensagrab das: Sepulcrum'des von Bischof Reginhard(1034) 
geweihten Hochaltares: in St-Laurent zu Littich, welches 1182 durch einen Blitz 
getroffen wurde, so daf das marmorne Sigillum in sieben Stiicke sprang. Denn 
weil man bei Wegnahme der Stiicke nach dem Bericht eines Augenzeugen das bleierne 
Reliquienkastchen unter dem Sigillum fand (sub ipso sc. sigillo), muB dieses 
uber dem Sepulcrum angebracht gewesen sein, und. deshalb letzteres sich oben im 
Altar, und zwar nach Lage der Umstande oben im der Mensa befunden haben. Eine 
Bestatigung erhalt das durch die weitere Angabe, daB ein Sudarium das Sepulerum 
bedeckte. Denn auch sie beweist, daB letzteres sich weder an der Seite noch oben 
im Stipes befand, sondern oben in der Mensa seinen Platz hatte’®. 


Welcher Zeit das Sepulcrum in der Mitte der Mensa des Tischaltares in 
S. Angelo zu Perugia entstammt, ist nicht mit Sicherheit zu bestimmen, doch mag 
es immerhin in das 12. Jahrhundert hinaufreichen. Dem ersten Viertel des 12. Jahr- 
hunderts gehoért das Sepulcrum in der Mensa des Altares. der Krypta im’ Dom zu 
Lund an, dem Ende des 12. das Sepulcrum in der Mensa der Altare des Chorumganges 
in der ehemaligen Zisterzienserabtei Veruela (Aragonien), dem: spaten 12. oder 
friihen 13. das Mensasepulcrum eines. vierstiitzigen romanischen. Tischaltares im 
Nationalmuseum zu Kopenhagen, dem Ende des 13. das Mensagrab des Hochaltares 
im Dom zu Arezzo. In Deutschland’ bieten gute Beispiele des Mensagrabes 
fir das 12: Jahrhundert der Altar der Laurentiuskapelle beim Dom: zu: Hildesheim, 
der Altar der Stephanskapelle im Kreuzgang des Domes. zu Regensburg sowie die 
Tischaltare in der Krypta: des. Domes zu. Gurk, fiir die Frithe des 13. die Altare 
der Neuwerkskirche zu Goslar und der Altar in der Apsis des nérdlichen Querarmes 
des Domes zu Magdeburg. 

Im 14. und 15. Jahrhundert werden die Altare mit Mensasepulcrum namentlich 
in Deutschland haufig: Sie begegnen uns nun’ allenthalben daselbst, besonders 
aber im Norden. Wie beliebt diese Art von Sepulcrumanlage damals. schon mancher- 
orten in’ Deutschland. war, zeigen: beispielsweise die Altare im. Dom zu Magdeburg, 
im Dom: zu Halberstadt und. in Liebfrauen zu Halberstadt. Im Dom zu. Magdeburg 
haben von den ftinfzehn mittelalterlichen Altaren zehn das Sepulcrum oben in der 
Mensa, in Liebfrauen zu Halberstadt von den noch vorhandenen neun acht, im Dom 
zu Halberstadt samtliche mittelalterliche Altare. Sehr gewohnlich war auch der 
Brauch, das Sepulcrum oben in der Mensa anzubringen, in) Jiitland,; wo in den lutheri- 
schen Kirchen: noch zahlreiche Altare aus. dem spateren Mittelalter stehen, die das 
Sepulcrum oben auf der Mensa zeigen, so zu Ramsing, Sejerslev, Skinnerup, Ejerslevy, 
Dragtrup, Rindom, Albaek, Skallerup u. a., von denen einzelne sogar noch in das 
13. Jahrhundert zurtickreichen mogen. In Italien finden wir im Beginn des 
14. Jahrhunderts: das: Mensagrab angewandt bei den Nebenaltaren der Unterkirche 
von S. Francesco zu Assisi und einem: Altar in S. Chiara daselbst. Manche Belege 
aus dem Beginn des 16. Jahrhunderts: finden wir auf italienischem Boden: beispiels- 
weise bei den Altaren von S. Sisto: zu Piacenza*. 


Die mittelalterlichen Pontifikalien geben uns keinen AufschluS' dariiber, welche 
Verbreitung das Mensagrab im ausgehenden Mittelalter gefunden hatte, da der Ritus 
der Altarweihe, wie auch noch heute, ganz der gleiche war und sich in ganz der 
gleichen Ordnung vollzog, ob nun das Sepulcrum an der Front des. Stipes oder oben 
in der Mensa angebracht war. Man wirde nicht einmal aus ilnen zu ersehen 


3. Reineri De casu’ fulminis: monasterii s. Altare zum: Teil’ spater’ versehen’ wurden, hat 
Laurentii (M. G. SS: XX, 612 f.). an der urspriinglichen Beschaffenheit derselben 
4 Die Barockummantelung, mit welcher die nichts: geandert. 


Braun, Der christliche Altar I. 38 
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vermégen, daB es tiberhaupt ein Mensagrab gab, wenn sich nicht in einzelnen spat- 
mittelalterlichen Pontifikalien eine Rubrik fande, welche sagt, in welcher Weise der 
Bischof die Weihe zu vollziehen habe, wenn das Sepulcrum nicht an der Seite 
des Stipes oder oben auf der Mensa, sondern oben auf dem Stipes unter der 
Mensa angebracht sei®. Auch die gelegentliche Erwahnung, die das Mensagrab bei 
spatmittelalterlichen Kanonisten, wie Nikolaus de Tedeschis u. a. findet, gestattet 
keinen SchluB auf die Verbreitung, welche die Anwendung desselben damals 
gewonnen hatte. Auffallend ist, daS Durandus nur vom Stipesgrab spricht’. Auch 
in Innocenz’ IV. Kommentar zu den fiinf Biichern der Dekretalen ist nur von ihm, 
nicht vom Mensagrab die Rede’. Folgt daraus auch keineswegs, daB letzteres in der 
zweiten Halite des 13. Jahrhunderts noch ungebrauchlich war, so beweist beider 
Schweigen immerhin, da® es damals noch nicht die Beliebtheit, die Bedeutung und 
die Verbreitung erlangt hatte, deren es sich bei Ausgang des Mittelalters erfreute. 

Das Mensagrab ist fiir den Akt der Konsekration zweifellos in jeder 
Beziehung die bequemste Art des Sepulcrums. Das war denn sicher auch der 
Grund, der ihm dann in der nachmittelalterlichen Zeit immer allgemeinere 
Aufnahme verschaffte, bis es. im 19. Jahrhundert fast nur noch allein zur 
Anwendung kam. Vom praktischen Standpunkt aus betrachtet, kann dieses 
Endergebnis einer langen Entwicklung unbedenklich als Fortschritt 
bezeichnet werden, anders wird man jedoch urteilen miissen, wenn man es 
vom liturgischen aus ins Auge fa8t. Dann erscheint es keineswegs als Weiter- 
entwicklung zum Besseren. Denn das Mensagrab stellt, so zweckmafig es 
sein mag, jene Form des Sepulcrums dar, bei welchem die dem Altargrab 
urspriinglich und auch jetzt noch zugrunde liegende Idee am starksten ab- 
geschwiacht erscheint. Diese Idee ist im Anschlu8 an Apoc. 6, 9 das ,,Ruhen 
der hl. Martyrer‘’ unter dem Altare Gottes. Voll kam sie zum Ausdruck 
beim Bodengrab sowie selbst dann noch, wenn das Sepulcrum im Sockel 
des Altares angelegt wurde. Schon einigermafen verdunkelt erscheint sie, 
wenn das Reliquiengrab an den Seiten des Stipes oder oben auf demselben 
seinen Platz erhalten hat. Da dasselbe jedoch auch in diesem Falle unter 
der Mensa, der nachsten. wie eigentlichen Statte fiir die Darbringung des 
hl. Opfers, liegt, fand die Idee einer Ruhestatte unter dem Altar selbst bei 
diesen Formen des Stipesgrabes noch einen gewissen Ausdruck’. Bei dem 
Mensagrab kann man dagegen von einer Verkérperung derselben kaum mehr 
reden. Liegen ja doch bei ihm die Reliquien nicht mehr unter der Mensa, 
sondern oben in derselben.. 

In einigen Fallen fand ich, daB man sich nicht mit einem Sepulcrum auf. der 
Mensa begniigte, sondern auch in den Ecken der Mensa solche anbrachte, freilich 
als Nebensepulcra in weit kleineren Mafen, in Form von Miniatursepulcra. 
So geschah es z. B. bei zwei Altaren in der Unterkirche von S. Francesco zu Assisi 
(erste und dritte Kapelle rechts): Die Sepulcra in den Ecken sind nur 2 X 2 cm 
bis 2,5 X 2,5 cm gro, wahrend das mittlere, das heute bei einem der beiden Altare 


*So z. B. in Pontifikale Reg. 1930 der 
Vaticana (15. Jahrh.), einem Pontifikale von 
Verdun, fl. 951 der Nationalbibliothek zu Paris 
(14. Jahrh.) u. a. Die Rubrik ist spater auch in 
das Rémische Pontifikale ibergegangen. 

* Rationale 1. 1, c. 6, n. 34: Foramen quando- 
que in summitate stipitis fit — quandoque vero 


in parte posteriori et quandoque in parte 
anterior Velo cc7;, ne 25. 

7L. 3, De consecrat. ecclesiae et altaris 
(Venet. 1570) 269. 

* Das an den Seiten des Stipes angebrachte 
Sepulcrum erinnert an das Loculusgrab der 
Katakomben. 
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durch ein Portatile ersetzt ist, 6 X 6 cm mift. Ein anderes Beispiel bietet der 
Hochaltar des Domes zu Hildesheim. Das Serpentinplattchen, welches das Sigillum 
der Nebensepulcra bildet, mifSt hier ca. 7,5 X 5 cm und wird an den beiden Lang: 
seiten mit zwei spatgotischen, 1,5 cm langen, in ein Dreiblatt endenden Klammern 
festgehalten, die mit Blei in die Mensa eingelassen sind. Eine ahnliche Haufung der 
Sepulcra in der Mensa mag auch noch bei anderen mittelalterlichen Altaren vor- 
gekommen sein als den angefiihrten, jedoch sicher im ganzen nur selten. 

Statt oben auf der Mensa ist das Sepulcrum bisweilen in der Mitte der 
Front derselben angebracht, und zwar bald in der Plattenflache des Profils, 
bald in der zum Stipes tiberleitenden Schrage oder Kehle. Zwei Beispiele wurden 
schon friher gelegentlich genannt, die aus Vouneuil -sous-Biard stammende vor- 
karolingische Mensa im Museum St-Jean zu Poitiers? und die Mensa des Hoch- 
altares in S. Vitale zu Ravenna’, bei welchen indessen das Sepulcrum nicht 
urspriinglich ist, sondern aus spaterer Zeit herriihrt. Ein anderes bietet einer der 
Nebenaltare zu Altenryf bei Freiburg in der Schweiz, der wohl noch aus dem 
Jahre 1162 datiert. Auch hier befindet sich das Sepulcrum vorn in der Platte 
des Profils der Mensa. Aus dem spateren Mittelalter traf ich Altare derselben Art 
an in Ste-Savine zu Troyes (zwei Nebenaltéare im Schiff), in der Krypta von 
Ste-Marthe zu Tarascon (erste Kapelle links) und in St.. Andreas zu Koln (dritte 
Kapelle des rechten Seitenschiffes). 

In der Schrage bzw. Kehle des Mensaprofils fand ich das Sepulcrum bei dem 
durch sein késtliches Retabel beriihmten Altar in Notre-Dame zu Brou bei Bourg 
und dem Tischaltar in der oberen Sakristei des Domes zu Konstanz. Ebenso liegt 
es dort bei dem Altar der Krypta der Abbaye-aux-Dames zu Caén". Teils in 
der Platte, teils in der Schrage des Mensaprofils ist es bei einem Altar in der 
Krypta des Trierer Domes angebracht (Abb. S. 222). 

Ein Altar in der Krypta von St-Gervais zu Rouen hat in der Hohlkehle der 
Front der Mensa drei Hohlungen fiir Reliquien, eine in der Mitte, die beiden anderen 
nahe den Ecken; alle drei sind von oblonger Form. Bei dem St.-Annenaltar im 
Dom,:zu Xanten befindet sich das Sepulcrum in einem 11% cm breiten, 5 cm hohen 
Vorsprung, welcher in der Mitte der Front aus der Kehle der Mensa herauswachst, 
bei einer Altarplatte in der Sakristei der Wiesenkirche zu Soest, bei der die 
Gliederung des Mensaprofils aus zwei gegeneinander zurticktretenden, durch ein 
Plattchen geschiedenen Schragen besteht, in einer aus der Mitte der unteren Schrage 
herauswachsenden trapezformigen Bosse. Bei dem viersttitzigen Tischaltar in der 
Sakristei von Liebfrauen zu Oberwesel, bei dem sich das Profil der Mensa aus 
zwei Kehlen zusammensetzt, liegt es teils in der unteren Kehle, teils in einer aus 
der Unterseite der Mensa vortretenden rechteckigen Verstarkung, bei dem Hochaltar 
der Klosterkirche zu Blaubeuren in einer in der Mitte der vorderen Abschragung 
der Mensa angebrachten Konsole, die von der Halbfigur eines Propheten getragen 

wird, dessen Spruchband die auf den Charakter des Sepulcrums hinweisende Inschrift 
zeigt: Corpora sanctorum in pace sepulta sunt (Eccl. 44, 14). 


2.Gré8Be und Form des Mensagrabes. Uber die GréBe ind 
Form des Mensagrabes ist wenig zu bemerken. Was seine Gr 6 8 e anlangt, 
so hatte es im allgemeinen die gleiche Weite wie das Stipesgrab oder war doch 
nur wenig kleiner als dieses. Indessen kommen auch Mensasepulcra von sehr 


geringen Abmessungen vor. 

So betragt die GréBe eines. solchen Sepulerums bei einem Seitenaltar der 
Unterkirche von S. Francesco zu Assisi und dem Altar im linken Querarm von 
S. Maria Novella zu Florenz nur 6 X 6 cm, bei einem Altar im Chorumgang der 


9 Vgl. oben S. 265. 
10 Vgl. oben S. 162 


11 Skizze des Altares bei Roh. I, 205. x 
* 
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Zisterzienserkirche zu Veruela bei Saragossa 4% X 5% cm, bei der runden Mensa 
jn der Kathedrale zu Besancon 4 X 6 cm, bei der Mensa aus Vouneuil-sous-Biard im 
Museum zu Poitiers 3 X 3 cm, bei der Mensa des Hochaltares in S. Vitale zu 
Ravenna sogar bloB 2 X 2 cm. Kleiner als es in S. Vitale ist, konnte es nicht 
wohl hergestellt werden. 

Die Tiefe des Mensasepulcrums war wenigstens zum Teil durch die Dicke 
der Mensa bedingt. Je staérker diese war, um so tiefer konnte es eingehauen 


werden. 

Wie sehr jedoch trotzdem die Tiefe wechselt, zeigen anschaulich die Mensa- 
sepulcra der Altare im Dom zu Halberstadt. Sie betragt hier 5% cm, 6% cm, 
7% cm, 8 cm, 11 cm, 11% cm, 12/2 em, schwankt also um 7 cm, obschon die Dicke 
der betreffenden Mensen nur unerheblich verschieden ist. Ein gutes Beispiel, wie 
wenig bisweilen die Grofe des Sigillums, die GroBe und Tiefe des Mensagrabes 
sowie die Starke der Mensa in entsprechendem Verhaltnis zueinander standen, ist 
das Sepulcrum des Altares der Krypta im Dom zu Lund. Das Sigillum mift 
33 X 35 em, das Sepulecrum 18 X 20 cm, die Tiefe desselben aber einschlieBlich des 
4 cm dicken VerschluSsteines nur 8 cm und das bei einer Mensastarke von 21 cm. 


Seiner Form nach bildet auch das Mensagrab in der Regel ein Quadrat 
oder Rechteck, doch waren runde keineswegs allzu selten, jedenfalls haufiger 
als beim Stipesgrab. 


Ein rundes Sepulcrum finden wir beispielsweise bei einem Altar im Chor- 
umgang yon Veruela, dem Altar im linken Nebenchérchen der Neuwerkskirche zu 
Goslar, bei einer aus einer antiken Platie gemachten Altarmensa im National- 
museum zu Minchen (N. 3710), deren Sepulerum spater als Opferstock diente u. a. 
Besonders zahlreich sind runde Mensasepulcra bei den mittelalterlichen Altaren 
des Domes zu Halberstadt. Ein spitzovales finden wir z. B. bei einem Altar der 
Liebfrauenkirche daselbst*. 


Bemerkenswert ist, da8 auch bei runden und ovalen Sepulcra die Verschluf- 
platte, das sog. Sigillum, und darum auch die zur Aufnahme derselben bestimmte 
Einsenkung fast immer rechteckig oder quadratisch und nur selten rund ist, wie 
die angefthrten Beispiele zeigen. Bei einem Altare des Halberstadter Domes befindet 
sich das runde Sepulcrum in einer etwas gréferen spitzovalen Aushdhlung, die 
fir das Sigillum angebrachte Vertiefung ist aber auch in diesem Falle rechteckig. 
Nur bei einem der Altare des Domes ist das tiber dem runden Sepulcrum liegende 
Sigillum nicht viereckig, sondern von ganz unregelmafiger Form. Offenbar hat 
man die dasselbe bildende Platte, irre ich nicht, einen schénen Serpentin, nicht 
behauen wollen, sie darum gelassen, wie sie war, und lieber die Einsenkung ihren 
Umrissen gemaB hergestellt. 


Eine grofe, runde VerschluBplatte zeigt das Mensagrab des Hochaltares der 
Kathedrale zu Arezzo. Oval sind die marmornen Verschliisse der kleinen Sepulcra 
auf der Mensa des Hochaltares und der Nebenaltare der Kirche dei Martiri zu 
Turin, prunkvollen Schopfungen des Barocks. 

Die Freiheit und Mannigfaltigkeit in bezug auf Ort und Einrichtung des 
Sepulcrums war in fritherer Zeit, wie aus den bisherigen Ausfiihrungen zur 
Gente erhellen diirfte, sehr gro&. Heute ist, wenn auch nicht in der Theorie, 
so doch in der Praxis, nur tibriggeblieben das schlichte Mensagrab. 


‘ ‘ Natirlich 14Bt sich die Form nur bei gedfineten, also bei exekrierten Sepulcra fest- 
stellen. 
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IV. DAS SEPULCRUM DER PORTATILIEN 
Das Sepulcrum der Portatilien soll nach verschiedenen neueren Ent- 
scheidungen der Ritenkongregation stets im Altarstein selbst angelegt werden, 
nicht in der Holztafel, in die der Stein etwa eingelassen ist, und zwar auf der 


Oberseite des Steines. 

Auf die Anfrage des Bischofs FeBler, ob Portatilien, die aus zwei Tafeln, einer 
Holztafel und einer Steintafel, hergestellt seien und das Sepulcrum in der ersteren 
unter dem Altarstein hatten, beibehalten werden dirften, erfolgte unter dem 
31. August 1867 eine verneinende Antwort; die Reliquien seien in einem im Steine 
selbst eingehauenen Sepulcrum zu eee ae DaB das Sepulcrum oben auf dem 
Stein und nicht an der Front, d. i. der vorderen Seite, anzubringen sei, besagen 
Entscheidungen der bake nkes vom 31. Marz 1887 und dem 13. Juni 1899?, 
doch werden gleichzeitig Portatilien, die es an der letztgenannten Stelle zeigten und 
wegen deren Zulassigkeit angefragt worden war, als giltig geweiht bezeichnet. 

Im Mittelalter war man bei Portatilien durch keine Bestimmungen in 
bezug auf den Ort des Sepulcrums eingeschrankt, am wenigsten durch solche 
allgemeinen Charakters. War es doch nicht einmal tiberall Vorschrift und 


Brauch, in das Portatile titberhaupt Reliquien einzuschlie8en. 

Es herrscht daher auch hinsichtlich der Stelle des Reliquiengrabes bei den 
mittelalterlichen Tragaltaren keine Ubereinstimmung. Blieb der Altarstein ohne 
Holzfassung, mufte es natiirlich in ihm selbst angelegt werden, vorausgesetzt, dab 
man ihn tberhaupt mit Reliquien ausstatten wollte. Erhielt er eine Holzunterlage, 
sei es einen Kasten oder eine Tafel, so richtete man das Reliquiengriibchen 
entweder nur in dem Holz her, oder zugleich im Holz und im Stein, indem man 
im zweiten Falle der im Holz angebrachten Vertiefung eine solche auch im Stein 
entsprechen lief. So muff es z. B. bei dem Tragaltar von 1417 im Dommuseum 
zu Augsburg (Abb. S. 443) geschehen sein, da die nur 4 mm tiefe, 5% X 4 cm grofe 
Aushohlung, die der Stein auf seiner Unterseite zeigt, unmoglich als Sepulcrum 
ausgereicht haben kann. 

Von den Tragaltaren, die sich aus dem 16. Jahrhundert erhalten haben, weisen, 
obwohl mit Holzfassung versehen, einige das Sepulcrum im Steine selbst auf, wie 
das Franziskanerportatile im Schniitgenmuseum zu K6éln und das mit geometrisch 
gemusterten Holzintarsien auf dem Rahmen verzierte Portatile im Dommuseum zu 
Augsburg. Bei dem erstgenannten sind die Reliquien in der Mitte der vorderen 
Kante des Steines eingelassen. Eine spater ausgefiillte Vertiefung im Holzrahmen, 
mit dem derselbe schon bei der Weihe ausgestattet gewesen sein muB, erméglichte 
das Einlegen der Reliquien*. Das Augsburger Portatile zeigt das Sepulcrum auf 
der Unterseite des Steines. Heute gedffnet, ist das Reliquiengriibchen hier 5 cm 
lang, 4 cm breit und 2 cm tief. 


Das man im Mittelalter das Sepulcrum mit Vorliebe in der Holzfassung 
des Portatiles anbrachte, erklart sich aus der Bedeutung, welche man dieser 
beilegte. Sie galt gemeiniglich als ein notwendiger Bestandteil des Portatiles 
und vertrat den Stipes des altare fixum, wahrend der Stein die Mensa dar- 
stellte. Es war also nur die Folgerung aus dieser Anschauung, wenn man 
dem Reliquiengrtibchen oben in der Holzfassung seinen Platz anwies, den 
Altarstein aber als Verschlu8 desselben bentitzte. Denn so geschah es ja doch 
auch bisweilen selbst beim altare fixum mit der Altarmensa, wenn das Sepul- 
crum oben im Stipes lag. 


1 Decr. auth. n. 3162. * Decr. auth. n. 3671 und n. 4032. * Zeitschrift XVII (1904) 22. 
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Am haufigsten lagen die Reliquien bei den mittelalterlichen Ta fel- 
portatilien wohl oben in der Holztafel unter dem 
Altarstein. Wenigstens li8t das der Weiheritus der Portatilien in den 
Pontifikalien jener Zeit vermuten. 7 


Es wurde zur Aufnahme der Reliquien in der Holzunterlage ein Grubchen 
ausgehoben, dessen GréfSe sich richtete nach der Menge der Reliquien, die man 
in dasselbe einschlieBen wollte. Da die Reliquien aus ganz kleinen Partikeln zu 
bestehen pflegten, bedurfte es, trotzdem die einzelnen in ein Stickchen Seide ein- 
gebunden wurden, beim Vorhandensein von nur wenigen derselben einer Hohlung 
von bloB geringen Abmessungen. Allein nicht selten war die Zahl der Reliquien 
eine bedeutende, und dann muBte natiirlich auch das Sepulecrum entsprechend grof 
und geraéumig sein. Seiner Gestalt nach erscheint das Sepulerum bald quadra- 
tisch, bald rechteckig, Ein kreuzférmiges findet sich unter dem Stein bei dem Tafel- 
portatile des Welfenmuseums, dessen Altarstein aus einem Kristall besteht, des- 
gleichen unter der den Altarstein bildenden Kristallplatte des Tragaltares Hein- 
richs II. in der Reichen Kapelle zu Minchen (Tafel 80). 


Minder gewoéhnlich war es, bei Tafelportatilien das Sepulerum an der 
Unterseite der Holztafel anzubringen, in welche der Stein ein- 
gebettet war. 


Altere Beispiele fiir eine solche Anordnung, bei der der Altarstein nattrlich 
nicht als Verschlu8 diente, bieten das sog. Servatiusportatile in St. Servatius zu 
Maastricht, das rot angestrichene Portatile im Welfenschatz und das schéne Por- 
tatile im Museum zu Cividale. Sie kam also auch nicht erst im ausgehenden Mittel- 
alter und in der beginnenden Neuzeit auf, sondern ist schon im 12. Jahrhundert 
beliebt worden. Beispiele aus dem ausgehenden Mittelalter und dem 16. Jahr- 
hundert sind das ehemalige Straubsche Portatile, das Portatile zu Diebolsheim, das 
jiingere der beiden Portatilien in S. Emmeram zu Regensburg, die zwei Tafelporta- 
tilien von 1535 und 15389 im Dommuseum zu Trier, das Portatile von 1497 sowie 
der Tragaltar mit der eingravierten Kreuzesdarstellung im Dommuseum zu Augs- 
burg*. 

Auf der Oberseite des Holzrahmens diirften die Reliquien 
seltener eingelassen worden sein. 


Immerhin geschah auch das, wie z. B. das Portatile in der Kathedrale zu 
Chartres, das Portatile aus Guttaring zu Mlagenfurt, ja selbst noch das Tafelportatile 
von 1561 im Trierer Dommuseum und das vorhin erwahnte Portatile im Augs- 
burger Dommuseum bezeugen. Auch in den Inyentaren begegnen wir bisweilen 
Tragaltaren, bei denen oben im Rahmen sich die Reliquien befanden. Zwei Bei- 
spiele wurden schon angefiihrt®’. Ein anderes verzeichnet das Inventar der Sainte- 
Chapelle von Paris aus dem Jahre 1573: Un autel portatif ... bordé tour autour 
d’argent doré, dans laquelle bordure sont plusieurs et diverses reliquies en quatorze 
lieux®. 

Eine eigenartige Einrichtung, die man sonst bei Portatilien nicht leicht wieder- 
finden diirfte, zeigt ein 27 cm im Geviert messendes, 4 cm starkes Tafelportatile im 
Nationalmuseum zu Kopenhagen. Der Stein, ein 6% X 7% em grofes Serpentin- 
plattchen, das zugleich den Verschlu8 des Sepulcrums bildet, ist so tief in die Holz- 
fassung, eine Tafel von Eichenholz, eingelassen, dafS man ihn, um ihn zu schiitzen, 
mit einem in seitlichen Nuten laufenden Holzschieber bedecken konnte. 


* Das letztgenannte Portatile hat oben in ° Vgl. oben S, 490. Uber eine Portatile mit 
der vorderen Schmalseite der Holzfassung ein Reliquien in den FiSchen vgl. S. 446. 
zweites Sepulcrum. * Revue archéol. 5e année I (Paris 1848) 196. 
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Bei den Kastenportatilien bildete der Hohlraum der kasten- 
artigen Holzfassung den Behialter der Reliquien. Er war entweder mit Schiebe- 
deckel, mit aufklappbarem: Deckel oder mit Schiebeboden versehen, so da8B 
er mit seinem Inhalt stets nach Belieben zuganglich war, oder er war, wie das 
Sepulcrum der Tafelportatilien, mit einem festen Verschlu8 versehen. Im 
letzteren Falle wurden die Reliquien entweder von oben her eingelegt, und 
dann bildete der Stein den Verschlu&, oder sie wurden in das Innere durch 
eine an der Bodenseite geschaffene kleine Offnung eingefiihrt, die mit einem 
Holzpflock, einem Metallplattchen oder sonstwie fest verschlossen wurde. 

AltarfOérmige Portatilien mit~* Reliquienbehalter, der zum Auf- 
machen eingerichtet war, scheinen, wie friiher schon gesagt wurde, selten 
angefertigt worden zu sein. 

Ein Beispiel ist das mit atEIeophaved Deckel versehene Altarchen Bischof 
Heinrichs IJ. im Dom zu Paderborn (Tafel 88). Die Regel war bei altarformigen 
Portatilien, daB man die Reliquien entweder von oben her in das Innere einlegte und 
den Altarstein als Sigillum des Sepulcrums benutzte (Tafel 92), oder daf man an der 
Bodenseite eine zum Reliquienraum fiihrende Offnung anbrachte. An der Rickseite 
finden wir diese Offnung bei dem Fritzlaer Portatile, bei dem die Riickseite ohne 
Deckel- und FuSsims blieb und, gleich der Unterseite, lediglich mit gebrauntem 
Kupfer bekleidet wurde. 


DRITTES KAPITEL 
VERSCHLUSS DES ALTARGRABES 


I. NAME DES VERSCHLUSSES 


‘Der Stein, der zum Verschlu8 des Reliquiengrabes dient, tragt in den 
mittelalterlichen Pontifikalien entweder den allgemeinen Namen tabula 
oder die auf seinen Zweck hinweisende Bezeichnung sigillum. Der Name 
tabula ist in ihnen bis zum Ende des Mittelalters nicht nur am haufigsten, 
sondern zugleich am 4ltesten; denn er kommt schon in Ordines der Altarweihe 
und Reliquienrekondition vor, die sich aus dem 9. Jahrhundert erhalten haben. 


Zu beachten ist freilich, daB in den Pontifikalien unter tabula nicht immer ein 
besonderer Verschlufstein verstanden ist. Bisweilen ist in ihnen mit dem Wort 
vielmehr die Altarplatte selbst, die Mensa, gemeint. Befand sich namlich das 
Sepulcrum, wie es sehr haufig der Fall war, oben im Stipes unter der Mensa, so war 
es an sich nicht vonnoten, dasselbe mit einem besonderen VerschluBstein zu ver- 
sehen, es gentigte vielmehr die tiber ihm liegende, am Stipes mit Mo6rtel befestigte 
Mensa als Verschlu8. Und so verhielt es sich denn auch nicht selten. Foramen 
quandoque ponitur in superiore parte (des Stipes) et clauditur quandoque parvo 
lapide, quandoque tabula magna altaris, sagt Innocenz IV. in seinen Kommentaren 
zu den Dekretalent, und ebenso heiBt es bei Durandus®: Et fit foramen ipsum 
quandoque in summitate stipitis et tunc quandoque aliud sigillum non apponitur, sed 
principalis mensa ‘superposita loco sigilli habetur. Man muB daher in jedem einzel- 
nen Falle zusehen, was nach dem Zusammenhang in dem betreffenden Pontifikale 


1 In ]. III. decr. De consecr. eccl. vel alt. tit. ' : oe 
40, c. 1 (Venet. 1570) 269a. In den gedruckten ae 1. 1, ¢. 6 (ed. Norimbergae 1494; 
Ausgaben steht wohl irrig magni statt magna. <3 
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unter tabula zu verstehen ist, ob eine ecigene kleine VerschluBplatte oder die Mensa. 
Eine sichere Entscheidung ist freilich nicht immer méglich. 

Die Bezeichnung sigillum ist, Ahnlich wie der Name sepulcrum, verhalt- 
nismaBig spaten Datums. 

Wenn in dem Pontifikale yon Narbonne* und in dem Caeremoniale von Vich 
(beide aus dem 11. Jahrhundert) von einem Sigillum des Sepulcrums die Rede ist, so ist 
nicht der Verschlufstein des Reliquiengrabes gemeint, sondern das _bischdéfliche 
Siegel, welches der Konsekrator nach VerschlieBung des Reliquienbehalters auf den 
VerschluBstein setzte. Cum autem clausae fuerint reliquiae, . . . accipiat episcopus 
bitumen et reponat super loculum sepulchri et septies figat ibi sigillum proprii 
annuli, heift es im Pontifikale von Narbonne und fast gleichlautend im Caere- 
moniale von Vich*. Immerhin kommt die Bezeichnung schon bei Honorius, also 
im ersten Viertel des 12. Jahrhunderts vor, und zwar anscheinend als 
ein bereits gebrauchlicher Terminus’. Das EinschlieBen der Reliquien nennt der 
gleiche Liturgiker sigillare*. Im dritten Viertel des Jahrhunderts treffen wir 
sigillum als Bezeichnung des Verschlufsteines des Reliquiengrabes in einem 
Schreiben Alexanders III., das spater in die Sammlung der Dekretalen Gregors IX. 
aufgenommen wurde’, 1182 in des Reinerius Schriftchen De casu fulminis super 
ecclesiam s. Laurentii Leod.’, um die Wende des Jahrhunderts bei Sicardus von 
Cremona’. 

In den Pontifikalien tritt das Wort erst spat auf. Man wird es schwerlich in 
denselben vor dem 14. Jahrhundert finden und selbst in diesem wie dem 15. kommt 
es in ihnen noch keineswegs haufig vor. Als Beispiele nenne ich ein Mainzer Ponti- 
fikale des 14.15. Jahrhunderts*® sowie die Pontifikalien Vat. lat. 1145 (geschrieben 
1451), Vat. lat. 1152 und Vat. lat. 4748. 


Da8B man den VerschluBstein des Reliquiengrabes sigillum nannte, lag 
daran, dafs man ihn als das vom Bischof selbst angebrachte Siegel betrachtete, 
durch welches derselbe die von ihm vorgenommene Reliquienrekondition be- 
glaubigte, und das, so lange es unverletzt blieb, fortdauernd das Vorhandensein 
der Reliquien im Sepulcrum bezeugte. In einem Pontifikale des 12. Jahr- 
hunderts in der Miinchener Staatsbibliothek, Clm. 3909; heiBt er deshalb 
sehr bezeichnend tabula signatoria. 


Reliquiae sigillantur, sagen Honorius und Sicardus, der Kanonist Nikolaus 
de Tedeschis aber bemerkt zum Zweck der Erklarung des Terminus sigillum: 
{lle lapis parvus vocatur sigillum, quia est instar sigilli, Nam sicut sigillum 
denotat et signat ipsum sigillantem, ita ipse lapis denotat, locum (sc. foramen 
quod clauditur parvo lapide) esse consecratum”. Bei Durandus, bei spatmittel- 
alterlichen Kanonisten und in Pontifikalien des ausgehenden Mittelalters wird der 
Verschlu8B des Reliquiengrabes als sigillum altaris, als Merkmal und Beweis der 


* Mart. 102, ¢. 13, ordor si ii, 263 f- Gr eros ite 4 Onsale 

* Eine ahnliche Rubrik begegnet uns in 8M. G. SS! XX, 612: Fulmen ... sigillum 
einem Pontifikale der Vaticana aus dem An-  marmoreum (des Hochaltares) in septem par- 
fang des 14. Jahrhunderts (Borgh. A. 14 1), in tes disolvit... Igitur sigilli fragmenta levan- 
dem es heifit: Deinde — nach Auflegung der tes, plumbeam capsellam, quae sub ipso fuerat, 
Verschlu8platte — liniat eamdem tabulam cum jn qua sanctorum reliquiae continebantur, post 
aie - et postquam linita fuit et sigil-  altare transposuimus. 

ata plumbo faciat crucem desuper de cbrismate. 9 Mi 
° Gemmae 1. 1, c. 170 (M. 172, 596): Si sigil- ee ee 


lum amoyetur, est praeceptum, ut iterum con- 
secretur. 

§ C. o. 1. 1, ¢. 166 (ebd. 595): Reliquiae in 
altari sigillantur quia animae eorum in coelo 
collocantur. 


10 Mart. 1. 2, c. 16, ordo 2; II, 290: Lapis, qui 
sigillum altaris dicitur, cum chrismate signet. 


*t Tabula, quae sigillum vocatur. 


‘2 Panormit., De consecr. eccl. vel alt. c. 1, 
ad 2 (Lugd. 1512) 196. 
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erfolgten Altarweihe, bezeichnet. Nachdem man ihm die Bedeutung eines sigillum 
sepulcri beigelegt hatte, konnte er in der Tat mit allem Fug auch sigillum altaris 
genannt werden. Denn da die Beisetzung der Reliquien stets entweder bei der 
Altarweihe geschah, oder doch wenigstens diese zur unerlaBlichen Voraussetzung 
hatte, beurkundete er wie die vollzogene Reliquienrekondition so auch die erfolgte 
Konsekration des Altares, und war deshalb wirklich nicht blo® sigillum sepulcri, 
sondern zugleich sigillum altaris. 

DaB auch die von einigen Pontifikalien bezeugte Gepflogenheit, zufolge deren 
der Konsekrator nach Beisetzung der Reliquien auf den Verschlufstein sein Siegel 
setzte, auf die Entstehung des Terminus sigillum als Bezeichnung des Verschlusses 
von Einflu8 war, ist nicht wahrscheinlich. Denn jener Brauch hat wohl nur sehr 
vereinzelt bestanden. Zudem erklart sich sigillum als Name des Verschlufsteines 
in durchaus ungezwungener und befriedigender Weise auch ohne Berufung auf 
jenen Brauch. 


In das rémische Pontifikale fand der Name sigillum keine Aufnahme, wie 
er uberhaupt nie offiziellen Charakter erhielt. Unter den zahlreichen Ent- 
scheidungen der Ritenkongregation, welche den Verschlu8 des Sepulcrums 
betreffen, ist nur eine, in welcher derselbe sigillum heifSt**; in den tibrigen 
wird er operculum genannt™. Auch der neue Codex juris canonici hat 
fiir ihn den Terminus operculum tibernommen, wahrscheinlich um allen 
MiBdeutungen vorzubeugen, die aus dem Wort sigillum entstehen k6énnten. 


Il. DER VERSCHLUSS DES SEPULCRUMS 


1,.Der Verschlu8 beim altare fixum. Das Reliquiengrab 
zu verschlieBen, war durch die Natur der Sache geboten und darum auch von 
jeher Brauch. Freilich war der VerschluB8 in alterer Zeit nicht immer so voll- 
standig wie heute, sofern man bisweilen mittels eines Schachtes oder einer 
Offnung in der Verschlufplatte eine beschrankte Verbindung mit dem Grab- 
raum belie’. Auch konnte man damals, ohne den Altar zu exekrieren, das 
Sepulcrum 6ffnen, da die Fertdauer des Konsekrationscharakters noch nicht 
durch die Unverletztheit des Reliquiengrabes bedingt war, wie ja auch die 
Giiltigkeit der Weihe nicht von der Vornahme der Reliquienrekondition abhing. 

Es kann darum auch nicht auffallen, wenn uns Gregor von Tours berichtet, 
er habe die Reliquien, die er bei der Weihe seiner Palastkapelle in dem Altar der- 
seiben beigesetzt hatte, einige Zeit spater, als man ihn aufmerksam gemacht habe, sie 
méchten vielleicht durch die in der neuen Kirche herrschende Feuchtigkeit Schaden 
gelitten haben, einer Untersuchung unterzogen, und, weil sich heraussiellte, da die 
Befiirchtungen wirklich zutrafen, sie aus dem Altar herausgenommen und am Feuer 
getrocknet?. 

Welche Sorgfalt man Utbrigens auch schon in frther Zeit auf einen soliden 
Verschlu8 des Sepulcrums verwandte, zeigt beispielsweise das unier dem Altar der 
altchristlichen Basilika zu St, Peter im Holz und noch mehr das in den Ruinen der 
Basilika zu Henschir Akhrib (Nordafrika) gefundene Altargrab (Abb. S. 132 und 535). 
Bei jenem hatte man tiber den Marmorkasten, der den Loculus bildete, zunachst 
eine dinnere Marmorplatte und dann etwas hoher tiber ihn die schwere Sockelplatte 


13S. C. R. 14. Marz 1869 (Decret auth. dern das auf dem Verschluf des Sepulcrums 
n. 3106). angebrachte bischéfliche Siegel verstanden. 

14 Unter dem sigillum, von dem in der Ent- neNTe . 
scheidung vom 5. Dez. 1851 die Rede ist (Decret. eter canes Uae G2 85.0 Ter: 
auth. n. 2991), ist nicht der Verschlufstein, son- ~ ‘262 j 
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gelegt, welche den Altarstipes trug. Zu Henschir Akhrib, wo das Sepulcrum eine in 
den felsigen Boden eingehauene Hohlung von 90 cm Lange, 44 cm Breite und 34 cm 
Hohe darstellte, brachte man tiber ihm zu unterst zwei Ziegel an, welche die 
Grube so bedeckten, daB sie tber deren Mitte 33 cm voneinander abstanden. Dar- 
iiber deckte man eine 11 cm starke, 76 cm lange, 47 cm breite Steinplatte, und uber 
diese eine zweite, etwas gréBere, die an der Unterseite entsprechend den Mafen der 
unter ihr befindlichen Platte ausgetieft war, so daB sie dieselbe wie eine Art Deckel 
umschloB. Die beiden Platten waren so tief in den Boden eingelassen, daB die 
Oberflache der zweiten mit dem Boden in einer Ebene lag. SchlieBlich folgte tber 
dem FuBboden einc dritte Platte von 1,09 m Lange, 80 cm Breite und 16,5 cm 
Starke, die zugleich den Sockel des Altares darstellte’. 


Als Verschlu8 des Boden- und Mensagrabes diente stets eine Stein- 
platte. Ebenso verhielt es sich beim Stipesgrab, wenn dasselbe oben auf 
dem Stipes angebracht war, vorausgesetzt, da man es in diesem Falle nicht 
bei der Altarmensa als Verschlu8 sein Bewenden haben lie8. Beim Stipes- 
sepulcrum, das an den Seiten des Stipes angelegt war, gebrauchte man, 
wofern dasselbe nur eine entsprechende Tiefe hatte, im spéteren Mittelalter 
statt einer Steinplatte auch wohl einen Steinwtrfel zum VerschlieBen. 
Die spatmittelalterlichen Altaére bieten zahlreiche Beispiele eines derartigen 
Wiirfelverschlusses. Ich nenne von den vielen Beispielen blo8 die Altaére des 
Chorumganges der Zisterzienserabteikirche Altenberg im Bergischen. 


Was die Art des Steines, den man zum VerschluB des Sepulcrums ver- 
wendete, anlangt, so beniitzte man zu demselben nicht bloB jede Art von Naturstein 
— wo Marmor und andere bessere Steinsorten zu haben waren, bevorzugte man 
diese —, sondern auch Backsteine, und zwar wenigstens auBerhalb Italiens, ver- 
schiedenerorten sogar bis in die neueste Zeit. Erst durch ein Dekret der Riten- 
kongregation vom 15. Dezember 1882° wurde auf eine dahingehende Anfrage hin 
entschieden, daB das Sigillum aus Naturstein bestehen miisse. Der hl. Karl Borro- 
maus bestimmt in seiner Instructio fabricae ecclesiae, es mtisse das Sepulcrum ver- 
schlossen werden tabella marmorea lapideave. 


Bei Plattenverschlu8 wurde zur Aufnahme des Sigillums um das Sepul- 
crum herum ein Falz angebracht, der den Zweck hatte, zu verhiiten, da8B 
der Stein in dieses hineinfalle. 


Wir finden die Vorrichtung schon bei Altdren des 6. Jahrhunderts, wie z. B. ‘bei 
dem Altar in S. Apollinare Nuovo und im Baptisterium von S. Urso zu Ravenna, 
bei dem Altar in S. Pietro zu Bagnocavallo u. a. Nur wenn das Sepulcrum an der 
Front oder an einer der tibrigen Seiten des Stipes sowie an der Front der Mensa 
angelegt wurde, lie} man den Falz wohl fort, weil in diesem Falle bei Anwendung 
einer geniigend starken VerschluSplatte die erwahnte Gefahr nicht zu befiirchten 
war. So geschah es z. B. bereits in vorkarolingischer Zeit bei den Altaren in den 
Basiliken zu Cimitile und dem Altare im linken Seitenschiff von S. Maria Antiqua 
zu Rom, ja noch weit friiher bei dem Altare in S. Giovanni Evangelista zu Ravenna. 
Es reichte in solchen Fallen aus, die Platte gut mit Mértel in der Offnung des 
Reliquiengrabes zu befestigen. Wurde bei Sepulcra, die an der Seite des Stipes 
angebracht waren, WirfelverschluS angewendet, so war natiirlich ein Falz ganz tber- 
fliissig. Bei dem Sepulcrum, das oben im Stipes hergerichtet war, fiel dieser weg, 
wenn es nicht mit einem besonderen Sigillum versehen, sondern mit der Mensa 
selbst verschlossen wurde, was heute freilich nicht mehr zulassig ist, da das 


* Mélanges d’Archéol. et d’Hist. XXIII (1903) 10. > Decret. auth. n. 3567. 
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romische Pontifikale auch fiir das oben im Stipes ee: Reliquiengrab einen 
eigenen Verschlu8 vorschreibt. 

Das Sepulcrum, statt mit einem Stein, mit Martel zu verschlieBen, wie es 
friher wohl vorkam, wurde auf eine Anfrage des Bischofs von Vich durch ein 
Dekret der Ritenkongregation vom 12. Januar 1897 ausdriicklich auch fir altaria 
fixa als unstatthaft erklart,; nachdem bereits durch eine Entscheidung vom 
28. Juli 1883 das gleiche fiir Portatilien ausgesprochen worden war‘. 


Zur Befestigung des VerschluBsteines bedient sich der Bischof eines be- 
sonderen MOGrtels (malta), den er mit dem bei Beginn der Altarweihe 
feierlich gesegneten Wasser hergestellt hat, und zwar geschieht es so bereits 
wenigstens seit der Karolingerzeit. Denn schon fiir diese ist 
die Bereitung jenes Mortels mehrfach bezeugt*. 


Fraglich ist nur, inwieweit die Herstellung eines besonderen Mortels da- 
mals bereits in Gebrauch war und ob man sich nicht verschiedenerorten gewohn- 
lichen MoOrtels bediente, weil nicht alle Weiheordines des 9, Jahrhunderts seine Be- 
reitung anordnen. Seit dem 10. Jahrhundert schreiben jedoch die Pontifikalien fast 
ausnahmslos die Anfertigung eines eigenen Mortels vor, zu welchem das zu Eingang 
der Altar- oder Kirchenkonsekration geweihte sog. gregorianische Wasser benutzt 
werden mufte®. Nach einem Caeremoniale von Vich und einem Pontifikale von Nar- 
bonne (11. Jahrhundert) soll die Befestigung des Sigillums mittels bitumen, Erd- 
pech, nach einem Pontifikale der Vaticana, Ottob, 502 (14. —15. Jahrhundert) mittels 
cola (oil ay, Leim, geschehen. 


Als Material zur Herstellung des Mortels verzeichnen die mittel- 
alterlichen Pontifikalien schon seit dem 9. Jahrhundert in der Regel calx 
et tegula, Kalk und zerriebene Ziegel, doch auch wohl Kalk allein. Auf- 
fallend ist, daB Sand weit seltener, als man denken sollte, als solches genannt 
wird. 

Unter dem Namen sabulum fihren ihn namentlich englische Pontifikalien in 
der Rubrik tiber die Bereitung des Mortels auf, so z. B. ein Pontifikale des Magda- 
lenen-Kollegs zu Oxford (12. Jahrhundert)’, ein wahrscheinlich aus St. Asaph 
stammendes Pontifikale der Nationalbibliothek zu Paris f. 1. 1218 (13. Jahrhundert), 
und das Pontifikale des Erzbischofs Christian Bainbridge yon York (1508—1514)8, 
doch begegnen wir ihm unter dem gleichen Namen auch in anderen, wie in einem 
Pontifikale von Valence (13. Jahrhundert), Vat. Ottob, 256, in Pontifikalien von 
Béziers (15. Jahrhundert) und Cagliari (14.15. Jahrhundert), Vat. Reg. 1930 und 
lat. 4744 und in dem Pontifikale des Durandus (Abschrift des 15. Jahrhunderts fir 
Bergamo), Vat. lat. 1145. Unter dem Namen arena finden wir Sand als Material 
zum Mortel erwahnt in spatmittelalterlichen Pontifikalien italienischer Herkuntft, 
wie Vat. lat. 501, Vat. lat 4748 u. a. 


Das romische Pontifikale sagt in den Vorbemerkungen zum Ritus der Kirch- 
weihe uber das Material zur Bereitung des Mortels: Parantur . . . calx, arena sive 


4 Decret. auth. n. 4082 und 3585. 

5 Vgl. den Altarweiheordo in Cod. n. XCII 
(87) der Kapitelsbibliothek zu Verona, in den 
Pontifikalien von Freiburg und Donaueschin- 
gen, dem Sakramentar Drogos von Metz (Duch. 
Orig. 487), dem von Gerbert veréffentlichten 
Ordo der Reliquienrekondition einer Ziiricher 
Handschrift des 9. Jahrhunderts (Mon. II, 49), 
dem Pontifikale von Reims (Mart. 1. 2, c. 13, 
ordo 5; IJ, 260), dem Pontifikale von Mailand 
(Magistretti I, 8s.), in Cod. 138 der Kélner 


Dombibliothek und in Cod. WeiBenb. 91 der 
Bibliothek zu Wolfenbittel. 

6 Kine Ausnahme bilden z. B. noch das sog. 
Egbertpontifikale und die Pontifikalien von 
Cahors bei Mart. 1. 2, c. 13, ordo 2 und 7; 
II, 246 und 262. 

7H. A. Wilson, The pontifical of Magdalen 
College (London 1910) 112. 


8 Liber Pontificalis Christ. Bainbridge, ar- 
chiep. Eborac. (Durham 1875) 110. 
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tegula trita ad faciendum caementum, doch ist diese Rubrik, die aus den erwahnten 
spatmittelalterlichen Pontifikalien herubergenommen wurde, nicht so zu verstehen, 
als ob nur die in ihr angeftihrten Materialien zu ihm verwendet werden dirften. 
Nach einer Entscheidung der Ritenkongregation vom 4. August 1905° kann vielmehr 
zum Mortel auch Gips, Zement und ahnliches gebraucht werden. 


Indessen mu man eine bloBe Befestigung des Sigillums durch jenen 
Mortel nicht immer fiir ausreichend erachtet haben. Denn man sicherte es 
bisweilen noch obendrein mit eisernen oder bronzenen Klammern, die 
man mit Blei entweder an den Ecken oder an den Seiten des Sepulcrums in 
den Stipes bzw. die Mensa einlie8. 


Die Altesten mir bekannt gewordenen Beispiele einer derartigen Verklamme- 
rung finden sich am Sepulcrum zweier Altarmensen auf dem Petersberg bei Fulda, 
das in beiden Fallen aus der Zeit Hrabans stammt, vorausgesetzt, daB hier die 
Klammern nicht spatere Zutaten sind. Angesichts des Umstandes, daf das Sepulcrum 
einer dritten Mensa solcher entbehrt, ist das allerdings nicht so ganz unwahrschein- 
lich. Bei einem der beiden Sepulcra war an jeder Ecke eine Klammer angebracht, 
bei dem zweiten zog sich oben und unten eine Klammer von rechts nach links iber 
das Sigillum. Andere Beispiele des Klammerverschlusses bietet das Sepulcrum 
des Hochaltares im Dom zu Mailand (je eine Klammer an jeder Schmalseite des 
rechteckigen Sepulcrums), des Altares der unterirdischen Confessio in St. Peter 
(zwei einander tiberkreuzende Klammern), zweier Nebenaltare in der Stiftskirche 
zu Wimpfen im Tal und eines Altares im Umgang des Miinsters zu Freiburg im 
Breisgau (eine tiber die Mitte des Sigillums, von der einen Seite zur anderen laufende 
Klammer), eines der beiden Tischaltéare der Krypta des Domes zu Gurk, sowie 
des Hochaltares von St. Magdalena bei Weitensfeld in Karnten (hier wie dort eine 
Klammer an jeder Ecke). Auch beim Altar im Kreuzgang des Domes zu Regens- 
burg war das Sigillum mit Eckklammern befestigt*®. 


Nach dem Narbonner Pontifikale*t und den Caeremoniales des Bischéflichen 
Museums zu Vich hatte der Konsekrator nach Rekondierung der Reliquien in das Erd- 
pech, mit dem er den VerschluB befestigte, siebenmal sein Sie gel einzudriicken. Ein 
Pontifikale von Monreale (14. Jahrhundert), Vat. lat. 6748, schreibt vor, es 
solle der Verschlufstein, nachdem er mit Moértel auf dem Sepulcrum befestigt 
worden sei, mit einem Bleisiegel versehen werdens Sind das auch nur vereinzelte 
Erscheinungen, so ist es doch gut, nicht achtlos an ihnen voriiberzugehen. 

Eine eigentimliche Einrichtung sah ich — freilich auch nur dieses eine Mal — 
beim Sigillum des Sepulcrums des 1565 konsekrierten Altares in der Kapelle des 
hl. Grabes in St-Nicolas zu Troyes. Man hatte es mit einer muldenférmigen, runden 
Vertiefung versehen, in deren Mitte man einen von vorn nach hinten gehenden Steg 
hatte stehen lassen, und auf diese Weise eine Vorrichtung geschaffen, mittels deren 
der Bischof es beim Einsetzen bequem halten konnte. 


Mehrfach begegnet uns auf Sigilla des spateren Mittelalters ein Kreuz - 
chen, doch in der Regel nur, wenn sich das Sepulerum an der Front des 
Stipes befindet. Bisweilen ist es nur leicht eingeritzt, meist aber eingehauen. 

Manche Belege fiir die Anbringung des Kreuzchens bieten beispielsweise die 
Nebenaltare des Domes zu Regensburg, die Altare in den Kapellen des Dekagons 
von St. Gereon zu K6lIn und besonders die um das Ende des 13. Jahrhunderts 


geweihten, wiederholt schon erwahnten Altare der Chorkapellen in der ehemaligen 
Zisterzienserabteikirche Altenberg, die allesamt auf dem Sigillum des Sepulcrums 


® Decreta auth. n. 4165. gesicherten Nebensepulcra des Hochaltares im 


t “ ; : Dom zu Hildeshei i { 
10 Vgl. oben S. 150. Uber die mit Klammern aces e morons 5 a 
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ein Kreuzchen aufweisen. Sie gehéren meines Wissens zu den frihesten Beispielen 
mittelalterlicher Altare, die das Sigillum mit einem Kreuzchen ausgestattet zeigen. 


Das Alteste Beispiel eines mit Kreuzchen versehenen Sigillums wurde vor 
etwas mehr als einem Jahrzehnt zu Vatterode im Mansfelder Gebirgskreis entdeckt. 
Es besteht aus weiBem Marmor, miBt bei einer Dicke von 3 cm 36,5 cm im Geviert 
und zeigt oben fiinf gleicharmige, an den Enden sich etwas verbreiternde Kreuz- 
chen, vier kleine in den Ecken und ein grofes, an allen vier Seiten bis nahe zum 
Rande reichendes in der Mitte. An der Unterseite ist es mit einem linearen kreuz- 
formigen Ornament belebt; an den Randern weist es hier eine Abschragung auf. Das 
Sigillum bildete den Verschlu8 des Sepulcrums eines Altares, welcher gemaB des in 
ihm vorgefundenen Siegels von Bischof Hermann von Leal-Dorpat (1219—1245) 
geweiht wurde. Es war aber damals nicht das erste Mal, daB es als Sepulcrumver- 
schluB verwendet wurde. Das beweist eine oben in den Winkeln zwischen den Armen 
des groBen Kreuzes angebrachte, in Kapitellen etwa des 11. Jahrhunderts ausgefihrte 
Inschrift, welche, erganzt, zu lesen sein dirfte: Ecce locus martyrum, Christi san- 
guine martyres ubi requiescunt, und keinen Zweifel daran lat, da® die Tafel bereits 
im 11. Jahrhundert als VerschluB eines Altargrabes diente. 


Von einer Vorschrift, auf dem VerschluBstein des Sepulcrums ein Kreuz- 
chen anzubringen, horen wir im Mittelalter nie etwas. In nachmittelalterlicher Zeit 
war es nur der hl. Karl], welcher eine solche erlieS. In der Instructio fabricae 
ecclesiae bestimmt er, wenn das Sepulcrum vorn oder hinten im Stipes angelegt 
sei, solle in die dasselbe verschlieBende Steintafel cin Kreuzchen nebst dem Namen 
der hinter ihr im Altar geborgenen Reliquien eingehauen werden. Es brauchte 
also nach dem hl. Karl das Sigillum nicht in jedem Fall mit einem Kreuzchen 
ausgestattet zu werden, sondern nur, wenn es sichthar war’. 


Wie man mit den Kreuzchen auf der Mensa die Stellen kenntlich machte, an 
welchen der Bischof dieselbe bei der Altarweihe zu salben hat, so brachte man 
auch auf dem Sigillum ein Kreuzchen wohl hauptsachlich an, um den Ort zu 
bezeichnen, an welchem dieses nach dem VerschlieBen des Sepulcrums mit Chrisam 
gesalbt werden muB. 

Ejinen anderen Grund, auf dem Sigillum ein Kreuzchen anzubringen, deutet die 
vorhin erwahnte Verordnung der Instruction fabricae ecclesiae des hl. Karl an. Man 
wollte durch das Kreuzchen den VerschluB des Reliquiengrabes als solchen kenn- 
zeichnen und dadurch zugleich dieses letztere auBerlich kenntlich machen. DaB es 
in jener Verordnung des hl. Karl diesen Zweck hatte, ergibt sich aus dem bezeich- 
nenden Umsiande, daf es ihr zuiolge nur dann in das Sigillum eingehauen zu 
werden brauchte, wenn sich das Sepulcrum vorn oder hinten im Stipes befand. 
Man wird aber auch wohl schon im Mittelalter bisweilen aus der gleichen Absicht 
und mit der gleichen Bestimmung das Kreuzchen auf dem VerschluBstein angebracht 
haben. 

Endlich mag auch der Wunsch, das Sigillum mit einer bescheidenen Verzierung 
auszustatten, in einzelnen Fallen Anla®B gewesen sein, es mit einem Kreuzchen zu 
schmiicken. So sind die Kreuzchen auf dem VerschluBstein yon Vatterode sicher 
auch als Dekor gedacht. 


Der VerschluBstein eines Sepulcrums. des 11. Jahrhunderts, welchen ich im 
Museum zu Vich sah, enthalt auf der Ober- wie der Unterseite Namen von Per- 
sonen, die entweder bei der Stiftung des Altares beteiligt waren oder der Konse- 
kration desselben anwohnten. Sie ritzten ihre Namen wohl in ihn ein, um sich den 
hl. Opfern, die auf dem Altar dargebracht werden wiirden, wie den Heiligen, deren 


12 Mansfelder Blatter XIX (1905) 176f. mit 
Abb. Vatterode war im 11. Jahrhundert Som- 18 [. 1, c. 15, De fenestr. reliq. (AA. ecct.): 
meraufenthalt der Magdeburger Erzbischéfe Mediol. 572). 
(Kd. der Proy. Sachsen XVIII, 209), 
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Reliquien in dem Sepulcrum. Sehorgen worden waren, dadurch gleichsam. dauernd 
anzuempfehlen. 

29 Der VerschluB bei den Portatilien. Uber die Weise, 
in der im Mittelalter das Sepulcrum bei dem Portatile verschlossen 
wurde, wofern iiberhaupt in dieses Reliquien eingelegt wurden, geben die 
Pontifikalien nur mangelhaften Aufschlu8. So oft im Weiheritus des altare 
portatile die Reliquienrekondition erwahbnt wird, ist fast ausnahmslos voraus- 
gesetzt, daB® sich das Sepulcrum oben in der Holzfassung befinde und der Stein 
den Verschlu8 desselben bilde. Als Mittel zur Befestigung des Steines nennen 
sie, falls sie ein solches ausdriicklich angeben, colla, Leim’, doch auch 


wohl bitumen, Erdpech’. 

Nach einem Pontifikale des 15. Jahrhunderts, das sich im Besitz der Schrift- 
stellerbibliothek der deutschen Ordensprovinz der Gesellschaft Jesu befindet, muS 
der VerschluB des Sepulcrums mit Mehl, das mit Eiwei8 vermischt ist, befestigt 
werden. Item farina cum clara ovi ad firmandum sepulchrum, heift es darin in 
den Vorbereitungsrubriken des Ordo der Portatilienweihe. Ein Mainzer Pontifikale 
des 14. Jahrhunderts enthalt die Rubrik, der Bischof solle den Altarstein, den er 
in der Eintiefung der Holztafel tiber die darin beigesetzten Reliquien gelegt, 
bestreichen und an der Tafel festmachen per aliquam materiam tenacem vel cum 
caemento®. Nie ist in den Pontifikalien im Ordo der Portatilienweihe die Rede 
von einer Zubereitung des M6rtels mit geweihtem. Wasser, der sog. malta, wie 
es doch in dem Formular der Weihe des altare fixum meist der Fall ist. Ebenso- 
wenig werden in den Einleitungsrubriken des Ritus jemals die zur Herstellung 
der malta erforderlichen Materialien aufgezahlt, wahrend das in den spatmittel- 
alterlichen Pontifikalien in den Vorbemerkungen zur Weihe des altare fixum haufig 
geschieht. ; 


Mehr und besseren Aufschlu8 tiber die Art des Verschlusses des Sepul- 
crums beim Portatile, als uns die Pontifikalien, die einzig hier in Betracht 
kommenden liturgischen Biicher, vermitteln, erhalten wir durch die noch 
vorhandenen alten Tragaltare. 


Befand sich das Reliquiengrab in der Holzfassung unterhalb des Altar- 
steines, so 6ffnet es sich entweder nach oben, oder es hatte eine Offnung 
im Boden bzw. an einer der Seiten des Portatiles. Im ersten Fall bildete 
der Altarstein stets zugleich das Sigillum, den VerschluB, gleichviel, ob das Por- 
tatile tafel-, kasten- oder altarformig war. Befestigt wurde er aber entweder 
mit Leim, Harz oder einem ahnlichen Klebmaterial, womit man ihn in den fir ihn 
hergerichteten Falz einkittete, oder vermittels einer Einfassung aus Metall, die ihn 
tiber dem Sepulcrum festhielt. 

Im zweiten Fall wurde die Offnung bald mit einem Holzpflock, bald mit 
einem Metallplattchen, das mit Stiften festgeheftet war, geschlossen. Mit einem 
bloBen Schieberverschlu8 begniigte man sich jedoch wohl nie. Allerdings ist bei 
einigen mittelalterlichen altarférmigen Portatilien an deren Unterseite tiber dem 
Zugang zum Sepulcrum ein Schieber angebracht*, doch nicht als eigentlicher Ver- 
schluB, sondern nur zur Verdeckung des Holzpfropfens oder Holzstiickchens, mit 
welchen die Offnung zugemacht war. Wenn heute dieser Pflock bei ee Por- 


1 So Vat. Ottob. 330, Otto. 545; Vat. Borgh. —-, Vat: Ottob. 1037. . 
72 A. 1; Vat. lat. 1152, 4745, 4747, 5791, 6748; Mart. 1. 2, c. 17, ordo 4 Il, 293. Unter 
Vat. Barb, lat $45. Ferner im’ Pontillalendes caementum ist hier natirlich kein Mortel zu 
Bischofs Clifford von London (1406—1426) in Yerstehen, da es nicht méglich gewesen ware, 
der Bibliothek des Corpus Christi College zu mit solchem den Stein auf der Holzunterlage 


Cambridge n. 79 wu. a. zu befestigen. 
ES ee 4 Vgl. oben S. 479. 
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tatile fehlt und nur mehr der Schieber das Sepulcrum verschlieBt, so war das 
keineswegs allzeit so. Bei einer spateren Untersuchung des letzteren wurde der 
HolzverschluB entfernt, aber nicht wieder hergestellt, sondern nur der Schieber als 
VerschluB belassen. 

Hatte das Sepulcrum seinen Platz nicht unter dem Stein, sondern oben in 
der Umrahmung desselben, gleichviel wo, so pflegte man es meist mit einem 
Holzstiickchen zu verschliefen. 


Da8 man bei den Portatilien in den angegebenen Fallen Holz und Metall 
zum Sigillum benutzte, erklart sich einerseits aus dem Umstande, daB weder 
die Pontifikalien iiber seine Beschaffenheit etwas vorschrieben noch sonst 
eine ausdriickliche Bestimmung dariiber vorlag, daB also lediglich das be- 
stehende Herkommen mafSgebend war, dieses aber Sigilla aus Holz oder 
Metall ohne irgendwelche Beanstandung gestattete. Anderseits war ein Holz- 
oder Metallverschlu8 nicht nur am bequemsten, sondern auch fiir ein Sepul- 
crum, das in Holz angebracht war, am angemessensten. Jedenfalls konnte ein 
hdlzerner oder metallener Verschlu& so lange nicht als unpassend erscheinen, 
als das Reliquiengrab selbst in der Holzfassung hergerichtet werden durfte. 


Wollte man, was ibrigens nicht haufig vorkam, daf die Reliquien sichtbar 
blieben, so verwendete man als VerschluB Kristall oder Glas. So geschah es 
schon bei dem kostbaren, von Karl dem Kahlen der Abtei St-Denis geschenkten 
Tragaltar, dessen Rahmen nach Sugers Beschreibung unter Kristall Armreliquien 
der hil. Laurentius, Stephanus und Vincentius barg®, so auch bei dem kostbaren Por- 
tatile Heinrichs II. in der Reichen Kapelle zu Miinchen. Ein Beispiel aus dem Ende 
des Mittelalters verzeichnet ein Inventar der Sainte-Chapelle zu Bourges von 1404, 
in welchem es von einem im Schatz der Kirche befindlichen Poritatile hei8t: Item 
la garnison (Bekleidung) d’argent d’un autej bénoit portatif d’une pierre de jaspe, 
ou il a de l'un des costés plusieurs cristaulx et reliques dessoubs*, Ein anderes 
treffen wir an in einem Schatzverzeichnis von N.-Dame zu Paris aus dem Jahre 1433: 
_ Un autel portatif de jaspe bordé d’argent doré et aux 4 cornes y a reliques couvers 
de crystal’, Erhalten hat sich ein solcher Tragaltar aus dem spaten Mittelalter zu 
Klagenfurt, das Tafelportatile aus Guttaring im Gurkerhaus daselbst. Die Reli- 
quien. befinden sich bei ihm oben in den vier Ecken in runden, mit Glas ver- 
schlossenen Gruben. 


Das rémische Pontifikale macht im Ordo der Portatilienweihe weder iiber 
die Beschaffenheit des Sigillums Angaben noch tiber das Mittel, es iiber dem 
Sepulcrum zu befestigen. 


‘Beigesetzt mtissen nach ihm die Reliquien im Stein selbst werden, tiber den 
Vorgang selbst sagt es nur: Recondit veneranter reliquias ... in tabula sive altari et 
sepulcrum reliquiarum huiusmodi claudit. Nun mag das Pontifikale allerdings 
meinen, die EinschlieBung der Reliquien solle sich beim Portatile in. gleicher Weise 
vollziehen wie beim altare fixum, da ja das Sepulcrum des Portatiles dem des 
altare fixum im wesentlichen gleichartig ist und im Grunde sich nur durch geringere 
GroBe von ihm unterscheidet. Allein ein ausdriicklicher Hinweis auf die betreffende 
Rubrik des Weiheritus des altare fixum fehlt, und so ist es leicht verstandlich, 
daB auch nach Herausgabe und nach allgemeiner Annahme des rémischen Ponti- 
fikales unter dem EinfluB alten Herkommens und urvordenklicher Gewohnheit sich 
der mittelalterliche Brauch sowohl in bezug auf die Beschaffenheit des Sigillums, 


5 Sugerii abb. Liber de rebus in admin. sua sor, donné par Jean, duc de Berry, a la Sainte- 
gestis c. 32 (M. 186, 1235). Chapelle de Bourges (Bourges 1855) 37. 
6 Hiver de Beaurevoir, Description du tré- 7 V. Gay, Glossaire archéol. I (Paris 1887) 89. 
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wie die VerschluBweise des Sepulcrums des Portatiles: verschiedenerorten noch 
lange in Ubung erhielt, teilweise sogar bis tief in das 19. Jahrhundert. 

Erst neuere Entscheidungen der Ritenkongregation brachten Klarheit und 
Einheitlichkeit. 

Auf eine Anfrage des Bischofs FeBler von St. Pélten erfolgte unter dem 
31. Marz 1867 die Antwort, das Sepulcrum miisse mit einem kleinen Stein ver- 
schlossen werden’. Unter dem 16. Sept. 1881 entschied die Kongregation auf eine 
vom Bischof von Bergamo an sie gerichtete Frage, daB Plattchen aus. Weifblech 
oder Messing als Sigillum nicht verwendet werden diirften®. Das Sepulcrum statt 
mit einem Stein mit Mértel, welcher die Reliquien bedeckt, zuzumachen, wurde 
durch Dekret vom 28. Juli 1883 als unstatthaft bezeichnet und zugleich die Weihe 
der Portatilien, bei denen solches geschehen war, als ungiiltig erklart. Auf die 
Antrage, ob zur Befestigung des Steinchens Mortel beniitzt werden misse, der 
mit gregorianischem Wasser bereitet worden sei, wie bei der Weihe des altare 
fixum, oder ob gewohnlicher geniige, lautete der Bescheid vom 15. Dezember 1882: 
Standum dispositioni Pontificalis romani*®. Da das Pontifikale im Ritus der 
Portatilienweihe nichts tiber eine Bereitung von Mortel mit Hilfe des sog. gregoriani- 
schen Wassers sagt, ja nicht einmal von Mortel als Befestigungsmittel des Sigil- 
lums des Portatiles spricht, ist der Sinn der Entscheidung nicht klar. 


VIERTES KAPITEL 
INHALT DES RELIQUIENGRABES 


I. RELIQUIEN 


1. Allgemeines. Nach der heutigen Praxis miissen unter den Reli- 
quien, welche in dem Altarsepulerum niedergelegt werden, stets Martyrer- 
reliquien sein. Eine ausdrtickliche Bestimmung liegt dariiber nicht vor. Der 
kirchliche Brauch kommt indessen zum Ausdruck in dem. Formular des 
Zeugnisses tiber die Altarweihe, welches dem Ritus der Altarkonsekration 
vorausgeschickt ist, und in dem nur von Reliquien der Martyrer N und N., 
nicht aber von solchen anderer Heiliger die Rede ist. Indessen galt es nie und 
gilt es ebensowenig heute als unzuldssig, auch sonstige Reliquien im Sepulcrum 
beizusetzen, wofern nur zugleich Martyrerreliquien in ihm geborgen wurden. 


Die Frage, ob stets mehrere Martyrerreliquien in dasselbe eingeschlossen 
werden mufSten, hat die Kongregation der Riten erst in jiingerer Zeit beantwortet, 
nachdem sie in einem friheren Fallet die Sache unentschieden gelassen und fiir die 
in Betracht kommenden Altére vom Papste eine sanatio ad cautelam erbeten hatte: 
Unter dem 16. Februar 1906° antwortete sie, es geniige, im Sepulcrum die Reliquien 
eines Martyrers beizusetzen, sei es zusammen mit solchen von hi. Bekennern oder 
hl. Jungfrauen, sei es allein und ohne derartige Reliquien. Zur Giltigkeit der 
Konsekration sei es daher keineswegs erforderlich, daf die Reliquien mehrerer 
Martyrer in dem Altar geborgen wiirden. Der neue Codex juris canonici trifft beziig- 
lich des Charakters der im Heiligengrab beizusetzenden Heiligenreliquien selbst 
keine naheren Bestimmungen, sondern tiberlaft es der liturgischen Gesetzgebung, 
dartiber Vorschriftem aufzustellen: Tum in altari immobili, tum in petra’ sacra sit 
adnormam fegum liturgicarum sepulcrum continens reliquias sanctorum. 


8 Decreta auth. n. 3162. 1 “7, : 
sa cis dataagahs dears SEER 13. April’ 1867; Decr. auth. n. 3155: 


10 Decreta auth. n. 3585 und 3567. * Decr, auth, n. 4180. 
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Von jeher wurden vornehmlich Martyrerreliquien in das Altarsepulcrum 
eingeschlossen, wie auch mit den Reliquien der Martyrer dieser Brauch anhob. 


Martyrergraber waren es ja, tiber denen man zuerst Altare errichtete, und 
ebenso waren es zunachst die heiligen Uberreste der Martyrer, die man aus ihrer 
letzten Ruhestatte erhob, um sie unter oder in die Altare der Basiliken zu tibertragen. 
Erst als sich der Martyrerkult auch auf die anderen Heiligen und ihre Reliquien 
ausdehnte, als sich zu den martyres, die das Zeugnis ihres Glaubens mit Hingabe 
ihres Blutes besiegelt hatten, die confessores gesellten, welche durch ein Leben 
christlichen Opfergeistes und aller christlichen Tugenden ein heldenhaftes Bekennt- 
nis ihres Glaubens abgelegt hatten, kamen zu den Martyrerreliquien auch solche 
anderer Heiligen, errichtete man wie tiber den Uberbleibseln der hl. Martyrer so 
auch liber denjenigen hl. Bekenner Altare, setzte wie jene so auch diese unter dem 
Altare bei. Die frithesten bekannten Beispiele von Bekennern, deren Leib man im 
Abendlande unter dem Altare seine Ruhestatte gab, sind der hl. Ambrosius und ein 
Schiiler des hl. Martinus, der hl. Carus, welch letzteren Sulpicius Severus in einer 
zu Primuliacum von ihm erbauten Basilika unter dem Altare bestattete’. 

Wie sehr in vorkarolingischer Zeit die Martyrerreliquien in dem Sepulcrum 
tiberwogen, zeigen die friher mitgeteilten Inschriften spanischer Altarstipites mit 
ihren Verzeichnissen der in diesen beigesetzten Reliquien. In der Karolingerzeit 
haben jedoch die Bekennerreliquien, die man den Martyrerreliquien beiftgte, 
bereits eine bemerkenswerte Zunahme erfahren, wie z. B. aus den von Alkuin und 
Hrabanus verfaBten Altartiteln‘ und der Liste der Reliquien, die Angilbert 799 
bei der Weihe der Kirchen des Klosters Centula in den Altaren derselben ein- 
schlieBen lieB®, erhellt. Seit dem 10. Jahrhundert war die Zahl der Bekenner- 
reliquien, die man zu den Martyrerreliquien hinzu in das Sepulcrum legte, oft 
sehr betrachtlich. Es kam sogar nunmehr bisweilen vor, daB man ausschlieBlich 
oder doch fast ausschlieBlich Bekennerreliquien in den Altar einschlo8, und zwar 
schon im 10. Jahrhundert. So erhielt von den Altaren der Krypta in St. Maximin zu 
Trier, die 952 von Erzbischof Ruotbert konsekriert wurden, der Altar des hl. Bene- 
dictus damals nur Reliquien der hl. Scholastica, des hl. Columban, des hl. Wig- 
bert, des hl. Dissibodus und des hl. Florinus, der zu FiBen der Sarkophage der 
hll. Maximin, Agricius und Nicetius stehende Altar, der zu Ehren der hl. Trierer 
Bischéfe geweiht wurde, nur Reliquien der hll. Eucharius, Valerius, Maternus, 
Agricius, Maximinus, Nicetius, Paulinus, Liutwinus, Quiriacus und Lubentius®. 
Hier wie dort wurden also nur Reliquien von Nichtmartyrern im Sepulcrum ein- 
geschlossen. In den nérdlichen Nebenaltar der Krypta von St. Maria im Kapitol, 
der 1065 geweiht wurde, wurden die Reliquien der hll. Silvester, Martinus, Nikolaus, 
Heribertus, Blasius, Benedictus, Ludgerus, Fortunatus, Goar, Amantius, Trudo, Simeon 
gelegt’; unter den zwo6lf Heiligen, deren Reliquien in ihm geborgen waren, befand 
sich hier nur ein einziger Martyrer. 

Freilich waren derartige Falle keineswegs haufig. Der Regel nach herrschten 
unter den Reliquien, die im Sepulcrum beigesetzt waren, auch weiterhin die Mar- 
tyrerreliquien vor. Als lehrreicher Beleg fiir dieses Festhalten am Herkommen 
moége hier nur das nachfolgende, dem Original entnommene, noch ungedruckte 
Reliquienverzeichnis dienen, welches bei der jiingsten Erneuerung des Hochaltares 
der Kathedrale zu Anagni im Sepulcrum desselben gefunden wurde und dem 


8 Vgl. den schénen Titulus, welchen Pauli- 
nus von Nola fiir den Altar dichtete (Epist. 32, 
c. 6, C. SS. eccl. 29, 281): Presbyter hic situs 
est merito et nomine Clarus — Martino stu- 
diis comes et meriti modo consors — Digna pio 
domus est altaria, sub quibus artus — Condi- 
tur, exanimo; nam spiritus aethere gaudet — 
Discipulumque pari sociat super astra magistro. 


Braun, Der christliche Altar I 


4M. G. Poetae I, 305; II, 205. 
5 Hariulf.. Chron. Cent. 1. 2, c. 4 (M. 174, 
1243). 


6 Studien und Mitteil. aus dem Benediktiner- 
und Zisterzienserorden X (1889) 84. 


7 H. Rathgens, Die Kirche St. Maria im Ka- 
pitol (Diisseldorf 1913) 41. 
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letzten Viertel des 12. Jahrhunderts entstammt: De reliquiis infra scriptis, videlicet 
de vestimento beatae . .. Virginis Mariae et de capillis beatae (Virginis Mariae) 
et de reliquiis sancti Sebastiani martyris, sancti Stephani Papae et martyris, 
sancti Callisti, sanctorum Cosmae et Damiani, sancti Theodori, sancti Georgii mar- 
tyris, sanctorum Nerei (et Achillei), sancti Caesarii diaconi et martyris, sancti 
Ambrosii martyris, sanctae Caeciliae et Nymphae, sancti Bartholomaei apostoli, 
(sancti Bla)sii martyris, sanctae Elenae, sanctae Sabinae, sancti Quirini episcopi 
et martyris, sancti Joannis Baptistae, sancti . . . confessoris, sanctorum martyrum 
Aurelii . . ., sanctae Christinae virginis et martyris, sanctae Cyriacae, sanctae Pau- 
linae, de sandaliis et pallio sancti Gregorii, sanctae Cyrillae virginis et martyris, 
sanctorum Marci et Marcelliani .. . de vestimento sancti Sabae, sanctorum Abundii 
et Abundantii .. . Nur sechs dieser Reliquien, die der allerseligsten Jungfrau ein- 
begriffen, kamen von Nichtmartyrern; alle anderen waren Martyrerreliquien. 


Die Reliquien, die fiir das Altarsepulcrum stets in erster Linie in Betracht 
kamen, waren Uberreste des Koérpers, vor allem das Gebein oder 
Partikeln desselben. Sollte ja doch der Loculus unter oder im Altar ein Grab 
des Heiligen sein. Indessen ging man beim Mangel kérperlicher Reliquien 
schon friih dazu iiber, auch andere Dinge, die zu dem betreffen- 
den Heiligen irgendwie in Beziehung gestanden hatten 
und im weitern Sinne zu seinen Reliquien gezahlt werden konnten, in das 
Sepulcrum einzuschlieBen. 


Besonders zahlten zu denselben Reste der Marterwerkzeuge, durch die 
die Martyrer ihren Tod gefunden hatten, Teile der von ihnen getragenen Kleider 
oder sonstige Gegenstande, welche bei Lebzeiten im Gebrauch der Heiligen 
gestanden hatten, Dinge, an die sich ein auf Furbitte des Heiligen gewirktes Wunder 
knipfte, Andenken, die man von dem Grab des Heiligen mitgenommen hatte, wie 
Staub, ein Sttickchen Stein, endlich, und zwar namentlich in altchristlicher Zeit, 
die brandea, Tiicher, die man auf das Grab eines Heiligen oder auf den 
Behalter, in dem sich dessen Reliquien befanden, gelegt hatte, und die man dann 
als dadurch geheiligt und als Reliquien im weiteren Sinne betrachtete, verehrte und 
verwendete. 


2. Reliquien des Herrn und der Gottesmutter. Reli- 
quien des Herrn setzte man besonders gern im Hochaltar und im Heilig- 
kreuzaltar bei, Reliquien M arias in den der allerseligsten Jungfrau zu Ehren 
errichteten Altéren. Von kérperlichen Reliquien des Heilandes besa$ 
man nichts au8er etwa vom Blut desselben und der bekannten Reliquie der 
Beschneidung, welch letztere mir jedoch in keinem der zahlreichen mittel- 
alterlichen Verzeichnisse von Altargrabreliquien begegnet ist. Von der aller- 
seligsten Jungfrau gab es keine andere kérperliche Reliquie als ihr Haar. 
Man muBte sich deshalb mit se kund aren begniigen, wenn man Reliquien 
des Herrn und seiner heiligen Mutter in das Sepulcrum einschlieBen wollte. 


Die Neigung, auch mit derartigen Reliquien den Altar auszustatten, macht sich 
schon sehr friih bemerklich. Fanden wir doch schon in einem aus dem Jahre 359 
stammenden nordafrikanischen Verzeichnis von Reliquien, die unter einem Altar 
beigesetzt worden waren, unter Reliquien der Apostel Petrus und Paulus sowie 
mehrerer Martyrer auch aufgefitihrt de ligno crucis und de terra promissionis 
ubi natus est Christus, also Erde aus Bethlehem?. In der Inschrift eines in dem 


shir oben S. 529. ' é aber jiingere altchristliche afrikanische In- 
Auch eine andere umdatierte, jedenfalls schrift nennt unter den Reliquien, die bei der 
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alten Acci (Guadix) gefundenen Stipes eines 645 geweihten Altares werden unter 
den in diesem beigesetzten Reliquien auBer Kreuzpartikeln genannt de pane Domini 
(Brot von der wunderbaren Brotvermehrung), de cruore Domini, sanctae sindonis, 
de sepulcro Domini, de veste Domini’. 

Sehr haufig kommen sekundare Reliquien des Erlésers und seiner hl. Mutter 
in den mittelalterlichen Verzeichnissen der bei Altarkonsekrationen rekondierten 
Reliquien vor. In den 959 geweihten Kreuzaltar von St. Maximin zu Trier wurden 
eingelegt: De cruce Domini, de sepulcro, de praesepio Domini, de columna ad quam 
ligatus est dominus, in den sieben Jahre frither konsekrierten Hauptaltar der 
Krypta derselben Kirche, der zu Ehren des allerheiligsten Erlésers, und aller 
Heiligen errichtet worden war: De mensa Domini in Cane Galilaeae, de pallio 
sanctae Mariae, de cruce Domini, de praesepio Domini, de sepulcro Domini. Unter 
den Reliquien, welche Erzbischof Theodorich in dem Muttergottesaltar der unteren 
Krypta von St. Maximin 1231 bei dessen Neuweihe beisetzte, befanden sich: 
De vestimento sanctae Mariae, de sepulcro Domini, de cruce Domini, de pallio 
sanctae Mariae, de vestimentis ipsius, de oleo sanctae Mariae*. 

Die Inschrift des Hochaltares von San Miguel de Escalada nennt unter den 
Reliquien, die in ihm geborgen worden waren, auch de cruore Domini, de ligno 
Domini, de sepulcro Domini, im Verzeichnis der Reliquien des Hochaltares von 
St. Maria im Kapitol, den 1065 Erzbischof Anno weihte, finden sich an Reliquien 
des Herrn und Marias de sanguine Domini, de spongia Domini, de illo clavo, qui 
fuit in manu Domini, de vestimento Domini, de capillis s. Mariae et de vestimentis 
ejus, de sepulcro Domini et ejus matris, de sudario Domini. Reliquien vom Kleide 
und vom Haar der allerseligsten Jungfrau begegneten uns auch schon in dem Ver- 
zeichnis der Reliquien des Hochaltares im Dom zu Anagni. Die Inschrift auf dem 
Cippus des 1113 geweihten Hochaltares der kleinen Kirche Santa Maria.di Buon 
Consiglio zu Rom erwahnt unter den Reliquien, die damals in den Altar gelegt 
wurden, de ligno sanctae crucis, de sindone Domini, ein Altar in der ehemaligen 
Kirche San Tommaso in Parione zu Rom enthielt laut seiner Weiheinschrift neben 
Reliquien wie de lapide s. Stephani, de sanguine s. Luciae, sancti Damasi, sancti 
Calixti, sancti Cornelii u. a. auch de vestimento beatae Mariae Virgines und de 
pane hordeaceo’. Eine in Museo Espanol de _ Antigiiedades* mitgeteilte 
Inschrift, welche die Weihe eines Altares im Benediktinerkloster zu Sahagtn bei 
Astorga (1173) beurkundet, nennt unter den Reliquien, die in demselben ein- 
geschlossen wurden, de sepulcro sanctae Mariae. 

Im Verzeichnis der Reliquien, welche 1134 in dem Hochaltar der Kirche des 
Klosters Petershausen zu Konstanz beigesetzt wurden, begegnen uns an Reliquien 
des Herrn und Marias de vase, in quo Longinus sanguinem Domini suscepit, de 
arbore quam Dominus plantavit, de capillis et de velo s. Mariae matris Domini’, 
im Katalog der Reliquien des 1170 konsekrierten Hochaltares von Himmerrode de 
terra Calvariae cum sanguine Domini mixta, de lancea, qua perforatum est latus 
Domini, de sepulcro Domini, de sudario Domini et pannis sudario involuto, de 
praesepio Domini, de linteo, quo praecinctus fuit in coena Dominus et cultello, 
quem habuit in coena Dominus, de ramis palmarum in ingressu Domini in Jheru- 
salem, de capillis B. M. V. et sepulcro et vestimentis ejus*, in der Nota iiber die 
1136 im Hochaltar der Klosterkirche Springirsbach geborgenen Reliquien de san- 
guine Domini, qui fluxit de latere ejus, de sindone, qua involutum est corpus ejus, 
de ligno crucis, de vestimentis Domini, de sepulcro Domini, de spinea corona, de 
praesepio Domini’. 


Weihe der Basilika in dieser geborgen wurden, 5 Roh. I, 228. 


de ligno crucis Christi salvatoris, J. J. lat. Afr.n, 9255. § VII, 286. 
5’ Aem. Hubner, Inscr. christ. Hisp. n. 175. 7M. G, SS. XX, 670. 
4 Studien und Mitteil. aus dem Benediktiner- $M. .G. SS. XV) 1283. 
und Zisterzienserorden X (1889) 84 f. 95M.2G. SS: EX, 1315: 


39* 
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In dem. 992 konsekrierten Hochaltar des Domes zu Halberstadt befanden sich 
an Reliquien des Herrn und der Gottesmutter de sepulcro Domini, de ligno Domini, 
de praesepio Domini, de columpna, ad quam ligatus fuerat, de Calvariae loco, de 
lapide in Jordane invento, de monte Oliveti, de monumento Lazari, de mixtura bal- 
sami, de spongia, reliquiae s. Mariae Virginis, de pallio ejus®, in dem 1049 geweihten 
Kreuzaltar von St. Arnulf zu Metz de praesepio Domini, de ligno Domini, de monte 
Oliveti, ubi Dominus oravit, de vestimento Domini, de columna montis Sion, de 
monte Calvariae, de terra, unde Dominus ad coelos ascendit, de valle Josaphat, de 
sepulcro Domini, de petra digito Dei scripta, de mensa Domini, de terra, ubi Dominus 
crucifixus est, de sepulcro s. Mariae*t, im Hochaltar der 1071 konsekrierten Kirche 
des Klosters Monte Cassino de spongia, quae fuit imposita Christo cum aceto, de 
lapide sancti sepulcri s. Dei Genitricis, de aqua Jordanis ex eo loco, ubi baptizatus 
est Dominus. Die Nota dedicationis des 1283 konsekrierten Hochaltares der Kirche 
zu Ranshofen (Diézese Passau) vermerkt an Reliquien des Herrn und der Gottes- 
mutter, die in das Sepulcrum gelegt wurden, de ligno crucis, de pannis Domini, 
de terra, quam Dominus calcavit, quando coelos ascendit, de lapide putei, super 
quem Dominus sedit, de lapide revoluto, de fundo Jordanis, de crinibus B. M. V. et 
de vestimentis ejus, de arbore, sub qua requievit beata Virgo fugiens in Aegyptum”. 

Es waren, wie aus den angefiihrten Beispielen, die sich um zahlreiche andere 
vermehren lieBen, hervorgeht, nicht einmal immer sekundare Reliquien des Heilandes 
und der allerseligsten Jungfrau, was man in das Sepulcrum einschlo8. Manches hatte 
nur den Charakter eines Andenkens an das heilige Land, einer Erinnerung an seine 
heiligen Statten, die man bei den Pilgerfahrten zu besuchen pflegte**. 

Im Sepulcrum des Hochaltares der Kirche auf dem Petersberg bei Halle fand 
sich ein Statuettchen der thronenden Gottesmutter mit segnendem Jesuskind in spat- 
romanischem Stil. Der Chor der Kirche wurde 1184 geweiht**. Da8 man das 
Statuettchen zu den Reliquien in das Altargrab legte, wird geschehen sein, ent- 
weder weil es eine Reliquie der allerseligsten Jungfrau ersetzen sollte, oder weil 
man es aus irgendeinem Grund als Reliquie betrachtete. Doch ist es auch méglich, 
daB Reliquien Marias in ihm eingeschlossen waren, ein Punkt, auf den hin es 
nicht genauer untersucht worden zu sein scheint*. 


3. Reliquien von Heiligen. Den Angaben iiber die Reliquien 
der Heiligen ist in den Verzeichnissen im ganzen nur selten eine nahere 
Bestimmung beigefiigt, aus der hervorgeht, da8 es nicht kérperliche, sondern 
blo8 sekundére waren, die man im Sepulcrum beigesetzt hatte. 

So werden unter den Reliquien, die 952 in den Altaren der unteren. Krypta 
von St. Maximin zu Trier geborgen wurden, erwahnt de pallio et stola s. Maximini, 
unter den Reliquien, welche 1018 in dem Altar der Abtskapelle der Abtei ein- 
geschlossen wurden, de vestimento s. Andreae, de vestimentis s. Stephani, de lapide 
cum quo lapidatus est*, unter den Reliquien des 1147 konsekrierten Hochaltares von 
St. Paulin zu Trier de stola et casula s. Martini, unter denen des Dreifaltigkeits- 


10M. G. SS. XXIII, 88. bati s. Paschalis videntibus cunctis accenditur 


1M G. SS. XXTV, 547; 

12°M. G. SS. XV, 1106. 

1S Auch sonstigen Andenken an die heiligen 
Orte begegnen wir unter dem Inhalt der Altar- 
sepulcra, so de monte Sion indeficiente (Ma- 
rienaltar der unteren Krypta von St. Maximin 
zu Trier [vgl. oben Note 4], de pulvere qui con- 
ficitur a praesule Hierosolimitano in sepulcro 
Domini sancto die sabbati (Hochaltar in St. 
Arnulf zu Metz [vgl. oben Note 11], de oleo can- 
delae s. sepulcri, quae videlicet per singulos 
annos modo valde mirabili coelitus die sab- 


(Hochaltar in der Kirche zu Monte Cassino, 
M. G. SS. VII, 720), de rubo, in quo Dominus 
Moysi apparuit (Hochaltar in der Kirche zu 
Suben am Inn, 1135; M. G. SS. XV, 1106). 

‘4 Bau- und Kunstdenkmaler der Stadt Halle 
und des Saalekreises (Halle 1886) 562. 

‘6 Kin Gegenstiick zu dem Statuettchen be- 
sitzt das Dommuseum zu Freiburg im Breis- 
gau. Bei diesem sind allem Anschein nach im 
Thron Reliquien geborgen. 

‘ Studien und Mitteilungen aus der Ge- 
schichte des Benediktinerordens X (1889) 85. 
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altares in St. Maria ad martyres daselbst, der 1315 die Weihe erhielt, de tunica 
s. Cunonis, de sarcophago s. Willibrordi, unter den Reliquien des 1208 geweihten 
Hochaltares von St. Castor zu Koblenz de sudario s. Thomae?. 

Im Hochaltar der Kirche zu Wettingen (1256) wurden neben anderen Reli- 
quien beigesetzt de vestimentis, in quibus passi fuerunt ipsi beati martyres Felix et 
Regula, im Hochaltar der Kirche zu Ranshofen (1283) de vestitu s. Joannis, de ligno 
in quo latro — der gute Schacher — fuit suspensus, im Hochaltar der Kloster- 
kirche Schweigmiinster (1092) de catena s. Petri, de vestimento s. Andreae et 
s. Jacobi, de dalmatica s. Stephani, im Marienaltar der Krypta zu Stablo (1046) de 
velo s. Agathae et de ampulla ejus, im Hochaltar der Kirche zu Maria Laach (1156) 
de baculo s. Petri®. 


Eine Weiheinschrift im Portikus von S. Lorenzo in Lucina zu Rom aus dem 
Jahre 1130 — die Konsekration der Kirche vollzog der Gegenpapst Aneklet — 
nennt unter den Reliquien, welche damals in den Hochaltar gelegt worden waren, 
eine vestis s. Xysti sowie neben duae ampullae vitreae cum sanguine et adipe 
beatissimi atque gloriosissimi martiris Laurentii auch die furcula, craticula, ein 
ferrum cum compede und ein Tuch (gausape), die vom Martyrium des Heiligen 
herstammten. Johannes Diakonus erzahlt in seiner Vita Gregors d. Gr., man habe, , 
als man einen Altar aus dem Atrium vor dem Oratorium des hl. Johannes in dieses 
selbst versetzt habe, in demselben zwei versiegelte Biichschen gefunden, in denen 
man Partikeln der Tunika des hl. Johannes d. T. und des hl. Johannes Ev. entdeckte’. 


Die angefiihrten Beispiele sekundarer Reliquien von Heiligen sind nicht 
die einzigen, die uns in den Verzeichnissen begegnen; immer aber blieb ihre 
Zahl sehr bescheiden im Vergleich zu der fast endlosen Reihe von Heiligen- 
reliquien, welche iiberhaupt in denselben aufgefiihrt werden. Freilich folgt 
daraus nicht, da8 alle nicht ausdriicklich als sekundére Reliquien bezeich- 
neten kérperliche waren. Im Gegenteil mégen auch unter den nicht naher be- 
stimmten noch manche sekundare gewesen sein, wie Partikeln der Kleidung, 
der Marterwerkzeuge und 4hnliches. 


Wie weit man bisweilen den Begriff der Heiligenreliquien, die man im Altar 
bei der Weihe der Kirche hinterlegte, ausdehnte, ersehen wir aus einer Erzahlung 
Gregors von Tours. Der Priester Aridius hatte eine Pilgerfahrt zur Basilika des 
hl. Julianus in Brioude (Indre-et-Loire) gemacht. Bevor er heimkehrte, fiillte er 
ein Flaschchen mit Wasser aus dem Brunnen, in den das Blut des Heiligen bei dessen 
Martertod geflossen war. Allein noch ehe er zu Hause angekommen war, sah 
er, daB das Wasser nach Farbe, Dicke und Geruch in Balsam verwandelt worden 
war. Als Aridius nun zu Limoges eine Kirche zu Ehren des hl. Julian erbaute 
und der Bischof kam, um sie einzuweihen, wollte dieser, dem jener den Vorgang 
erzahlt hatte, als Reliquien nichts anderes im Altar beisetzen, denn eben jenes 
GefaB mit dem Wunderbalsam®. In der Basilika, die zu Tours dem hl. Julian zu 
Ehren erbaut wurde, legte Gregor als Reliquien in den Altar einige Fransen, die 
er von dem Tuch abgerissen hatte, mit dem zu Brioude das Grab des Heiligen 
bedeckt war’, in den Altar der Kirche zu Pernay (Indre-et-Loire) einige Faden 
des facitergium (SchweiBtuches), das der hl. Nicetius am Tage seines Todes auf 
seinem Kopf gehabt hatte’. 


Die Reliquien von Heiligen, die man in das Altargrab einschlo8, bestan- 
den, wenn sie kérperlicher Art waren, schon in altchristlicher Zeit nur aus- 


2M. G. SS. XV, 1277 1274 1282. 5 De virt..s. Juliani n. 41 (M. G. SS. rer. 


2M. G. SS. XV, 1286 1107 1073 1046 970. ee es 


4L. 3, c. 58 (M. 75, 168). 7 Vitae Patr. c. 8, n. 8 C1. c. 698). 
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nahmsweise in ganzen Leibern. In der Regel waren es bloB kleine 
Partikeln. Dies erhellt sowohl aus den geringen MaSen der meisten alt- 
christlichen Altarsepulcra wie der Beschaffenheit der Reliquienbehalter, 
welche in denselben gefunden wurden. Die Voraussetzung fiir die Beisetzung 
derartiger kleiner Partikeln bildete natiirlich eine Teilung des Heiligenleibes, 
eine solche Teilung aber erheischte ihrerseits eine Erhebung desselben, falls 
nicht etwa bei der Bestattung des MArtyrers Teile seines zerfleischten Leibes, 


die man gesammelt hatte, zuriickbehalten worden waren. 

In der Tat beginnt man schon im 4. Jahrhundert, also nicht lange nachdem 
die Kirche aus der Hand Konstantins den Frieden empfangen hatte, mit der Er- 
hebung und Zersttickelung der heiligen Uberreste der Martyrer. Bisweilen 
mag man sich freilich mit einer bloBen Ubertragung derselben begniigt haben, doch 
war die Erhebung wohl meistens von irgendeiner Teilung der Reliquien begleitet. 
Allerdings untersagte Theodosius in einem Edikt vom Jahre 386 Leichen auszu- 
graben, Martyrerleiber zu zerteilen und mit solchen Handel zu treiben: Humatum 
corpus nemo ad alterum locum transferat, nemo martyrem distrahat, nemo mercetur 
und gestattete nur, tber den Grabern der Martyrer ein sog. martyrium zu 
errichten: Habeant vero in potestate, si quolibet in loco sanctorum est aliquis 
conditus, pro ejus veneratione, quod martyrium vocandum sit, addant, quod volue- 
rint fabricarum’. Allein jenes Verbot hatte, wiewohl es im Codex Justinians 
wiederholt wurde®, keinen durchgreifenden und nachhaltigen Erfolg, zumal die Kaiser 
selbst in Nichtbeachtung desselben mit ihrem Beispiel vorausgingen. 

Am friihesten setzten die Erhebung, Ubertragung und Zerstiickelung der 
heiligen Uberbleibsel im Osten ein. Sie waren hier schon im letzten Viertel 
des 4, Jahrhunderts in vollem Flu8. 

Kaiser. Konstantius tiberfthrte-356 und 357 die Reliquien der hll. Andreas, 
Lukas und Timotheus nach Konstantinopel*®, Kaiser Arkadius brachte 406 den 
Leib des Propheten Samuel aus Judéa dorthin*t. Zu Edessa befanden sich bereits 
um 360 Teile der Gebeine des hl. Thomas, die von Indien dorthin gebracht worden 
waren, wie wir von Ephram vernehmen”. Bischof Kyros tbertrug sie 394 in eine 
dem Apostel geweihte neue groBe Basilika, setzte sie aber nicht unter dem Altar, 
sondern in einem am Westende des noérdlichen Seitenschiffes bereiteten Grabe bei, 
wahrscheinlich, um den Andachtigen einen leichteren und naheren Zugang zu den 
Reliquien zu erméglichen*’. 

Die Uberreste der vierzig Martyrer von Sebaste wurden, wie Gregor von Nyssa 
in seiner Predigt auf dieselben sagt, so in der ganzen Welt verteilt, daB fast jede 
Provinz mit einer Reliquie derselben gesegnet wurde. Bei einer Partikel, die er 
selbst erhalten hatte, bestattete er seine Eltern, damit diese am Tage der Auf- 
erstehung zugleich mit den Heiligen als ihren Anwalten zum Leben erstanden. 
Eine andere war. in einem Martyrium zu Ibora, einer kleinen Stadt in der Nahe 
von Nyssa, beigesetzt*. Asterius, Bischof von Amasea in Pontus, bezeugt um 400 
die grofe Verbreitung, welcher sich die Reliquien des hl. Phokas von Sinope zu 
seiner Zeit erfreuten. Waren doch solche selbst nach Rom gekommen, wo man 
das Haupt des Heiligen erworben hatte. 


®§ Cod. Theod, 1. 9, tit. 17, n. 7. 

* God. Just. 1... 15 tit. 25. 2: 

10 Hieron. Contra Vigilant. n. 5 (M. 23, 345). 

11 AA. SS. 20. Aug.; IV, 13. 

12 Carm. Nisib. c. 42 (ed. Bickell [Leipzig 
1866] 163). Ephram 148t den Teufel klagen, daB 
der Apostel, den er doch in Indien umge- 
bracht habe, zu Edessa ihm zuvorgekommen 
sei. ,,Hier und dort ist er ganz; von dort bin 


ich gekommen und dort war er. Hier und dort 
finde ich ihn.“ Vgl. S. Silviae peregrinatio n. 17 
(C. SS. eccl. 39, 60). 

'® Oriens christ. IV (1904) 172. 

*4 Sermo in XL martyr. (Mg. 46, 784). Vgl. 
S. Basilii Hom. in XL martyr. n. 8 (Mg. XXX, 
521) und s. Gaudentii Bresc. Sermo XVII (M. 20, 
964 s.). 

‘S Hom. in s. Phocam (Mg. 40, 309). 
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Der hl. Johannes Chrysostomus preist die Agypter, weil sie die Fille von 
Reliquien, die sie durch Gottes Giite besafen, nicht engherzig fir sich behielten, 
sondern in christlicher Liebe zur Ehre Gottes und zu ihrem eigenen Ruhm diese 
ihre Schatze in alle Teile der Welt ausstrémen lieBen*®. Bischof Flavian von 
Antiochien (381—404) erhob die Leiber heiliger Martyrer, die bis dahin zwischen 
Haretikern geruht hatten, und tbertrug sie in ein Martyrium, das er fiir sie erbaute *”. 

Ganz allgemein schreibt Theodoret von Cyrus (+ 458): Die Leiber der Mar- 
tyrer birgt nicht ein einziges Grab, vielmehr haben Stadte und Dérfer dieselben 
unter sich verteilt, nennen sie Helfer fiir die Seele und Arzte fir den Korper und 
verehren sie als Schutzpatrone. Sind auch die Leiber zerteilt, so wohnt ihnen doch 
ungeteilte Gnade inne, und jene unscheinbare und so winzige Reliquie hat gleiche 
Kraft wie der in keiner Weise und in keine Teile zerstiickelte Martyrer*. 

Aus dem Beginn des 6. Jahrhunderts haben wir einen wichtigen: Beleg in dem 
Schreiben, in welchem die Gesandten des Papstes Hormisdas (29. Juni 519) diesem 
Mitteilung machen, der Comes Justinianus, der in seinem Palast eine Apostelkirche 
erbaut habe, bitte um Zusendung von Reliquien der Apostel Petrus und Paulus 
secundum morem Graecorum, d. i. von kérperlichen Reliquien”. 

Auch im Abendlande nahm man schon im 4. Jahrhundert vielerorten 
keinen AnstoB mehr an der Erhebung, Translation und Teilung von Reliquien. 

DaB es sich in Nordafrika bereits zu Beginn desselben so verhielt, erschliefen 
wir aus des Optatus Schrift Contra Parmenianum Donatistam®. Es wird in ihr 
von einer Witwe Lucilla mit Namen erzahlt, die von dem Archidiakon Cacilianus 
getadelt worden war, weil sie vor Empfang der Eucharistie eine Reliquie von 
sehr zweifelhafter Echtheit, das Gebein eines angeblichen, aber nicht anerkannten 
Martyrers, zu ktssen pflegte, und erbost dariiber gegen den Archidiakon jene 
Intrigen anzettelte, die in der Folge zum donatistischen Schisma fiihrten. Zurecht- 
gewiesen wurde die Frau lediglich wegen unzulassiger Verehrung von Reliquien, 
nicht, weil sie das Gebein eines Martyrers besaf8. Wir diirfen also folgern, daB 
in Nordafrika schon um 310 eine Teilung von Reliquien nicht mehr als unstatthaft 
und verboten angesehen wurde". 

Um 400 sammelte Gaudentius, Bischof von Brescia, im Orient Reliquien des 
hl. Johannes d. T., der hil, Andreas und Lukas sowie der vierzig Martyrer von 
Sebaste, welch letztere er von den Nichten des hl. Basilius erhielt. Zu Mailand 
verschaffte er sich Reliquien der hll. Gervasius, Protasius und Nazarius, in Gips 
aufgefangenes Blut derselben; von den agaunischen Martyrern, die getdtet und 
dann verbrannt worden waren, den hill. Sisinnius, Martyrius und Alexander, erwarb 
er sanctos cineres, mit Gebeinteilchen vermischte Asche??. 

Der hl. Ambrosius transferierte zu Mailand die Leiber der hll. Gervasius, 
Protasius, Nazarius und Celsus; zu Bologna erhob er im jiidischen Coemeterium die 
Uberreste der hll. Vitalis und Agricola. Jene setzte er in Mailander Basiliken bei, 
diese brachte er nach Florenz in eine von einer frommen Frau neuerbaute Basilika. 
Eine altchristliche Silberbulla, welche man im Sepulcrum des Hochaltares von 
S. Nazaro zu Mailand fand, einst Eigentum einer Dadalia, einer Zeitgenossin des 
hl. Ambrosius, enthielt ein Knéchlein, vielleicht eine Partikel der vom hl. Ambrosius 
erhobenen heiligen Leiber’’. 


16 Laudatio martyr. Aegypt. n. 1 (Mg. 50, 693). 
17 Hom. de ascens. n. 1 (Mg. 50, 441). 
18 Graec. affect. curatio VIII, de martyr. 
(Mg. 83, 1012): Kal useguodévtos tod o@matoss 
auéolotos 4H xaows pepévnxe. Kai tO openooy 
éxeivo xal Boaxdtaroy Asipavoy thy iony 
Oivauy, tH wndaypA wundauds diaveundéree 
UaeTveL. 

19 A. Thiel, Epist. Rom. Pontif. Ep. Hormis- 
dae P. n. 77; I (Braunsberg 1868) 875. 


20 L. 1, c. 16 (C. SS. eccl. 26, 18). 


21 Die in dem aus dem Jahre 359 stammen- 
den Reliquienverzeichnis von Tixter in Nord- 
afrika genannten Reliquien scheinen nicht kér- 
perlicher Art gewesen zu sein, da sie nomina 
genannt werden. (Vgl. oben S. 529.) 


22 Gaudentii, Sermo in die dedicationis basi- 
licae concilii sanctorum (M. 20, 959). 


23 Vel. unter Kap. 4, n. III, 2. 


616 Vierter Abschnitt. Das Altargrab 


Der hl. Paulinus von Nola barg unter dem Altar der Felixbasilika die Reli- 
quien der hll. Johannes d. T., Andreas, Thomas, Lukas, Vitalis, Agricola, Proculus, 
Euphemia und Nazarius, unter dem der von ihm errichteten Basilika zu Fundi die 
der hil. Andreas, Lukas, Gervasius, Protasius und Nazarius. Dab dieselben aber 
dort wie hier kérperlicher Art waren, erhellt aus dem 9. Natalitium auf den 
hl. Felix? und dem fir Fundi von Paulin verfaBten Altartitel?®. In jenem figt der 
Dichter der Aufzahlung der unter dem Altar beigesetzten Reliquien die Worte an: 
Neque tamen, qua jacet ora — Totum corpus, ibi positorum gratia vivit — Sed 
quacumque piiest pars corporis, et manus exstat — Contestante Deo meriti 
documenta beati. In diesem sagt Paulinus: Ecce sub accensis altaribus os sa piorum 
— Regia purpureo marmore crusta teget — Hic et apostolicus praesentat gratia 
vires. — Magnis in parvo pulvere pignoribus usw.?*. Offenbar kénnen aber pars cor- 
poris und ossa nur als kérperliche Reliquien, nicht als brandea oder ahnliches 
verstanden werden. 


Der hl. Augustinus erzahlt in einer seiner Predigten auf den hl. Stephanus?’ 
von der Auffindung des Leibes des hl. Erzmartyrers, daB noch viele Reste desselben 
erhalten und solche durch Gottes Willen namentlich auch zu ihnen gekommen 
seien. In seiner Schrift De opere monachorum aber tadelt er die umherschweifen- 
den Monche, welche statt zu arbeiten, mit Martyrerreliquien handeln®*. Martyrer- 
leiber zu teilen und ihnen Reliquien zu entnehmen galt damals in Nordafrika offen- 
bar nicht als unzulassig, sonst ware das Gebaren der Monche, das der Heilige rigt, 
nicht méglich gewesen. Auch wiirde dieser sicher auch auf die Verwerflichkeit 
eines solchen Brauches tiberhaupt hingewiesen haben, falls er ihn an sich schon 
als unstatthaft betrachtet hatte. 


Die Acta s. Fructuosi, welche, wie einzelne legendarische Ziige derselben 
bekunden, erst im Lauf des 4. Jahrhunderts entstanden, aber schon zur Zeit des 
hl. Augustinus in der Kirche zum Vorlesen benutzt wurden”, berichten, wie die 
Christen am Abend der Hinrichtung der hll. Fructuosus, Augurius und Eulogius, 
die 259 zu Tarragona fiir den Glauben verbrannt wurden, zur Richtstatte eilten, 
mit Wein die halbverbrannten Korper benetzten, die Reste sammelten und, soviel 
sie nur konnten, davon sich aneigneten®. Prudentius, der sie in seinem Hymnus 
auf die hl. Martyrer dichterisch bearbeitete, figt hinzu, die Glaubigen hatten die 
Gebeine der Martyrer an sich genommen, um sie entweder zu Hause aufzubewahren, 
oder um sie als fidele pignus auf der Brust zu tragen*. 


Zu Rom verhielt man sich noch im 6. Jahrhundert gegen eine Erhe- 
bung, eine Teilung und eine Abgabe von Reliquien jedenfalls dann ablehnend, 
wenn es sich um eine Versendung solcher nach auswarts handelte. Aus dem 
Anfang des Jahrhunderts ist hierfiir ein Beleg das schon erwahnte Schreiben 
der Gesandten des Papstes Hormisdas® (+ 523), aus dem Ende desselben ein 
Brief Gregors d. Gr. an die Kaiserin Konstantina. 


Der Comes Justinian hatte fiir die von ihm erbaute Apostelbasilika um Reli- 
quien der Apostelfirsten und des hl. Laurentius gebeten, und zwar um Reliquien 


24 Poema XXVII, v. 443 (C. SS. eccl. 30, 282). 

25 Ep. XXXII, n. 17 (C. SS. eccl. 29, 292). 

26 Vgl. n. 11 (. c. 287): Quam bene jungun- 
tur ligno crucis 0ssa piorum, sowie carm. 19 
v. 398 (C. SS. eccl. 30, 132): Quae cineres 
reverenda tegunt altaria sacros — Pulveres et 
sancti virtutem halantia fragrant. 


27 Sermo 318, n. 1 (M. 38, 1438); vgl. sermo. 


317,n. 1 (. ce: 1435), 
28 C. 28 (M. 40, 575): Alii membra martyrum, 
si tamen martyrum, venditant. 


29 Sermo 273 (M. 38, 1247s.). 
TOV AAC ESS. cleanse, 704. 


31 Hymn. 6, v. 130f. (M. 60, 421). Um die 
Reliquien auf der Brust tragen zu kénnen, 
legte man sie in eine Kapsel (bulla, encolpion), 
die man am Halse aufhing. Ein Beispiel aus 
dem Ende des 4. Jahrhunderts ist die vorhin 
erwahnte Silberbulla der DAdalia mit einem 
Knéchlein als Inhalt. 


32 Vgl. oben S. 615. 
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more Graecorum, d. i. um kérperliche Reliquien. Die Gesandten des Papstes aber 
hatten ihm bedeutet, daB korperliche Reliquien abzugeben der Gepflogenheit des 
Apostolischen Stuhles widerspreche. Der Comes hatte sich damit zufrieden gegeben, 
und so bitten denn die Gesandten den Papst, dem Bittsteller, der es verdiene, secun- 
dum morem (sc. romanum) sanctuaria der Apostel Petrus und Paulus — Ticher, die 
auf deren Grab geruht hatten, sog. brandea — zu senden, doch dieselben, wenn 
moglich, bis zum zweiten Katarakt (GitterverschluB des Grabschachtes) herab- 
zulassen**, Der Comes wiinsche aber auch, falls das geschehen kénne, Partikeln von 
den Ketten des hl. Petrus und dem Rost des hl. Laurentius zu erhalten. Auch 
Justinian bat in einem besonderen Brief vom 29. Juni 519 den Papst um Reliquien 
der hl. Apostel fiir die von ihm in seinem Palast erbaute Apostelbasilika. Hormis- 
das sandte in der Tat unter dem 2. September die erbetenen sanctuaria™. 

Gregor d. Gr. war von der Kaiserin Konstantina, der Gattin des Kaisers 
Mauritius, gebeten worden, ihr fiir die Paulusbasilika, die sie erbaute, das Haupt 
des hl. Paulus oder sonst etwas von dessen Leibe zu senden. Der Papst antwortet, 
er konne leider dem Ansuchen nicht Folge leisten, quia Romanis consuetudo non 
est, quando sanctorum reliquias dant, ut quidquam tangere praesumant de cor- 
pore, sed tantummodo in pyxide brandeum mittitur atque ad sacratissima corpora 
sanctorum ‘ponitur. Quod levatum in ecclesia, quae est dedicanda, debita cum 
reverentia ponitur . .. In Romanis namque vel totius occidentis partibus omnino 
intolerabile est atque sacrilegum, si sanctorum corpora tangere quisquam fortasse 
voluerit. Quod si praesumpserit, certum est, quia haec temeritas impunita nullo 
modo remanebit. Bei den Griechen solle allerdings der Brauch bestehen, die Gebeine 
der Heiligen zu erheben, doch wundere er sich dariiber sehr und kénne es kaum 
glauben®. Es waren deshalb zweifellos nur brandea, als Gregor dem Bischof 
Palladius von Saintes Reliquien der hll. Petrus, Paulus, Laurentius und Pancratius 
schickte, um welche ihn dieser fiir die noch zu konsekrierenden Altare seiner Kathe- 
drale gebeten hatte**, als er der Konigin Brunhildis Reliquien der Apostel Petrus und 
Paulus tbersandte*” und den Bischof Konstantius von Mailand auf dessen Bitten 
mit Reliquien der Apostel Petrus und Paulus, des hl. Johannes und des hl. Pan- 
cratius begabte, damit der Bischof sie bei Kirchweihen rekondiere®, 

Etwas minder zuriickhaltend war man aber zu Rom wohl dann, wenn nur eine 
Ubertragung und Beisetzung von Reliquien in eine der rémischen Kirchen in Frage 
stand. Das bekunden die k6rperlichen Reliquien, Gebeinreste zweier mannlicher 
Personen, die 1873 im Bodengrab des von Johannes III. (561—574) errichteten Hoch- 
altares von SS. Apostoli, vordem Basilika der hll. Philippus und Jakobus, gefunden 
wurden, aus dem Osten, anscheinend aus Konstantinopel, nach Rom gebracht wor- 
den und wohl Uberreste der beiden Apostel waren. Dasselbe beweist die Inschrift, 
welche Symmachus an der von ihm geschaffenen Confessio der hill. Protus und 
Hyacinthus, deren Leiber in der Katakombe des hl. Hermes ruhten, anbrachte: 
Martyribus sanctis Proto pariterque Hyacintho -— Symmachus hoc parvo 
veneratur honore patronos — Exornavit opus, sub quo pia corpora rur- 
sus — Condidit; his aevo laus sit perennis in omni. Sie bezeugt namlich, 
erstens dafS Symmachus unter der von ihm angelegten Confessio Reliquien jener 
Heiligen beisetzte, zweitens dai diese Reliquien nicht brandea oder Ahnliches, 
sondern Reliquien korperlicher Art (pia corpora) waren, drittens daB die Bei- 


33 Uber die Schachte und Verschliisse vgl. 
oben S. 562. 

34 A. Thiel, Epist. Rom. Pontif. Ep. 78 91; 
[ (Braunsberg 1868) 877 887. 

35 Epist. 1. 4, n. 30 (M. G. Epist. I, 263). Der 
Zweifel, den der Papst beziiglich der Praxis 
des Ostens in seinem Briefe zum Ausdruck 
bringt, war unbegriindet. Aber auch im Abend- 
lande war nach den vorhin angefiihrten Be- 


legen die Anschauung keineswegs die gleiche 
wie zu Rom. 

SSE pels Oped S: Ue Cn a2s)s 

37 Ep. 1. 6, n. 55 (1. c. 430). 

S8SE passe Som (lly n1/6)s 

’® Bonelli, Basilica dei XII apostoli (Roma 
1879) 50 f.; H. Grisar, Geschichte Roms und der 
Papste (Freiburg 1901) 623 f. 

392 De Rossi, Inscr. christ. II, 42 207. 
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setzung nicht eine erstmalige, sondern eine Wiederbeisetzung darstellte und ihr 
somit eine Erhebung und Ubertragung der fraglichen Reliquien vorausgegangen 
war. Daf aber der Papst damals nicht die gesamten Uberreste der beiden Heiligen 
ihrer Ruhestatte in dem Coemeterium des hl. Hermes entnahm, zeigte sich, als 
P. Marchi 1845 in dieser das noch verschlossene Grab des hl. Hyacinthus wieder 
entdeckte. Denn als man dasselbe gedffnet hatte, fand man noch einen Teil der 
Gebeine des Heiligen in ihm vor*. 

Im allgemeinen hielt man es zu Rom freilich fiir das angemessenste, die 
heiligen Uberreste der Martyrer dort zu belassen und dort zu verehren, wo sie 
bestattet worden waren, in den Katakomben, weshalb man auch bequemere 
Treppen anlegte, die zu den Grabern derselben hinabfihrten*. Wollte man mehr 
tun, so erbaute man iiber dem Grabe eine Coemeterialbasilika, die man sogar unter 
Beseitigung sonstiger Grabanlagen tief in den Boden hineinfihrte, um nur das 
Grab, wie es war, in sie aufnehmen zu kénnen. Allein selbst dann war bisweilen 
noch, wenn auch keine férmliche Translation, so doch wenigstens eine Umbettung 
der heiligen Uberreste erforderlich. Es ist unzutreffend, wenn man sagt, daB 
in allen Fallen das Grab und sein Inhalt unberihrt und unversehrt blieben. Denn 
das im Boden der Confessio von S. Alessandro zu Rom” angebrachte Reliquiengrab 
ist, wie seine MaBe und seine Beschaffenheit auBer allen Zweifel stellen, nicht die 
urspriingliche Ruhestatte der hll. Alexander, Eventius und Theodolus. In diesem 
Falle hat also im 5. Jahrhundert bei Erbauung der Basilika sicher eine Umbettung 
und Neubeisetzung der Reliquien der Heiligen stattgefunden. 


Der Hauptgrund, aus dem man sich zu Rom gegen die Erhebung, Trans- 
lation und Teilung heiliger Leiber, besonders aber gegen Abgabe von Reli- 
quien derselben an Auswartige so ablehnend verhielt, war die Ehrfurcht vor 
den heiligen Uberresten und die religiése Scheu, die letzte Ruhestatte des 
Martyrers zu st6ren und durch unbefugte Erhebung, Zerstiickelung und Ver- 
teilung der ehrwtirdigen Gebeine zu entweihen. Ihn machte auch Gregor d. Gr. 
geltend, als er der Kaiserin Konstantina ihre Bitte um k6rperliche Reliquien 
des hl]. Paulus abschlug. Nur im Falle der Not oder aus sonst einem wichtigen 
Anla8, etwa um den heiligen Resten eine wiirdigere Statte der Verehrung zu 
bereiten, hielt man es fiir statthaft und sich fiir berechtigt, das Grab zu erdff- 
nen und die in ihm befindlichen Uberreste ganz oder zum Teil herauszuneh- 
men, nicht aber auf einen frommen Wunsch Auswartiger hin, welche um 
Uberlassung von Partikeln der Reliquien baten. 


4° H. P. Marchi, Monumenti delle articristiane wie des hl. Hyacinthus yom Papst beigesetzt 


primitive (Roma 1844) 262. Nach P. Marchi, 
dem sich P. Grossi-Gondi anschlieBt (Nuovo 
Bullet. XXIII [1917] 89 f.), befand sich die Sym- 
machianische Inschrift nicht in der Rotunde des 
hl. Andreas, sondern am Grabe der Martyrer 
in der Katakombe des hl. Hermes, doch ist 
diese Auffassung unhaltbar. Denn erstens lagen 
die Reliquien, von denen die Inschrift handelt, 
nach der ausdriicklichen Angabe dieser letz- 
teren unter der vom Papst geschaffenen An- 
lage, also in einem Bodengrab etwa von der 
Art des ein halbes Jahrhundert jiingeren Altar- 
grabes in SS. Apostoli zu Rom, in der Kata- 
kombe des hl. Hermes aber befanden sich die 
Uberbleibsel der beiden Martyrer in Wand- 
loculi, zweitens waren unter der Symmachiani- 
schen Anlage zugleich Reliquien des hl. Protus 


worden, in der Katakombe des hl. Hermes hatte 
jeder seinen eigenen Loculus, drittens bezeich- 
net die Inschrift die Beisetzung der beiden 
Martyrer als eine Neubeisetzung, dagegen zeigte 
das Grab des hl. Hyacinthus, das seinen Ver- 
schlu8 bewahrt hatte, keinen Anhalt fir die 
Annahme einer Neu- oder Umbettung, es han- 
delte sich vielmehr bei ihm zweifellos um das 
urspriingliche Grab des Heiligen. 

“1 So schuf beispielsweise der Presbyter 
Theodorus zur Zeit des hl. Damasus eine 
Treppe zu den Grabern der hl. Protus und 
Hyacinthus im Coemeterium des hl. Hermes. 
Vgl. die zum Teil noch im Original erhaltene 
Votivinschrift des Theodorus bei Marucchi a. 
a. O. 378 und de Rossi, Inser. christ. II, 108. 

42 Vgl. oben S. 193. 
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Zu diesem ethischen Grunde kamen aber sicher auch praktische Er- 
wagungen als mitbestimmend hinzu. Lie8 man die Schranken fallen, und 
begann man die Martyrergraber zu 6ffnen und Reliquien aus denselben zu 
versenden, so war bei der zentralen Stellung Roms, bei seinem auferordent- 
lichen Reichtum an derartigen Grabern und bei der hochgesteigerten Wert- 
schatzung der Reliquien kein Ende davon abzusehen. Man muB8te erwarten, 
mit Bitten um kérperliche Reliquien tiberschwemmt zu werden, kam in die 
Gefahr, alle Martyrergraber, deren man sich erfreute, 6ffnen zu missen. 
Auch war. ernstlich zu befiirchten, daB sich beim Aufgeben der beziiglich der 
Erhebung von Reliquien beobachteten Zuriickhaltung bald mancherlei Mib- 
stande und MiBbrduche einstellen wiirden, Abnahme der Ehrfurcht vor der 
Heiligkeit und Unverletzlichkeit der Graber der Martyrer, Verédung der 
Coemeterien, unbefugtes Offnen dér Graber und Entwenden von Reliquien, 
Reliquienhandel und 4hnliches, alles Erscheinungen, wie sie in der Tat 
spater zutage traten, als man infolge der Macht der Umstande auch zu Rom 
mit der Erhebung, Ubertragung und Teilung der Reliquien begann. Hatte 
das schon im 5. und 6. Jahrhundert seinen Anfang genommen, so wiirden 
solche Ubelstainde sich sicher bereits damals gezeigt haben. 

Um das Ende des 6. Jahrhunderts stand die rémische Praxis im Abendlande 
wohl so ziemlich vereinsamt da. Man hat allerdings unter Berufung auf De gloria 
martyrum c. 54 und De gloria confessorum c. 40 gesagt, daB auch Gregor von Tours 
,»das ZerreiBen der Leichname offen tadele“*’, allein mit Unrecht. Denn in dem 
zweiten Falle wird nur erzahlt, wie ein Tribun unbefugter- und vermessenerweise 
von dem das Grab des. hl. Germanus verschlieBenden Stein ein Stiick abzuschlagen 
suchte“. Im ersten aber handelt es sich lediglich um eine unberechtigte Abgabe 
einer Partikel von Reliquien der hll. Timotheus und Apollinaris, die fir eine Kirch- 
weihe bestimmt waren, von denen jedoch der Uberbringer einer Frau auf deren 
ungestiimes Bitten ein wenig tiberlieB*. Von einem Tadel der Teilung von Reli- 
quien tiberhaupt ist weder im ersten noch im zweiten Falle die Rede. Es wiirde 
das auch wenig zu allem passen, was wir sonst bei Gregor von Tours tber die 
Behandlung der Reliquien vernehmen. Auch die Mifbilligung, welche dieser in der 
Historia Francorum l. 7, c. 31 tber die Zerstiickelung einer Reliquie des hl. Sergius, 
eines Fingergliedes desselben, ausspricht: Credo. non erat acceptum martyri, ut 
haec illi contingerit, gilt nicht deren Zerstiickelung als solcher, sondern der gewalt- 
tatigen, widerrechtlichen und rohen Weise, in der sie geschah*. 

Das 7. Jahrhundert bildet zu Rom die Ubergangszeit von der dlteren zur 
spateren Praxis, von der strengen Zuriickhaltung beziiglich der Erhebung 
und Teilung von Martyrerleibern zur unbeschrankten Offnung der Graber 
und Entnahme der Reliquien. 

Honorius I. (625—638) erhob den Leib des hl. Pancratius und setzte ihn unter 
dem Altar der Basilika bei, die er an Stelle einer Alteren tiber dem Coemeterium 
des Heiligen an der Via Aurelia erbaute*’. Johannes IV. (640—642) lieB aus Dal- 
matien und Istrien die Reliquien der hll. Venantius, Anastasius, Maurus und vieler 
anderer Martyrer kommen, die er in einem Oratorium des lateranensischen Bapti- 
steriums beisetzte*. Sein Nachfolger Papst Theodor (642—649) tbertrug in die 


43 Realenc. II, 688. 46 Lc. 311. 

47 Vg]. die damals von Honorius angebrachte 
paene G-1 8p, rer. Meroy.) 1,778. Inschrift bei de Rossi, Inscr. christ. II, 156. 
40/1. ¢: 526. 48 J; P. n. 124 (Duch. I, 330. 
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Kirche des hl. Stephanus auf dem Célius die Gebeine der hill. Primus und Felicianus*, 
Leo II. (682—683) in eine bei der Kirche der hl. Bibiana befindliche, dem hl. Pauius 
geweihte Kapelle die Leiber der hll. Simplicius, Faustinus, Beatrix und anderer 
heiliger Martyrer. 

Im 8. Jahrhundert beginnen dann zu Rom die Reliquientranslationen 
groBen Stiles. Anla8 zu ihnen war der traurige Zustand, dem die Coemeterien 
zum groBten Teil anheimgefallen waren. 


Schon seit dem 5. Jahrhundert nicht mehr als Begrabnisstatten, sondern nur 
als Orte der Andacht benutzt, aber auch als solche mehr und mehr verédend, 
waren sie in immer steigenden Verfall geraten und zuletzt mit Schutt und Ver- 
wiistung angefillt. Dazu kam, daS die Martyrergraber infolge der Entvolkerung, 
welche die Campagna um Rom herum erfahren hatte, und der Plinderungszige, 
welche die langobardischen Kriegshorden gegen Rom unternahmen, in den Kata- 
komben nicht mehr geniigend gesichert erschienen. Die erste umfassende Uber- 
tragung von Martyrerleibern in die verschiedenen Titel, Diakonien, Kloster- und 
sonstigen Kirchen der Stadt, von der das Papstbuch Kunde bringt, geschah durch 
Paulus I. (757—767)®. Den AnlaSf zu ihr, die Verwistungen, welche die Lango- 
barden in den Katakomben anrichteten, die Schandungen der Graber, die sich deren 
Kriegshorden zuschulden kommen liefen, die Wegnahme von Martyrerleibern durch 
dieselben, die infolge alles dessen eingetretene Vernachlassigung des Besuches der 
Coemeterien und ihre miSbrauchliche Verwendung als Stallungen fiir die Vieh- 
herden schildert Paulus I. anschaulich in einer Urkunde fiir das Kloster der 
hll. Stephanus und Silvester (heute S. Silvestro in capo)*, in dessen Kirche er eben- 
falls einige Reliquien, die er den Martyrergrabern entnahm, beigesetzt hatte. 
Andere bedeutende Erhebungen folgten unter Paschalis I. (817—824), Sergius II. (844 
bis 847) und noch unter Leo IV. (847—855)®. Es waren natirlich vor allem und 
zunachst die rémischen Kirchen, in welche Paulus I. und seine Nachfolger die 
Reliquien aus den Katakomben iibertrugen, doch floB infolge dieser Translationen 
auch tber Rom hinaus in das tbrige Abendland ein reicher Segen von Reliquien, 
Wie es sich ja auch im 17. Jahrhundert wiederholte, als die lange in Vergessenheit 
geratenen Coemeterien wieder entdeckt und von neuem erschlossen wurden. 


4. Die Zahl der Reliquien.. Die Zahl der Reliquien, die man 
im Sepulcrum des Altares barg, war oft sehr gro&8. Es war bisweilen eine 
formliche Litanei von allen Heiligen, was man in den Altar einschloB. 


Ein vorziigliches Beispiel bietet der Katalog der Reliquien, welche bei der 
Weihe 1065 im Sepulcrum des Hochaltares von St. Maria im Kapitol zu K6ln bei- 
gesetzt wurden. Er beginnt mit den Reliquien des Herrn und seiner hl. Mutter, 
neun im ganzen. Ihnen folgen Reliquiae sanctorum martyrum Stephani protomart., 
Pancratii, Vincentii, dens s. Christophori, Mauricii, Victoris, Cosmae et Damiani, 
Caesarii, Quintini, Calixti PP., Germani, Simphoriani, Dionysii, Gangulphi, Quirini, 
Leodegarii, Florentii, Sergii et Bacchi, Hippolyti, Terentii. Dann kommen Reliquiae 
ss. confessorum Benedicti, Ambrosii, Germani, Maximini, Goaris, Fortunati, Udal- 
rici, hierauf Reliquiae ss. Virginum Caeciliae, Walburgis, Scholasticae, Anastasiae. 
Den Beschlu§ der langen Reihe machen reliquiae aliorum plurimorum, quorum 
nomina non potuerunt inveniri scripta’. Zwar nicht gerade so viele Reliquien, 


$9 Ebd.on. 1280 (uc332)s 

5° N. 259 (Duch. I, 464): Cernens plurima 
eorundem sanctorum cymeteriorum loca ne- 
glecta ac desidia antiquitatis maxima demoli- 
tione atque jam vicina ruina posita, protinus 
eadem sanctorum corpora de ipsis dirutis ab- 
stulit cymeteriis. Quae... civitatem Romanam 


introducens, alia eorum per titulos ac diaconias 
seu monasteria et reliquas ecclesias cum de- 
centi studuit recondi honore. 

51M, 89, 1190. 

52 L. P. n. 434/488 491 517 (Duch. II, 54 56 
Sal). 

‘ H. Rathgens, St. Maria im Kapitol 41. 
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aber noch immer eine recht erhebliche Zahl solcher wurde 1231 in dem Hochaltar 
von S. Maximin zu Trier bei dessen Neukonsekration hinterlegt. AuBer sechs Reli- 
quien des Heilandes und der allerseligsten Jungfrau und einem ,,Stiickchen vom 
Berge Sinai‘ barg Erzbischof Theodorich weiter im Sepulcrum desselben Reliquien 
von neunzehn hl. Martyrern und Martyrinnen?. Im Hochaltar von St. Paulin zu © 
Trier wurden im ganzen vierundfiinfzig verschiedene Reliquien beigesetzt*. 

In den Hochaltar der Kirche Petershausen zu Konstanz kamen 1134 bei dessen 
Konsekration aufer einer Anzahl von Reliquien des Herrn und der Gottesmutter 
sewie einer Reliquie de basilica s. Michaelis archangeli, quam ipse dedicavit in 
monte Gargano, Reliquien des hl. Johannes d. T., Reliquien der Apostel Petrus, 
Paulus, Andreas, Jakobus,-Philippus, Bartholomaus, vierundvierzig Reliquien von 
Martyrern, zehn von Bekennern, sechs von Jungfrauen und vier von heiligen 
Frauen. Nach den Annales Windbergenses wurden 1142 und 1167 in dem Hoch- 
altar der Kirche des Klosters Windberg dreiundsechzig, in den Kreuzaltar zweiund- 
vierzig, in den Agidiusaltar neununddreiBig, in den Nikolausaltar dreiunddreiBig, 
in den Mauritiusaltar siebenunddreiBig Reliquien eingeschlossen’. 

Besonders groB war die Zahl der Reliquien, welche 1170 die Zisterzienser von 
Himmerode in dem Sepulcrum des Hochaltares ihrer Kirche beisetzten. Zu einer 
Fiille von Reliquien des Herrn® und mehreren Reliquien Marias kamen hier noch 
eine Partikel von dem Stabe Moses und Aarons, eine Reliquie von Joseph von 
Arimathea sowie etwa hundertfiinfundzwanzig Reliquien von Aposteln, Martyrern, 
Bischofen und Abten®. 

Der Drang, die Reliquien in dieser oder ahnlicher Weise im Altargrab zu 
haufen, war besonders im 11. und 12. Jahrhundert sehr stark. Er hatte wohl einen 
doppelten Grund. Erstens mochte man das Altarsepulcrum als den wiirdigsten 
und passendsten Platz fiir die vielen Reliquien, die man gesammelt hatte, betrachten. 
Zweitens hatte die Kirche und alle die zu ihr gehdrten, Gemeinde oder Kloster, 
um so mehr Patrone im Himmel am Thron Gottes, je mehr Reliquien hier auf 
Erden in ihren Altaren geborgen waren. 

Ubrigens begann jene Haufung nicht erst um die Wende des ersten Jahr- 
tausends. Schon sehr friih trieb die hohe Verehrung, welche man den Reliquien 
zollte, und die auBerordentliche Wertschatzung, welche man ihnen entgegenbrachte, 
dazu, moglichst viele derselben im Altar beizusetzen. Bereits in altchristlicher Zeit 
nimmt dieser Brauch seinen Anfang. Das Beispiel eines Gaudentius von Brescia, 
eines Victricius von Rouen’ und eines Paulinus von Nola, der Befund im Altar- 
sepulcrum von Grado® und die alten spanischen Altarstipites mit den Verzeichnissen 
der in ihnen enthaltenen Reliquien bezeugen das. 


Im spaten Mittelalter nahm die Zahl der Reliquien, die man in. das 
Sepulcrum legte, merklich ab. Man zog es nun vor, sie in Reliquiare einzu- 
schlieBen, in denen man sie sehen, und die man zur Verehrung der in ihnen 
enthaltenen Reliquien aussetzen und zeigen konnte. 


5. Namen der Reliquien. Die heiligen Uberreste, die man im 
Altargrab beisetzt, fiihren heute nur mehr den Namen reliquiae (deutsch 
Reliquie, italienisch und spanisch reliquia, franzdsisch reliques, 
englisch relics, hollandisch reliquie). 


Als der zutreffendste, war er von jeher der gebrauchlichste und gewohnlichste. 
Man bezeichnete aber mit reliquiae nicht bloB Partikel der Gebeine oder sonstige 


2 Studien und Mitteil. aus dem Benediktiner- 5 Vgl. oben S. 611. 

orden X (1889) 86. ® Dedic. monast. Himmerode (M. G. XV, 
3 Nota dedicat. s. Paulini Trev. M. G. SS. 1283). 

2. SOT WR 7 De laude Sanctorum 6 11 (M. 20, 447 453). 


4M. G. SS. XVII, 560. 8 Vgl. unten S. 637. 
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kérperliche Reste der Heiligen, sondern alles, was irgendwie mit denselben, sei es 
bei ihren Lebzeiten, sei es nach ihrem Tode in Berihrung gekommen war. Daher 
denn nicht bloB die Kleider, Marterwerkzeuge und ahnliches gleich den korper- 
lichen UWberresten als reliquiae bezeichnet wurden, sondern auch z. B. Teile des 
Grabes, Wasser aus dem Brunnen, in den einst das Blut eines Martyrers gekommen, 
Tiicher, die auf dem Grabe gelegen hatten, Steinchen von dem Ort des Martyriums 
und Aahnliches, Dinge, die oft nur eine sehr entfernte Beziehung zu dem betreffenden 
Heiligen hatten oder kaum mehr als sogenannte Andenken waren, unterschiedsios 


Reliquien genannt wurden. 

AuBer Gebrauch kamen, und zwar schon im ausgehenden Mittelalter, 
zum Teil selbst bereits friiher, die Namen sanctuaria, patrocinia, 
pignora. Vereinzelt vorkommende Bezeichnungen sind beneficia, 


merita und vocabula. 

Sanctuaria nannte man die Reliquien, weil sie als Uberbleibsel von Heili- 
gen oder als Dinge, die mit denselben in Bertthrung gekommen waren, einen heili- 
gen, ehrwiirdigen Charakter an sich trugen. 

Das Wort begegnet uns namentlich bei Gregor d. Gr. haufig, aus dessen Briefen 
es auch in die Formulare des Liber diurnus tberging. In den Pontifikalien kommt 
es, ebenso wie die Ausdriicke pignora und patrocinia, nicht vor; diese kennen 
nur den heutigen Terminus reliquiae. Es scheint ibrigens, daB man in altchristlicher 
Zeit unter sanctuaria vornehmlich sekundare Reliquien, namentlich die sog. brandea, 
Tiicher, die auf Heiligengrabern geruht hatten, verstand. Ein spates Beispiel des 
Gebrauches des Wortes bietet die Inschrift des jiingeren der beiden Portatilien in 
der Reichen Kapelle zu Miinchen. Dem lateinischen sanctuaria entspricht das 
deutsche Heiligtitimer, mittelalterlich Heilttimer. 

Pignora hieBen die Reliquien, weil sie als Unterpfander des Schutzes galten, 
den die Heiligen nach dem katholischen Lehrbegriff durch ihre Firbitte am Throne 
Gottes den Menschen leisten. Frihe Beispiele fiir den Gebrauch des Wortes bietet 
Gregor von Tours, so z. B. De gloria Confessorum n. 201, De gloria martyrum n. 30?, 
n. 33%, Historia Francorum 1. 1, c. 3*. 

Patrocinia nannte man die Reliquien ahnlich wie pignora um der Hilfe wil- 
len, die man von ihrem Besitz und ihrer Verehrung durch die Fiirsprache der 
Heiligen, von denen sie herstammten, erhoffte. Die Bezeichnung patrocinia war 
besonders in der karolingisch-ottonischen Zeit gebrauchlich®. Die ihm wie dem 
Namen pignora zugrunde liegende Auffassung kommt in lehrreicher Weise zum 
Ausdruck in einer der Erzahlungen Gregors von Tours. Als die Franken, so 
berichtet dieser®, um den Tod Chlodomars zu rachen, Burgund verwiisteten, geschah 
es, daf sie auch eine Basilika in Brand steckten, in deren Altar Reliquien des 
hl. Andreas und des hl. Saturnin hinterlegt waren. Als nun das Dach in Flammen 
stand und die Balken herabstiirzten, schrien die Armen und Alten, welche die Wut 
der Feinde geschont hatte, unter Weinen: Vae nobis, qui tantorum pignorum hodie 
caremus auxilio nec nobis ultra spes praesentis vitae manebit, si haec perierint. 

Memoria heifen die in dem Altar geborgenen Reliquien bisweilen in alt- 
christlichen afrikanischen Inschriften, indem der Name des Monumentes auf dessen 
Inhalt tberging’. 


1M. G. SS. rer. merov. X, 759 f.: Cumque 
sacrosancta pignora palleis ac nafis exornata 
defereremus, yenimus ad ostium oratorii... 
illustratione sanctorum pignorum... a pigno- 
ribus sanctorum vidisse egressum ignem. 


? L. c. 506: Tantorum pignorum hodie care- 
mus. 


* L. c. 509: Habens et ipsa (sc..crypta) cum. 
sanctorum pignoribus altare suum. ~« 

*L. c. 448 f.: Martyrum pignora... 
Benigni martyris pignora. 

* Vgl. D. C. unter patrocinium VI, 219. 

* De glor. mart. n. 30 (M. G. SS. rer. merov. 
I, 506). 

7 Vgl. oben S. 556. 
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Beneficia werden die Reliquien genannt z. B. in einer Inschrift des 8. Jahr- 
hunderts neben dem Portal von S. Angelo in Pescheria zu Rom, welche von der 
Erbauung der Kirche durch Theodotus und den in ihr beigesetzten Reliquien 
berichtet, in einem Brief Gregors d. Gr. an die Kénigin Brunhilde” u. a. 

Merita heifen sie beispielsweise in einer von Agnellus mitgeteilten Inschrift 
des 6. Jahrhunderts, in der berichtet wird, Erzbischof Maximian habe in der von 
ihm erbauten Stephanskirche merita apostolorum et martyrum i. e. sancti Petri, 
sancti Pauli, sancti Andreae usw. geborgen®. 

Den Namen vocabula fthren die im Sepulcrum eingeschlossenen Reliquien 
in der Inschrift einer Altarplatte aus S. Erasmo bei Gubbio®. In der Chronik von 
Monte Cassino ist die Rede von vocabula, die zugleich mit Reliquien 1075 im 
Michaelsaltar der Bartholomauskirche und 1090 im Ambrosiusaltar der Martins- 
kirche hinterlegt wurden?®. 

Warum die Reliquien beneficia und merita genannt wurden, ist unschwer zu 
verstehen. Beneficia und merita decken sich dem sachlichen Sinn nach mit pignora 
und patrocinia. Unsicher ist, was vocabulum besagen will. In der Inschrift des 
Altares von S. Erasmo mégen die Reliquien vocabula genannt sein, weil die Altare 
unter der Anrufung und zu Ehren jener Heiligen, von denen die Reliquien herriihrten, 
geweiht wurden". In den in Frage stehenden Stellen der Chronik von Monte Cassino 
ist dieser Sinn jedoch ersichtlich ausgeschlossen. Vielleicht, daB vocabula hier 
Anrufungen der betreffenden Heiligen bedeuten; vielleicht daf wir unter ihnen die 
Namen der Heiligen zu verstehen haben, die man in das Sepulcrum legte, weil man 
keine Reliquien derselben besaB, jedoch auch sie in ihm vertreten sehen wollte; 
vielleicht endlich, daB die vocabula sekundare, die reliquiae primare Reliquien 
darstellten. Was aber auch die vocabula waren, jedenfalls bildeten sie erstens neben 
den Reliquien einen Bestandteil des Inhaltes des Sepulcrums, jedoch waren sie 
zweitens von denselben irgendwie verschieden. 


Il. KONSEKRIERTE HOSTIEN 


AuBer Reliquien pflegte man im Mittelalter haufig drei konse- 
krierte Hostien in das Sepulcrum zu legen. Der Brauch la8t sich bis 
wenigstens in die Friihe des 9. Jahrhunderts nachweisen. 

Das friiheste Zeugnis fir sein Bestehen ist neben zwei romischen Ordines der 
Kirch- und Altarweihe aus karolingischer Zeit Kanon 2 der 816 abgehaltenen 
Synode von Celichyt, welcher zugleich bekundet, da$ derselbe im Beginn des 9. Jahr- 
hunderts auch schon in England bekannt war’. Selbst wenn Reliquien fehlen, soll 
nach ihm wenigstens die Eucharistie beigesetzt werden. Allerdings ist in dem Kanon 
nicht ausdriicklich gesagt, daB dies im Altarsepulcrum zu geschehen habe. Wenn 


(Epp. 1.6; Ns 00; Veloleo, Deco (M. G.sEpp: 
I, 430 und I, 192). 

8 Liber Pontif. eccl. Ravennat. n. 72 (M. G. 
SS. Langob. 327); vgl. tber merita auch D. C. 
V, 356. 

® Bollet. ser. IV, III (1884) 38. Die Reliquien 
befanden sich zufolge der Inschrift sub colum- 
nis mensae. Die Inschrift stammte aus dem 
Jahre 1131. 

LeU Chroma Casi os Croom. 45) Co. (Ma .G, 
SS. VII, 726 763): In altari (b. Michaelis archan- 
geli) recondidit reliquias has: Sanctorum Ni- 
candri et Marciani, sancti Viti, sanctorum Jo- 
hannis et Pauli... et vocabula sanctorum 
Apollinaris episcopi, Proti et Iacincti. Ahnlich 
in dem zweiten Verzeichnis: In altare sancti 
Ambrosii sunt reliquiae eius, Augustini episcopi, 
Pancratii martyris et vocabulum sancti Hiero- 


nymi presbyteri. In der aus dem Jahre 359 
stammenden Inschrift der Steinplatte, die zu 
Tixter in Nordafrika gefunden wurde, ist von 
nomina martyrum Datiani, Donatiani, Cipriani, 
Nemessani, Citini et Victorialis die Rede (vgl. 
oben S. 529). 

11 Den Sinn von Altartitel hat vocabulum 
Chron. Cas. 1. 3, c. 29 (1. c. 720): Altaria prae- 
cipua beati videlicet Benedicti et Joannis voca- 
bulis insignita. 

1H. IV, 1219: Postea (nach der Weihe der 
Kirche) eucharistia, quae ab episcopo per idem 
ministerium consecratur (in der Messe, die der 
Weihe folgte) cum aliis reliquiis condatur in 
capsula ac serventur in eadem basilica. Et 
si alias reliquias intimare non potest, tamen 
hoc maxime proficere potest, quia corpus et 
sanguis est D. N. Jesu Christi. 


624 Vierter Abschnitt. Das Altargrab 


wir ihn aber im Lichte betrachten, welches die vorhin genannten Ordines der Kirch- 
und Altarweihe auf ihn werfen, kann kein Zweifel sein, wie er verstanden sein will 
und verstanden werden muB?. 

Die beiden erwahnten Ordines der Kirchweihe, die den Brauch bezeugen, sind 
der von Bianchini herausgegebene Ordo einer Handschrift der Veroneser Kapitels- 
bibliothek? und der Kirchweihordo des Sakramentars Drogos von Metz (826—855)*. 

In dem ersten hei&t es im Ritus der Reliquienrekondition: Deinde ponat tres 
portiones corporis Domini intro in confessione et tres de incenso et recludantur 
reliquiae in confessione, in diesem in nur wenig abgeandertem Wortlaut: Postea 
parantur reliquiae cum tribus particulis corporis Domini et tribus particulis 
thimiamatis, canendo antiphonam: Sub altare Domini sedes accepistis, Ein Beleg 
aus der zweiten Halfte des 9. Jahrhunderts ist der Kirchweihordo in einem aus 
der Zeit Hinkmars von Reims stammenden Reimser Pontifikale’. 

Zeugnisse fiir das Bestehen der Praxis im 10. Jahrhundert liefern ein 
Pontifikale von Mainz in der Kéniglichen Bibliothek zu Briissel (n. 1814—1816): 
Deinde ponat tres portiones corporis Domini in confessionem et tres de incenso et tune 
imponantur reliquiae in confessionem, ein Pontifikale von Noyon®, das Dustanponti- 
fikale in der Nationalbibliothek zu Paris’, das sog. Egbertpontifikale in der National- 
bibliothek’4, und das Sakramentar Ratolds von Corbie in derselben®. Von Pontifika- 
lien des 11. Jahrhunderts enthalten und bekunden den Brauch das Gundekar- 
pontifikale zu Eichstatt, ein Pontifikale aus der Zeit Heinrichs II. in der Staatsbiblio- 
thek zu Bamberg (Cod. 53), ein jetzt wohl nicht mehr vorhandenes Pontifikale im 
Kloster des hl. Lucian zu Beauvais®, das Pontifikale von Lanalet in der Stadtbiblio- 
thek zu Rouen”, das Pontifikale des Erzbischofs Halinardus von Lyon (1064—1052)", 
ein Pontifikale yon Narbonne’, ein Trierer Pontifikale in der Pariser National- 
bibliothek'*, zwei Caeremonialien von Vich im Bischéflichen Museum daselbst: Tres 
portiones corporis Christi et tria grana incensi reponat simul cum reliquiis, ein 
K6lner Pontifikale der Vaticana** sowie das Werdener Pontifikale in der Staats- 
bibliothek zu Berlin*®. 

Pontifikalien des 12. Jahrhunderts, welche vorschreiben, es sollten mit 
den Reliquien drei konsekrierte Hostien im Sepulcrum beigesetzt werden, sind bei- 
spielsweise das Pontifikale Ottos von Bamberg in der Staatsbibliothek daselbst*®, 
ein Pontifikale von Cambrai’’, ein Pontifikale von Salzburg’, und ein Pontifikale 
Barb. lat. 631 der Vaticana. 

Der Brauch erscheint uns heute sehr befremdend, und es ware zweifellos 
ein sehr grober VerstoB gegen die gegenwartig geltende liturgische Praxis, 
wollte ein Bischof ihm auch jetzt noch folgen. Indessen galt er im Mittelalter 
keineswegs als Mifbrauch. Vielmehr wurde er damals als durchaus legitim und 
als durchaus erlaubt angesehen, ja er war da, wo das Pontifikale im Weiheritus 


2 Vgl. iber den Sinn des Kanons auch oben 5 Veréffentlicht bei Mart. 1. 3, c. 18, ordo 5; 
Siy039) II, 259. 

5 ¢C. XCII (87). Er findet sich auch in der 6 Mart. I. 2,'c. 13, ordo 6; II, 261: 
Zuricher Handschrift Cod. Stiftsbibl. C. 102, 7 F. 1. 943; Mart. l. c. ordo 4; II, 255. 
abgedruckt bei Gerbert Mon. II, 269, in der 7 F. 1. 10575, Mart. 1. c. ordo 2; II, 246. 
aus WeiBenburg im ElsaB kommenden Hand- peel el 2002. 
schrift Weifenb. 91 der Bibliothek zu Wolfen. 2 Marts le 25cn3,an. Xs 1D, 2438 
biittel sowie in der Handschrift der Kélner Dom- 10 Mart. 1. c. ordo 3; II, 250. 
bibliothek C. 128. Die Veroneser Handschrift 11 Mart. l. c. ordo 9; II, 269. 
stammt nach den in ihr enthaltenen Laudes 12 Mart. l. c. ordo 8; II, 263. 
aus der Zeit der gemeinschaftlichen Regierung Hae US SBysy 
Ludwigs d. Fr. und Lothars, und zwar naher tea ©) 4 (0) OF COV 
aus der Zeit nach der Krénung Lothars durch ‘5 Ms. theol. lat. f. 363. 

Paschalis I., also aus der Zeit zwischen 823 und 840. Lei Codsenas 
4 Bibl. nat. f. 1. 9428; abgedruckt bei Duch. 1” Mart. 1. 2, c. 13, ordo 10; Il, 272. 


Orig. (Paris 1903) 487. Seeds Cale ds. 11 2435 
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die Hinterlegung der hl. Eucharistie vorschrieb, pflichtmaBig. Nicht alle 
Pontifikalien enthielten die fragliche Rubrik. Wenn wir aber die Verbrei- 
tung des Brauches nach der Zahl der Pontifikalien abmessen diirfen, welche 
die EinschlieBung der drei Partikeln des hl. Sakramentes vermerken, so war 
er zweifellos bis zum 13. Jahrhundert vorherrschend. Denn die noch vor- 
handenen Pontifikalien des 9.—13. Jahrhunderts, welche auBer der Bei- 
setzung der Reliquien auch die Rekondition dreier konsekrierter Hostien ver- 
langen, sind weitaus zahlreicher als diejenigen aus der gleichen Zeit, welche 
nur von einer Beisetzung von Reliquien reden. 

Der Brauch war auch nicht auf das eine oder andere Land beschrankt, also 
nicht lediglich partikularen Charakters. Er bestand im ganzen Abendland, 
in Italien wie in Frankreich, in Spanien wie in England und Deutschland, 
wie die vorhin genannten Pontifikalien mit aller Deutlichkeit bekunden. DaB 
die Vorschrift derselben aber nicht blo& auf dem Pergament blieb, sondern 
auch in der Praxis umgesetzt wurde, ergibt sich mit Bestimmtheit aus man- 
chen diesbeziiglichen Nachrichten und Dokumenten. 


Das Exordium Cisterciense erzahlt, Bischof Gaufrid von Sorra auf Sardinien 
(+ 1178) habe in dem Altar einer alten Kirche, die er restaurieren wollte, eine alte, 
morsche Kapsel gefunden, die auBer Reliquien auch den Leib des Herrn enthielt, 
und zwar so wohl erhalten, weifB und frei von aller Faulnis, als ob er jiingst erst 
eingelegt worden ware’®. Als der Konstanzer Weihbischof Johannes 1320 den 1170 
von Bischof Otto von Konstanz geweihten Altar im Nordturme des Frauenminsters 
zu Zurich neu weihen wollte und darum das alte Sepulcrum desselben 6ffnete, 
entdeckte man in diesem auf er Reliquien auch de communione corporis Domini”. 
Als Papst Urban II. 1096 die Abteikirche Montmajour bei Arles weihte, Jegte er, 
nach der Historia dedicationis ecclesiae Majoris monasterii, in den Hochaltar der- 
selben, welchen er selbst konsekrierte, ineffabile corporis Christi sacramentum cum 
horum pignoribus sanctorum, particula scilicet victoriosissimae crucis Christi et 
de vestimentis gloriosae Dei Genitricis usw.” 

Papst Benedikt VIII. (1012—1024) schrieb um 1020 an den Markgrafen Bonifacius 
in Sachen der Beatifikation des Monches Simeon im Kloster zu Padolinora bei Mantua: 
Si ita corruscat (sc. Simeon) miraculis, ut vester homo asseruit, aedificate ecclesiam, 
collocate in ea eundem, juxta quem altare consecrari rogate, in quo reliquiae anti- 
quorum sanctorum recondantur cum sanctissimo corpore D. N. Jesu Christi et sic 
demum mysteria celebrentur”. Ein im Archiv der Kathedrale zu Vich befindliches 
Altarweihezeugnis beurkundet, da8 in einem unter Bischof Oliva (1018—1046) konse- 
krierten Altar der Kathedrale bei der Weihe der Leib des Herrn sowie Reliquien 
der hl. Felicitas und ihrer Sohne beigesetzt wurden: Haec sunt reliquiae reconditae, 
videlicet corpus Domini nostri Jesu Christi et cineres s. Felicitatis et filiorum eius. 
Eia anderes Dokument der gleichen Art aus dem Jahre 1204, das sich in demselben 
Archiv befindet, bezeugt, daB auch in das Sepulcrum eines damals konsekrierten 
Altares der Martinskirche zu Sarroca zu den Reliquien geweihte Hostien gelegt 
wurden”’. Der Minorit Salimbene (+ ca. 1290) berichtet nach Mitteilung eines Augen- 
zeugen, daB man in einer Kirche zu Reggio Emilia in einem Altargrab eine konse- 
krierte Hostie fand, die nach Ausweis eines beiliegenden Dokumentes bereits drei- 
hundert Jahre in demselben gelegen hatte, aber noch vorziglich erhalten war". 


19 L. 3, c. 23 (M. 185, 1082). 22 Ep. 35 (M. 139, 1633). 


trae ” 4 nee 28 J. Gudiol y Cunill, Colocacié de les santes 
EERE CS Gesellsch., in. ZGrich reliquies en les altares (Separatabzug aus La 
Veu del Monserrat (0. O. und J.) 294. 


41 Mo 151, 275. *4 Chronica Parmensis (Parmae 1887) 162. 
Braun, Der christliche Altar I. 40 
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Der Brauch, in das Sepulcrum zu den Reliquien den Leib des Herrn 
hineinzulegen, war keineswegs antirémisch oder auch nur unrémisch. Im 
Gegenteil entsprach er durchaus der rémischen Praxis, wie sich klar aus der 
Geschichte der Weihe des Hochaltars von Montmajour und dem Schreiben 
Benedikts VII. ergibt. Niemals ist auch in lterer Zeit die Rede davon, dab 
Rom gegen den Brauch als Mi&brauch Einspruch erhoben hatte. 


Es scheint sogar, daB die Gepflogenheit von Rom selbst ihren Ausgang nahm. 
Denn es ist sicher nicht ohne Grund und Bedeutung, daB die Anweisung, den Reli- 
quien drei konsekrierte Partikel in das Sepulcrum beizuftigen, in den Pontifikalien 
des 9.—11. Jahrhunderts sich ausschlieBlich in jener Form des Ordo der Reliquien- 
rekondition findet, die durch den Terminus confessio als Bezeichnung des Sepul- 
crums und noch mehr durch die ausdriickliche Uberschrift: Ordo quomodo in sancta 
romana ecclesia reliquiae conduntur, welche sie in manchen Fallen aufweist, als 
aus Rom stammend gekennzeichnet wird. Es liegt aber keinerlei Anhalt zur An- 
nahme vor, es sei der die portiones corporis Christi betreffende Vermerk ihr nicht 
urspriinglich, sondern irgendwo auBerhalb Roms in den von hier dorthin gebrachten 
Ordo eingeschaltet worden. Es wiirde zudem bei einer solchen schwer, ja kaum zu 
erklaren sein, da® der Brauch so allgemein wurde, und daf er namentlich auch zu 
Rom Eingang fand. 


Bis in das 13. Jahrhundert hinein scheint ein Widerspruch gegen den 
Brauch sich nicht erhoben zu haben. 


Sicard von Cremona erwahnt diesen, ohne irgendwelchen Tadel oder irgend- 
welche Bedenken zu auBern®®. Hugo von Pisa (} 1210) aber billigt es nicht blof, dab 
man den Leib des Herrn im Sepulcrum beisetze, sei es an Stelle der Reliquien, 
falls solche fehlten, sei es zugleich mit ihnen, sondern er bezeichnet das sogar als 
ein Miissen; freilich mit dem Hinzufiigen, daf dadurch weder die Giiltigkeit der 
Konsekration der Kirche noch die der Altarweihe bedingt sei**. Bartholomius yon 
Brescia nimmt um die Mitte des 13. Jahrhunderts in seiner Ausgabe des Dekretes 
eine Glosse auf, wonach es beim Fehlen von Reliquien gentige, den Leib des Herrn 
ins Sepulcrum einzuschlieBen, Durandus aber halt das in einem solchen Falle so- 
gar fur ndtig: Sane sine sanctorum reliquiis aut ubi illi haberi non possunt, sine 
corpore Christi non fit consecratio altaris fixi?’, Guido von Baysio (+ 1313) sagt in 
seinem Kommentar zum Dekret Gratians®’, nach Anfiihrung der vorhin mitgeteilten 
Ansicht Hugos von Pisa in bezug auf den Brauch: Quod dictum est de corpore 
Christi communiter tenent doctores antiqui et hoc innuit liber 
PIO MUNG aels. 

Indessen waren nachgerade Bedenken gegen diesen zutage getreten, weshalb 
Kardinal Heinrich von Segusia zu Lyon Papst Innocenz IV. (1232—1254) wegen der 
Zulassigkeit desselben befragte. Der Papst antwortete nach Beratung mit dem 
Patriarchen von Konstantinopel und dem Kardinal Savelli verneinend, ohne jedoch 
einen Grund fiir seine Entscheidung anzugeben. 

Guido von Baysio, der das berichtet, fiigt hinzu, es sei die Antwort zutreffend 
gewesen; denn der Leib des Herrn sei eingesetzt als Speise der Seelen und diirfte 
daher nur fiir die Kranken aufbewahrt werden, nicht aber zu einem andern Zweck. 


2° Mitral. 1. 1, c.,10 (M. 213, 36): In altari 
corpus Domini et reliquiae reconduntur. Vgl. 
auch Sicards Summa zum Dekret Gratians De 
consecr. dist. 1, c. 24: Quidam pro reliquiis 
apponunt corpus Domini, die etwas 4ltere 
Summa des Simon von Bisiniano (von 1179), 
die Glossa ordinaria des Johannes Teutonicus 
(nach 1215) und die Summa des Goffredus yon 


Trano (} 1245) zu c. 24 (Archiy fiir kath. Kir- 
chenrecht 102 [1922] 34 f.). 

*6 Joann. de Turrecremata, Commentar. in 
tract. de consecrat. dist. 1. c. Placuit; IV (Ve- 
netiis 1578) p. 19. 

aR tele ices ness 

°8 Rosarium (Venet. 1480), De consecrat. 
dist. 1. 
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Denn der Herr habe bei der Einsetzung des hl. Sakramentes gesagt: Accipite et 
comedite, nicht recondite. Daf auch Nichtkanonisten der Brauch, im Sepulcrum den 
Leib des Herrn einzuschliefen, nicht gefiel, zeigt die AuBerung, die Salimbene seinem 
vorhin angefihrten Bericht tiber die zu Reggio in einem Altargrab gefundene Hostie 
folgen lat: Non placet mihi, quod corpus Domini in altari pro reliquiis in- 
cludatur. 

Nichtsdestoweniger erhielt sich die Gepflogenheit verschiedenerorten bis 


gegen Ende des Mittelalters. 

Nikolaus de Tudeschis und Johannes de Turrecremata erwahnen sie, ohne sich in- 
dessen fiir oder gegen sie auszusprechen. Sie begniigen sich, die Ansicht eines 
Hugo von Pisa, Heinrich von Segusia, Johannes Teutonicus und Durandus anzu- 
fiihren. Immerhin ist bemerkenswert, daf sie den Brauch nicht als Mifbrauch 
verurteilen”. Wilhelm Lyndwode”® bemerkt zur Rekondierung der Eucharistie: 
Unde licet reliquiae non sint de substantia consecrationis altaris, ubi tamen non 
habent, solent aliqui apponere corpus Christi et hoc aliqui doctores dicunt debere 
fieri, etiamsi habentur reliquiae. Et licet hoc posset dici verum quoad consecra- 
tionem ecclesiae, . . . non tamen puto hoc yerum esse in consecratione altaris, 
ut scilicet corpus dominicum loco reliquiarum sepeliatur in altari, licet commu- 
nis opinio faciat in contrarium. Er lehnt also zwar selbst den Brauch 
ab, bezeichnet ihn jedoch noch als der gewohnlichen Anschauung entsprechend. 

Auch unter den Pontifikalien des 14. und 15. Jahrhunderts gibt es noch manche, 
welche nach wie vor die Rubrik enthalten, es sollten zu den Reliquien drei 
hl. Hostien gelegt oder beim Mangel an Religuien wenigstens drei hl. Hostien im 
Sepulcrum beigesetzt werden. Beispiele sind ein Pontifikale von Noyon (14. Jahr- 
hundert)*, ein Pontifikale aus Freising (14. Jahrhundert) in der Staatsbibliothek 
zu Minchen, Clm. 6429, ein Pontifikale von Bergamo (um 1455)*, das Pontifikale 
Vat. lat. 7114 (14. Jahrhundert), der Ordo dedicationis ecclesiae Borgh. 11 Al 
(15. Jahrhundert), das Pontifikale Vat. lat. 6748 (Pontifikale von Monreale, 14, Jahr- 
hundert), alle vier in der Vaticana*. Immerhin hat sich das Verhaltnis der- 
jenigen Pontifikalien, welche den Brauch noch kennen, zu jenen, in denen er sich 
nicht findet, im ausgehenden Mittelalter in das Gegenteil yon dem verkehrt, welches 
uns in den Sakramentaren und Pontifikalien des 9.—13. Jahrhunderts entgegentritt. 
Die Pontifikalien, welche die Rubrik betreffend die Beisetzung von drei konse- 
krierten Hostien beibehalten haben, bilden im ganzen gegeniiber den anderen jetzt 
eine geringe Minderzahl. Deutlich tritt der Wechsel in der Anschauung im Bam- 
berger Pontifikale Cod. 56 der Staatsbibliothek zu Bamberg, einer Schépfung des 
14. Jahrhunderts, zutage. Es hat als Vorlage Cod. 53 (11. Jahrhundert) und 55 
(12. Jahrhundert) der Bibliothek. Allein wahrend diese noch die Rubrik betreffend 
die Rekondition von drei portiones corporis Christi haben, ist sie in Cod, 56, offen- 
bar weil nicht mehr in Kraft, vom Kopisten ausgelassen worden. 

Sehr zah scheint man an dem Brauch in Katalonien festgehalten zu haben. So 
wird berichtet, daB Bischof Ramén von Vich 1360 bei der Weihe des Altares des 
Kapitelsaales der Kathedrale in das Sepulcrum desselben loco reliquiarum sacra- 
mentum corporis Domini legte. Beim Abbruch des Altares am 11. Mai 1568 entdeckte 
man in demselben laut Protokoll in einer silbernen Kapsel, die wiederum in einer 
mit Seide umkleideten Holzkapsel lag, eingehillt in ein Stick Korporale eine in 
drei Teile gebrochene Hostie. Einer derselben war in Staub zerfallen, die beiden 


29 Panormit. de consecr. eccl. vel alt. c. 1 
ad 2 (Lugd. 1512) 196. Joann. de Turrecremata, 
Comm. in tract. de consecr. dist. 1, c. Placuit; 
IV (Venet. 1578) 19. 

20 Proyinciale 1. 3, c. De reliquiis et venera- 
tione sanctorum (ed. Londin. f. CLXXX). 

SMart 1.2, C. ox tL Al; It, 243. 


32 Vat. lat. 1145. 

** Vgl. auch die Rubrik eines Pontifikales von 
Lyon (ca. 1400) bei Mart. 1. 2, c. 13, n. XI; IL, 
243, und eines Pontifikales aus Kloster Schwarz- 
ach in der Wirzburger Universitatsbibliothek 
aus dem 15. Jahrhundert (Archiv fir kath, 
Kirchenrecht 102 [1922] 40). 


40* 
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anderen aber wohl erhalten*. Auch zu Cambrils fand man, als man 1615 das Sepul- 
crum des 1365 geweihten Hochaltares der dortigen Augustinerkirche Offnete, in dem- 
selben bei den Reliquien eine in ein Korporale eingeschlagene Hostie®. Ein dritter 
Fall wird uns zum Jahre 1427 mitgeteilt. Damals wurde die Kirche Santa Maria 
zu Amer durch ein Erdbeben vernichtet. In einem Bericht, den die Schoffen von 
Gerona iiber das Ungliick dem Konige erstatteten, wird unter anderem erzahlt, man 
habe im Altarpfeiler, dem Stipes, von dem die Mensa herabgefallen war, ein Holz- 
kAstchen und in diesem eine Hostie gefunden. Sie sei nur in der Farbe ein wenig 
verandert, im iibrigen aber so unversehrt gewesen wie am Tage, da sie konsekriert 
wurde. AuBerdem befand sich im Sepulcrum ein Bleikastchen mit Reliquien und 
ein irdenes Tépfchen*®. 

Eines der spatesten Beispiele der Beifiigung des hl. Sakramentes zu den im 
Sepulcrum hinterlegten Reliquien begegnet uns auf Majorca. Als man 1590 den 
Hochaltar der dortigen Kartause abbrach, weil man ihn vergréBern wollte, fand 
man im Sepulcrum ein silbernes KAstchen und in diesem drei Weihrauchkérner, 
ein Packchen aus blauem Taft, in dem etwas Pulver lag, und einen Pergamentzettel, 
der die Inschrift trug: Hic manet inclusa sacrosancta eucharistia pro reliquia in 
dedicatione praesentis altaris et basilicae, quae consecratur per P. F. Joannem de 
Aranda, episcopum Ferrae Albanensis vice Dini Egidii episcopi Majorcarum .. . die 
octavo madii anno Domini 1446. Man hatte also bei der Weihe des Hochaltares der 
Kartause zu Majorca noch im Jahre 1446 infolge Mangels an Reliquien den Leib 
des Herrn in dem Sepulcrum beigesetzt. Das in dem seidenen Packchen enthaltene 
Pulver waren die Uberreste der Hostien, die, offenbar unter dem Einflu8 der 
Feuchtigkeit, zerfallen waren*’. 

Ein letzter Fall ist besonders auch darum von Interesse, weil er zeigt, daB der 
Brauch beim Ausgang des 15. Jahrhunderts selbst in Katalonien nicht mehr bestand, 
ja nicht einmal mehr verstanden wurde. Er betrifft den Markusaltar der Kathedrale 
zu Barcelona, in dessen Sepulcrum 1432 bei seiner Weihe aufSer ein wenig Gebein 
des hl. Andreas nach Herkommen auch das hl. Sakrament beigesetzt worden war. 
Bei der Offnung 1484 fand man die in ein Korporale gelegte Hostie gebrochen 
und verfarbt. Man nahm sie daher heraus, lieB sie durch einen Priester 
in der Messe konsumieren und legte eine neue Hostie ein, die man in eine runde, 
silberne Kapsel eingeschlossen hatte, fiigte den VerschluBstein in die Offnung des 
Sepulcrums und brachte dariiber ein Eisenblech mit Schlo8B als Deckel an. Zugleich 
wurden die der Kapelle zugehérigen Geistlichen angewiesen, an den Hauptfesten 
die Hostie durch eine neukonsekrierte zu ersetzen und in der Kapelle bestandig zwei 
brennende Lampen zu unterhalten. Man dachte ersichtlich nicht daran, wie sehr das 
dem Begriff des Altarsepulcrums widerstreite, ja man wuBte tiberhaupt nicht mehr, 
wie man sich das Sanctissimum im Altarsepulcrum zu erklaren habe, hieit es 
vielmehr ftir ein der Markuskapelle verliehenes Privileg, daB in dem Altar der- 
selben der Leib des Herrn beigesetzt sei*®. 


Wann der Brauch aufkam, den Reliquien im Sepulcrum-. die heilige 
Eucharistie beizugeben, ist nicht festzustellen. Sicher ist nach dem frither 
Gesagten, da8 er schon wenigstens in karolingischer Zeit bestand. 


Wenn auf dem Altarstipes von Acci unter den Reliquien, die in ihm eingeschlos- 
sen waren, neben reliquiae de cruore Domini, sanctae sindonis, de cruce Domini, 


54 J. Gudiol y Cunill, Colocacié de les santes *” Nach einem Auszug aus einer handschrift- 


reliquies 418 f. 

35 PD. Narcisse Feliit de la Penta y Farell, 
Anales de Cataluna 1, 19, c. 14; III (Barcelona 
1709) 234. 

36 Franc. Monsalvatje y Fossas, Los monaste- 
ros de la Didécesis Gerundinensis (Olot 1904) 
341. 


lichen Chronik der Kartause von Majorca, den 
mir in der Kartause Miraflores bei Burgos 
Fray Bernardo Tarin, welcher ihn angefertigt 
hatte, freundlichst zur Durchsicht gab. 

*8 Vgl. die interessanten Dokumente bei J. 
Villanueva, Viaje literario XVII (Madrid 1851) 
app. XLVI und XLVII; p. 307 f.). 
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u. a. auch eine Partikel de pane Domini genannt wird, so ist unter diesem panis Domini 
nicht die Eucharistie zu verstehen, wie man gemeint hat, sondern ein Uberbleibsel 
von einem der Brote der wunderbaren Brotvermehrung, wie uns solche im Mittel- 
alter in den Reliquienschatzen und den Verzeichnissen der im Altarsepulcrum nieder- 
gelegten Reliquien wiederholt begegnen. Aus der Inschrift des Stipes 14Bt sich 
deshalb nichts fiir eine Bestimmung des Alters des Brauches folgern. 


Als man 1888 den im 12. Jahrhundert geweihten Hochaltar in S. Stefano zu Fiano 
Romano in der rémischen Campagna abbrach, zeigten sich im Sepulcrum auch drei 
kleine Reliquienkreuzchen aus Bronze, wie man sie an einer Schnur tiber der Brust 
zu tragen pflegte, sog. Encolpien. Als Reliquienbehalter waren sie nicht eingeschlos- 
sen worden; denn eines war so beschadigt, daB es Reliquien nicht mehr hatte 
aufnehmen kénnen (Tafel 105). De Rossi, welcher tiber diese Funde berichtet®, halt 
es fir klar, daB die Kreuzchen oder doch wenigstens das stark beschadigte in das 
Altargrab gelegt wurden, weil man sie als Reliquien, als Andenken namlich an die 
Heiligen, die sie auf der Brust getragen hatten, betrachtete. Im Sepulcrum des 
Hochaltares von S. Clemente zu Rom entdeckte man vor einigen Jahrzehnten kleine 
Holzkreuzchen*. Man deutete sie in etwas gar kithner Weise als sacri pegni, Er- 
innerungen an die Slawenapostel Cyrillus und Methodius, welche den Leib des 
hl. Clemens nach Rom brachten. 


Die Kreuzchen der beiden Sepulcra finden eine einfachere, natiirlichere Er- 
klarung. Sie werden mit dem Brauch, im Altargrab mit den Reliquien auch drei 
konsekrierte Hostien beizusetzen, im Zusammenhang stehen, und sollten wohl einen 
Ersatz fiir diese letzteren darstellen. Man mochte es nicht fiir passend halten, das 
hl. Sakrament in das Sepulcrum einzuschlieBen, wollte aber anderseits der herr- 
schenden Sitte in irgendeiner Form Rechnung tragen. Man fand daher den Aus- 
weg, statt der Hostien Kreuzchen den Reliquien beizugeben. 


Lyndwode teilt in seinem Provinciale eine Verordnung des Erzbischofs Stephan 
Langton von Canterbury (+ 1228) mit, derzufolge alte, nicht mehr brauchbare Korpo- 
ralien entweder in Gegenwart des Archidiakons verbrannt werden sollten oder in 
altaribus, quando consecrantur, loco reliquiarum reponantur“, und bemerkt dazu: 
Quod corporale vel ejus pars detur in consecratione altaris loco reliquiarum, non 
videtur absurdum. In der Tat finden wir bei spatmittelalterlichen Kanonisten 
die freilich sonst nirgends verbirgte, legendenhafte Angabe, Papst Leo — welcher 
wird nicht gesagt — habe aus Mangel an Reliquien bei der Konsekration einer Kirche 
das Sttick eines Korporales und eine Partikel der hl. Eucharistie in den Altar 
gelegt*. Indessen gibt Lyndwode den Kanon Langtons nicht richtig wieder und 
verbindet darum mit demselben einen Sinn, den er in Wirklichkeit nicht hatte. 
Nach c. 10 der Provinzialsynode von Oxford, die der Erzbischof 1222 abhielt, lautet 
die Bestimmung nur: Vetera corporalia, quae non fuerint idonea, loco reliquiarum 
reponantur vel in praesentia archidiaconi comburantur*®. Es sollten also die nicht 
mehr beniitzbaren Korporalien entweder verbrannt oder als heilige Gegenstande 
an dem Ort, an dem Reliquien aufbewahrt wurden, hinterlegt werden. Von ihrer 
Verwendung bei der Konsekration von Altaren ist in dem Kanon nichts enthalten. 


II]. WEIHRAUCHKORNER 


Nach dem romischen Pontifikale mtissen in das Sepulcrum auch drei 
Weihrauchkorner gelegt werden. Es ist das ein Uberbleibsel der 


39 Bullet. ser. 4, VI (1888/89) 159. 42 Guido de Baysio, Commentar. in decret. 
40 Ebd Grat. De consecrat. eccl. dist. 1 c. Placuit; 
0 Panormit. de consecr. eccl. vel alt. c. 1, ad 2 
41 L. 3 c. De reliquiis et veneratione sancto- (Lugd. 1512) 196. 
rum (ed. Londin. f. CLXXX). Ish Wale ey 
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mittelalterlichen Gepflogenheit, mit den Reliquien drei konsekrierte Hostien 


in dasselbe einzuschlie8en. 

Der Einlegung der drei Weihrauchkoérner wird schon in Kirchweihordines aus 
dem 9. Jahrhundert gedacht, jedoch ausschlieBlich in jenen, in welchen eine 
Rekondition dreier konsekrierter Partikel vorgeschrieben wird. Die Ordines, in 
denen nur von einer Beisetzung von Reliquien die Rede ist, kennen kein Beifigen 
yon Weihrauchkérnern, Daraus folgt, daB die drei grana thuris nicht wegen der 
Reliquien, sondern mit Ricksicht auf die drei portiones corporis Christi ins Sepul- 
crum gelegt wurden. 

Bestatigt wird dieser Schlu8 durch die Wahrnehmung, dafS wo immer die 
Rubriken auch die Rekondition von drei konsekrierten Hostien und drei Weihrauch- 
kornern vorschreiben, diese letzteren stets in aller Klarheit als Beigabe zu den 
hl. Spezies, nicht aber als solche zu den Reliquien erscheinen. Recondit pontifex 
propria manu ipsas reliquias in confessione altaris et antequam recludantur ponit 
chrisma intus in confessione per angulos quattuor . . . deinde (ponit) pontifex tres 
portiones corporis Christi intus in confessione et tres de incenso, heift es z. B. 
im Pontifikale von Lanalet? und manchen anderen. Tunc pontifex accipiat tres 
portiones corporis Domini et reclaudat in capsa cum tria grana incensi, sagt das 
Pontifikale von Narbonne”; oratione completa, ponit episcopus juxta eas (reliquias) 
tres portiones corporis Domini et tres de incenso, das Pontifikale Borgh. 11 A 1 der 
Vatikana, das Pontifikale von Cambrai* u. a.; deinde ponat tres portiones corporis 
Domini intro in confessionem et tres de incenso et tunc recludantur reliquiae, das 
Pontifikale Gundekars von Eichstatt und das Pontifikale von Freising in der Staats- 
bibliothek zu Miinchen’. 

Auch die Zahl der Weihrauchkorner bildet eine Bestatigung der obigen 
SchluBfolgerung. Sie entsprach nicht der Zahl der Reliquien, die im Sepulcrum bei- 
gesetzt waren, sondern derjenigen der konsekrierten Hostien. Es waren darum auch 
die Weihrauchkorner ersichtlich als Beigabe zu diesen gedacht, nicht oder doch nur 
mittelbar als solche zu den Reliquien. 


Warum die Weihrauchkérner aber den drei portiones corporis Christi 
beigefiigt wurden, l48t sich nur vermuten. Vielleicht sollten sie eine an 
dauernde Inzensierung symbolisieren und ersetzen, da eine wirkliche nicht 
moglich war, vielleicht an die Spezereien erinnern, die dem Leichname des 
Herrn ins Grab beigegeben wurden. Auch ist es méglich, da8 man in dem 
Duft der Weihrauchkérner ein Mittel zur besseren Erhaltung der hl. Ge- 
stalten erblickte. 

Naturlich konnten die Weihrauchkérner, wenn mit den konsekrierten 
Hostien den Reliquien beigegeben, auch auf diese bezogen werden. Daher 
hort auch spater mit dem Brauch, den Leib des Herrn in das Sepulcrum ein- 
zuschlieBen, nicht zugleich das Einlegen von drei Weihrauchkérnern in das- 
selbe auf. Jenen gab man auf, dieses aber behielt man bei, weil es auch den 
Reliquien entsprach. 

Wie in den Kirch- und Altarweihordines des 9. und 10. Jahrhunderts blieb es bis 
in das 13. Jahrhundert hinein. Nach wie vor wird bis dahin in den Pontifikalien 
niemals eine EinschlieBung der drei Weihrauchkérner erwahnt, wenn in ihnen im 
Ritus der Altarweihe nur von einer Beisetzung von Reliquien die Rede ist, sondern 


bloB dann, wenn sie auch eine Rekondition von drei portiones corporis Christi vor- 
schreiben. Dann wird die Sache freilich anders. Der Passus, welcher die Bergung 


* Mart. 1. 2, c. 13, ordo 3; II, 254. shee tai 
2 Ebd. ordo 8; II, 268. Cie oe WP I PBS 
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des hl. Sakramentes betrifft, wird ausgelassen, beibehalten aber die Einlegung der 
drei Weihrauchkorner. Man sieht es vielfach deutlich dem neuen Wortlaut an, 
da8f er durch Auslassung von tres portiones corporis Christi und eine geringe durch 
diesen Ausfall veranlaBte Anderung des alten Textes entstanden ist: Ponat pon- 
tifex reliquias et tres portiones incensi intus in confessionem et recluduntur reli- 
quiae®, oder: Deinde ponat tria grana incensi intus et sic recludantur reliquiae®. 
In anderen Fallen ist unschwer eine Anderung der urspriinglichen Fassung durch 
Einschiebung des die Weihrauchkérner betreffenden Passus erkennbar: Deinde 
veneranter recondit reliquias cum tribus granis incensi’. Es ist die Form, wie 
sie spater wortlich in den Ordo der Weihe der Portatilien des rémischen Pontifikales 
und mit einer geringen, durch die einleitende Rubrik veranlaBten Anderung auch 
in den heutigen Ordo der Konsekration des altare fixum tberging. 

Ubrigens gab es auch noch im ausgehenden Mittelalter manche Pontifikalien, 
welche nur eine Beisetzung der Reliquien ohne Hinzufiigung der drei Weihrauch- 
korner kannten, die Beilegung dieser letzteren also noch nicht in den Ritus der Altar- 
weihe aufgenommen hatten. Dieser Art sind z. B. von den Pontifikalien der Vati- 
cana Vat. lat. 1152 (14. Jahrhundert), Ottob. 270 (15. Jahrhundert), von den Ponti- 
fikalien der Pariser Nationalbibl. f. 1. 951 (14. Jahrhundert), f, 1. 967 (1423), nouv. 
acquis. f. 1. 331, ferner das Pontifikale Clm. 10073 in der Staatsbibliothek zu Min- 
chen (1409) und das Pontifikale von Arles (14. Jahrhundert) bei Marténe’®. 


Wenn sich in mittelalterlichen Sepulcra nicht immer Weihrauchkorner finden, so 
darf man daraus nicht ohne weiteres schlieBen, daf tiberhaupt keine in sie hineingelegt 
worden seien. Denn wenn sich auch die den Reliquien beigefiigten Weihrauchkorner 
bisweilen gut erhalten haben, wie z. B. in dem 1915 erdffneten Sepulcrum eines Altares 
der ehemaligen Benediktinerinnenkirche zu Preetz in Schleswig-Holstein® (Tafel 106), 
so sind sie jedoch meistens infolge der Feuchtigkeit vollig zerfallen und bis zur Un- 
kenntlichkeit in Staub aufgelost. 


IV. WEIHEURKUNDE 


Nach dem rémischen Pontifikale muB in das Sepulcrum auch eine Ur- 
kunde tiber die vom Bischof vollzogene Altarkonsekration eingeschlossen 
werden. Sie soll nach dem fiir sie im Pontifikale gegebenen Formular das 
Datum (Jahr, Monat, Tag) der Weihe, den Namen des Konsekrators und 
seiner Didzese, den Altartitel, eine naéhere Bezeichnung der im Sepulcrum 
beigesetzten Reliquien und eine Angabe der vom Konsekrator verliehenen 
Ablasse fiir den Weihetag und dessen Anniversar enthalten’. 

Eine Bedeutung als Beweis der tatsachlich erfolgten Konsekration des Altares 
hatte das Dokument frtther nicht, ja es konnte eine solche nicht einmal haben. Denn weil 
im Sepulcrum eingeschlossen, war es unsichtbar und unzuganglich, ein Offnen des 


Verschlusses des Reliquiengrabes, um zu ihm zu gelangen, hatte aber ohne weiteres 
die Exekration des Altares zur Folge. Der einzige praktische Sinn, den es hatte, war 


5 Pontifikale Borgh. 14 A. 1 aus dem Anfang 
des 14. Jahrhunderts in der Vatikanischen Bi- 
bliothek u. a. 

8 Pontifikale von Sens (15. Jahrhundert) in 
der Nationalbiblicthek zu Paris fl. 962 u. a. 

? Pontifikale Borgh. 49 der Vaticana (13. 
bis 14. Jahrhundert), Pontifikale von Aix (15. 
Jahrhundert) in der Nationalbibliothek zu Paris 
f. 1. 965 u.. a. 

Saigo C2 16s, Or Ons nlls 255. 


9 Vgl. R. Haupt, Vom Kloster zu Preetz in 
Zeitschrift der Gesellschaft fir Schleswig-Hol- 
steinische Geschichte XLVI (1916) 220. 

1 AD.... die... mensis N. Ego N. Episco- 
pus N. consecravi altare hoc in honorem 
sancti N. et reliquias sanctorum martyrum N. 
et N. in eo inclusi et singulis Christi fidelibus 
hodie unum annum et in die anniversario con- 
secrationis huiusmodi ipsum visitantibus 40 dies 
de vera indulgentia in forma ecclesiae consueta 
concessi, 
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demnach nur der, daB es fir die im Sepulcrum beigesetzten Reliquien im Falle 
einer etwaigen spateren Herausnahme und weiteren Verwertung derselben eine 
Authentik bildete. 

Der neue Codex juris canonici hat jedoch hierin eine wesentlichhe Anderung 
geschaffen, infolge deren die Urkunde wirklich wird, was sie sein soll, eine Be- 
kundung der tatsachlich erfolgten Weihe. Er bestimmt namlich in Kanon 1200 
§ 2 ad 2, daB der Altar seine Konsekration nicht verliert, wenn der Bischof oder 
ein anderer in dessen Auftrag das Sepulcrum ad visitandas reliquias 6ffnet. Es ist 
damit die Méglichkeit geschaffen, die Weiheurkunde einzusehen, ohne da8 eine Exe- 
kration des Altares erfolgt und eine Neukonsekration nétig wird. 


Die Anweisung, in das Sepulcrum ein Dokument tiber die vollzogene 
Konsekration des Altares zu legen, begegnet uns, freilich als ganz vereinzelte 
Erscheinung, schon in dem aus dem 11. Jahrhundert stammenden Caeremo- 
niale von Vich im Bischéflichen Museum zu Vich?, indessen kommt sie 
selbst noch in den Pontifikalien des 15. Jahrhunderts nur sehr selten vor, 
wie z. B. in den Pontifikalien Vat. lat. 1145 (Pontifikale von Bergamo um 
1451) und Ottob. 501 der Vatikanischen Bibliothek sowie in einem Ponti- 
fikale von Lyon* und dem aus Kloster Schwarzach stammenden Pontifikale 
in der Universitatsbibliothek zu Wirzburg. 


Ponatur ibi, heiBt es in erstgenanntem Pontifikale, etiam cartula, super qua 
scripta haec verba de grossis litteris: Reverendissimus in Christo pater et dominus 
dominus N., Dei et apostolicae sedis gratia episcopus talis ecclesiae, consecravit hanc 
ecclesiam sub honore sancti N. martyris vei confessoris et hoc altare sub honore 
sancti N. et posuit in eo reliquias sanctorum talis et talis et concessit singulis annis 
in anniversario dedicationis talem indulgentiam omnibus ipsam ecclesiam visitantibus 
in forma ecclesiae consueta. Anno a Nativitate Domini nostri Jesu Christi 1451, ... 
die . . . mensis, pontificatus sanctissimi et beatissimi in Christi patris ac domini 
domini N. divina providentia papae — anno usw. Ahnlich lautet die Rubrik in den 
anderen genannten Pontifikalien. 


War es demnach noch im ausgehenden Mittelalter erst hier und 
da formliche Vorschrift, bei der Altarkonsekration in das Se- 
pulcrum eine Urkunde tber die getatigte Weihe einzuschlieBen, so war doch 
solches bereits damals ein weit verbreiteter Brauch. 


Es erhellt das aus den Weihecedulae, die man haufig in spAtmittelalterlichen 
Altarsepulcra antrifft. In anderen Fallen beweisen Reste der Cedula oder das noch 
erhaltene bisch6fliche Siegel, mit dem dieselbe versehen worden war, daB ein Weihe- 
zeugnis den Reliquien bei der Altarkonsekration beigegeben worden war. Jedenfalls 
war gema$ dem Befund, der sich bei der Eréffnung mittelalterlicher Altarsepulcra 
ergab, in Deutschland die Gepflogenheit, den Reliquien einen Pergamentzettel 
mit einer die Weihe des Altares beurkundenden Inschrift beizufiigen, schon im 14. 
und 15. Jahrhundert weithin eingebiirgert. 

Tafel 106 bietet als Beispiel eine solche Cedula aus dem Sepulcrum eines 
Altares der Nikolaikirche zu Wismar. Vortrefflich erhalten, belehrt sie uns, da8 
Johannes, Bischof von Ratzeburg, am Tage der Translation des hl. Augustinus 
(28. Februar) 1459 die Kapelle und den Altar weihte zu Ehren der hil. Apostel 
Petrus, Paulus und Matthaus, der hil. Martyrer Mauritius und seiner Genossen, des 
hl. Bischofs und Bekenners Augustinus und der hl. Jungfrau und Martyrin Agnes 


2 Ponat etiam cartam continentam X prae- nomen suum et diem et annum et nomina sanc- 


cepta legis et principia IV evangeliorum et torum, quorum reliquias reconduntur. 
* Martealve2sncad 3; neniiemliten ods, 
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gratia Spiritus sancti juvante’. Etwa ein Jahrhundert Alter als die Wismarer 
ist eine Cedula, die jiingst im Sepulcrum eines mittelalterlichen Altares zu Preetz in 
Holstein gefunden wurde (Tafel 106). Ihre Inschrift lautet: Ego Berterammus Dei 
et apostolicae sedis gratia episcopus Lubicensis praesentibus publice protestamur, 
quod praesens altare in honore sanctorum Jacobi majoris et Bartholomei aposto- 
lorum et Mariae Magdalenae consecravimus, Spiritus sancti gratia nos juvante. 
Datum actum anno Domini MCCCLV sabbato infra octavam Ascensionis Domini®. 


In dem schon wiederholt erwahnten, dem 11. Jahrhundert angehérenden Ponti- 
fikale von Narbonne® und dem Caeremoniale ‘von Vich wird bestimmt, es solle in 
das Sepulcrum auch eine cartula, ein Pergament, gelegt werden, auf das die zehn 
Gebote und die Anfange der Evangelien geschrieben seien. Dann folgt noch im Nar- 
bonner Pontifikale die Bemerkung: Si autem pontifex aut clerus vel populus suorum 
nomina aut etiam fidelium defunctorum inserere voluerint, non prohibeatur. Das- 
selbe gestattet also, daB auSer dem Bischof auch Klerus und Glaubige ihre und der 
ihrigen Namen sowie die verstorbener Christglaubigen der cartula einfiigten. 


Eine interessante Illustration zu diesen Rubriken ist eine Pergamentcedula im 
Bisch6flichen Museum zu Vich, die in dem Sepulcrum eines im 11. Jahrhundert ge- 
weihten Altares gefunden wurde. Sie miSt 1,93 cm Lange und 0,97 cm Breite und 
enthalt, wie das Pontifikale von Narbonne will, die zehn Gebote und die Evangelien- 
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Weiheurkunde aus einem Altar zu Valcabrére 


anfange. Dann folgen Namen von Leuten, die ihre Namen im Sepulcrum beigesetzt 
zu sehen und sich dadurch dauernd in die auf dem Altare dargebrachien Opfer 
zu empfehlen wiinschten, wohl Namen der Stifter und Wohltater des Altares: Guil- 
lermus Ermemiri cum patri et matri. Ricardus cum omnibus parentibus suis. Rei- 
mundus et Guilabertus et Raimundus. Angaben itiber die Zeit der Weihe, die Person 
des Konsekrators sowie die beigesetzten Reliquien, die iibrigens auch von dem Nar- 
bonner Pontifikale nicht verlangt werden, fehlen auf der Cedula. 


Ein anderes Beispiel einer Cedula, der die zehn Gebote und die Anfange der 
Evangelien aufgeschrieben waren, fand man 1886 im Sepulcrum des Hochaltares von 
Valcabrére bei St-Bertrand-de-Comminges (Haute-Garonne). Sie riihrt von einer 
Altarweihe aus dem Jahre 1200 her. Von der im Museum zu Vich unterscheidet sie 
sich dadurch, daf auf die Evangelienanfange statt Namen der Weihevermerk folgt: 
Anno ab incarnacione Dm M°C°C° regnante Philippo.rex (sic) Francorum mensis 
octobris hoc maius altare consecratum in honore sancti Stephani martyris et sanc- 
torum Martyrum Justi et Pastoris a domno R(aimundo), Convenarum episcopo. 
Das Siegel des Bischofs, das urspriinglich an der Cedula befestigt war, hatte sich 
abgelost’. 


4Kd. GroBh. Mecklenburg-Schwerin IJ gl. auch dessen Aufsatz, Vom Kloster Preetz 


(Schwerin 1898) 133. 

5 Die Photographie des Preetzer Sepulcrum- 
inhaltes verdanke ich der Giite des Herrn Pro- 
vinzialkonservators von Schleswig - Holstein, 
Geh. Reg.-Rat Dr. Richard Haupt zu Preetz. 


in Ztschr. der Ges. fiir Schleswig-Holsteinsche 
Geschichte XLVI (1916) 219 f. 


eMartelmi5e.013. 0rdous lle O68. 
7 Bullet. LII (1886) 501 f. 
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Auch eine Cedula, die man 1826 beim Abbruch des 1341 geweihten Altares der 
11000 Jungfrauen in der Kathedrale zu Gerona im Sepulcrum entdeckte, enthielt 
die Zehn Gebote und die Anfange der vier Evangelien. Voraus ging denselben die 
Beurkundung der Weihe durch Bischof Arnaldus; es folgte ihnen ein Verzeichnis der 
im Sepulcrum geborgenen, zum Teil eigenartigen Reliquien: Hic sunt de reliquiis 
infrascriptis, scilicet de altari in quo Jesus Christus celebravit et de columna, 
in qua fuit Christus vapulatus, de monumento Beatae Virginis, de mensa, in qua 
Dominus coenavit, de lapide in quo Dominus stetit in monte Oliveti, de manu beati 
Stephani, de ossibus beatae Engraciae. An dem Dokument hing das Siegel des 
Bischofs®. Ein im Bischéflichen Museum zu Vich befindlicher Pergamentzettel, der 
von einer durch Bischof Guilelmus de Tavertet (1195—1233) vorgenommenen Altar- 
weihe herriihrt, ist ein weiteres Beispiel fiir die Sitte, auf die Cedula die Namen 
derjenigen zu schreiben, die in die auf dem Altar dargebrachten Messen empfohlen 
werden sollten. Bernardus presbiter cum omnibus parentibus suis vivis et defunctis, 
Imol defuncta und Trudgardis lesen wir auf ihm. 

Beachtenswert ist, daB der eine wie der andere Brauch nur fir Katalonien 
und den angrenzenden siidlichen Teil Frankreichs nachweisbar ist. Daf man eine 
Abschrift der Zehn Gebote und der Anfange der Evangelien in das Sepulcrum legte, 
diirfte sich aus der Symbolik des Altares erklaren, nach welcher derselbe ais 
Sinnbild Christi betrachtet wurde. Denn auch der Dekalog und die vier Evangelien 
sollten wohl Christus darstellen, jener als Vertreter des Alten Bundes, durch den 
sein Kommen vorbereitet worden war, den verheiBenen, diese als Vertreter des 
Neuen Bundes, in dem er im Fleisch geboren wurde, den erschienenen und durch 
das Evangelium der Welt verkindigten Christus. 


Statt in das Sepulcrum eine Weiheurkunde einzulegen, begnugte sich 
jedoch der Konsekrator haufig damit, das Gefa8, in dem die Reliquien ein- 
geschlossen waren, mit seinem Siegel zu versehen. Ausdrticklich vor- 
geschrieben wird das z. B. in einem Mainzer Pontifikale des 14. Jahr- 
hunderts: Imponat reliquias cum tribus granis thuris et sigillo suo ponti- 


ficali’. 

Man ging dabei in verschiedener Weise zu Werke. Bald wurde der ganze 
Reliquienbehalter zum Zwecke der Anbringung des Siegels mit einer starken Lage 
von Wachs umhillt, bald tberzog man zu dem Ende nur den Deckel mit einer 
dicken Wachsschicht oder versah das GefaB, wenn es ohne Deckel war, mit einem 
kraftigen Wachsdeckel. Auch wurde der Behalter haufig kreuzweise mit einer 
Schnur tberspannt, auf deren Kreuzung dann der Bischof sein Siegel setzte. Endlich 
lieB dieser es bisweilen dabei bewenden, einen Abdruck seines Siegels los in oder 
neben das GefaB, das die Reliquien enthielt, zu legen. 

Ein gutes Beispiel eines ganz mit Wachs tiberzogenen ReliquiengefaBes aus 
Glas (15. Jahrhundert) findet sich im Museum zu Magdeburg, ein anderes im 
Germanischen Museum zu Nurnberg (15. Jahrhundert). Ein Reliquiengefa8 aus 
Zinn (14. Jahrh.), das ehedem ganz mit Wachs_ itiberdeckt war, enthalt das 
Miinstermuseum zu Freiburg im Breisgau, drei mit Wachs ganz umkleidete Blei- 
kastchen das Bohmische Museum zu Prag. Tafel 110 zeigt ein Siegel, das der Wachs- 
umkleidung eines ReliquiengefaBes eingedriickt war. Es befindet sich in S. Martino 
zu Cividale und tragt das Bild des Bischofs Jakobus von Concordia (1293—1317), 
stammt also aus dem Ende des 13. oder dem Beginn des 14. Jahrhunderts. 

Tafel 112 gibt ein mit einem Wachsdeckel verschlossenes beutelférmiges Reli- 
quiengef4B im Bischdflichen Museum zu Vich wieder. Es stammt aus einem Sepulcrum 
des 11. Jahrhunderts, besteht aus griinem Glas und zeigt auf dem Wachsdeckel vier 


8 Florez, Espafia sagrada trat. 88, c. 3, n. 29; 5 
XLV (Madrid 1832) 32. Mart. l. 2. c. 2, ordo 3; I, 290. 
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Siegeleindriicke, zu denen ein aus einer antiken Gemme gemachter Siegelstempel 
benutzt wurde. Behalter mit Wachsdeckel aus dem 15. Jahrhundert sieht man 
beispielsweise im Dommuseum zu Trier (Tafel 110) und im Germanischen Museum. 

Ein sehr friihes Beispiel eines mit Schniiren umspannten und oben auf deren 
Kreuzung versiegelten Reliquienbehalters entdeckte man 1888 im Sepulcrum des 
Altares der Kapelle zu Gering auf dem Maifelde (Diézese Trier). Die Schnure 
waren allerdings nicht mehr vorhanden, hatten aber ihre Spuren auf der Riickseite 
des Siegels zuriickgelassen, das den Deckel des Reliquiars, eines bauchigen hdlzernen 
Biichschens, bedeckte. Das Siegel war das des Erzbischofs Egilbert (1079—1101), 
durch den oder in dessen Auftrag also im letzten Viertel des 11. Jahrhunderts der 
fragliche Altar konsekriert worden war’. Ein spates Beispiel aus dem Jahre 1650 
ist das in Tafel 110 dargestellte becherformige Reliquiengefa8B im Dommuseum 
zu Trier. 

Tafel 109 zeigt ein los zu den Reliquien in den Behalter gelegtes Siegel. Es befindet 
sich im Dommuseum zu Trier, tragt die Aufschrift: Bonitate divina Theodoricus 
episcopus Wirlandensis und ist demnach das des Bischofs Theodorich von Wierland, 
der in seiner zum Erzbistum Riga gehorenden Diozese nicht bleiben konnte und darum 
bis wenigstens 1272 vielfach als Vertreter der Erzbischéfe von Trier, Koln und 
Mainz tatig wart. Das Siegel stammt aus einem Altarsepulcrum der ehemaligen 
Zisterzienserinnenkirche zu Namedy. Zu K6ln fand man 1767 bei Offnung des 
Sepulcrums des Hochaltares von St. Gereon in dem Reliquienbehalter das Siegel 
des Erzbischofs Arnold II.”. 


V. RELIQUIENBEHALTER 


1.Behalterausaltchristlicher Zeit. Nach dem romischen 
Pontifikale sollen die Reliquien nicht unmittelbar und unverhiillt im Sepul- 
crum beigesetzt werden, sondern in einem Behalter, in den sie vor der Weihe 
gelegt werden. Uber Gré&e, Form, Stoff und sonstige Beschaffenheit dieses 
Behalters ist nichts vorgeschrieben. Das Pontifikale verlangt nur ein vascu- 
lum decens et mundum. 

Es war von altersher Brauch, die Reliquien nicht frei in das Sepulcrum 
zu betten, sondern zum mindesten eingewickelt oder eingebunden in kleine 
Hillen aus Leinen oder Seide, wie man ja auch die Leichname in Grab- 
tiichern zu bestatten pflegte. In der Regel aber legte man sie auBerdem in 
ein besonderes GefiB, das den Sarkophag vertrat. So geschah es schon in 
altchristlicher Zeit, so das ganze Mittelalter hindurch, wie die zahlreichen 
Reliquienbehalter bekunden, welche man in den Sepulcra altchristlicher und 
mittelalterlicher Altére antraf. Nur selten, daf ein Gefa8 fiir die Reliquien 
fehlt, und da diese lediglich in Stoffstiickchen eingehiillt erscheinen. 


Wohl der Aalteste, aus einem Altargrab stammende Reliquienbehalter, den wir 
kennen’, ist der Silberkasten in S. Nazaro zu Mailand, anscheinend derselbe, in dem 
der hl. Ambrosius die Reliquien der Apostel Petrus und Paulus bei der Weihe der 
Apostelkirche unter dem Altar desselben niederlegte*. Er wurde 1578 bei dem Umbau 
der Kirche unter dem in der Mitte derselben stehenden Altar inmitten von Stein- 


10 Zeitschr. I (1888) 415 f. die bisher kaum beachtet wurden, liegt nur 


- a as 2 i An . a 
11 C, Eubel, Hierarchia catholica medii aeyi Wenig Literatur vor. Besondere Erwahnung 
verdient ein Aufsatz des Provinzial-Konser- 


a 563. 
reas aye ee 1875) 1 vators G. Rg.-R. Dr. R. Haupt, ,,Reliquiengefifie 
Bon. Jahrb. LV (1875) 186. aus Altaren“ in Zeitschrift XXVIII (1915), 26 f. 

‘ Uber die Reliquienbehalter der Sepulcra, 14@ Paulin. Vita s. Ambros. n. 33 (M. 14, 38). 
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kasten gefunden, in denen sich die Reliquien der hill. Venerius, Marolus, Glycerius 
und Lazarus, der Nachfolger des hl. Ambrosius, befanden.. In der Breite und 
Lange ca. 20 cm, in der Héhe ca. 17 cm messend’, enthielt er im Innern einige 
Stoffreste — eben jene Reliquien der Apostel — und eine Silberbulla, die einen 
in Zeug eingehillten Knochensplitter barg, auSen aber das Monogramm Christi 
zwischen A und 2 sowie die Inschrift: Daedalia vivas in Christo aufwies®, 


AuBen zeigt der Kasten sowohl auf dem einst in Scharnieren aufklappbaren, mit 
SchloB verschlieBbaren Deckel wie an allen vier Seiten getriebene bildliche Dar- 
stellungen. Oben sieht man Christus zwischen den Jiingern als Lehrer auf dem 
Thron, bartlos und mit einfachem Nimbus, zu seinen FiSen finf Koérbe mit Broten 
und sechs Kriige, eine Hindeutung auf die wunderbare Brotvermehrung und das 
Wunder zu Kana. An der Riickseite des Kastchens hat der Kunstler Maria mit 
dem Kinde auf dem Throne dargestellt, im Hintergrund sechs Gestalten als Zu- 
schauer, vorn neben dem Thron zwei nur mit dem Pallium bekleidete Gestalten, die 
eine Schiissel dem Kinde darreichen, eine eigenartige Szene, die als Anbetung 
der Magier gedeutet wird, aber nach der Zahl der Manner und ihrer Tracht wohl 
als Anbetung der Hirten erklart werden mu8.. Die Vorderseite, von der jetzt das 
friher nur aufgelétete Schl6Bichen herabgefallen ist, scheint Daniels Gericht tiber die 
Altesten wiederzugeben. An der Bedeutung der Szenen der beiden tbrigen Seiten 
kann kein Zweifel obwalten. Sie geben Salomons Urteil und die drei Jiinglinge mit 
dem als Boten (é@yyeloc) gekleideten Engel im Feuerofen wieder. 


Der Kasten ist zweifellos nachkonstantinisch, aber nach Ausweis der Behand- 
lung der Figuren, der Tracht, der Verwendung und der Art des Nimbus noch ein 
Werk des 4. Jahrhunderts, so daB auch der Charakter des Bildwerkes auf die Zeit 
des hl. Ambrosius hinweist?. 


Zwei sehr interessante altchristliche ReliquiengefaBe im Kunsthistorischen 
Museum zu Wien, eine kleine achtseitige Silbervase und ein goldenes Butchschen, 
stammen aus einem Altargrab des 6. Jahrhunderts, welches 1860 bei Ausschachtungs- 
arbeiten neben der Kathedrale von Pola entdeckt wurde. Es befand sich an einer 
Stelle, an der friiher eine zweite Basilika stand, die noch bis 1812 teilweise vorhan- 
den war, und zwar ungefahr im Mittelpunkt der Apsis derselben, also dort, wo sich 
der Altar erhoben hatte. Ein roh bearbeiteter Marmorkasten von ca. 65 cm Lange, 
40 cm Breite und 47 cm Hohe, enthielt es ein ornamentiertes, mit satteldachformigem 
Deckel versehenes MarmorkAastchen, in dem ein Silberkastchen, das in etwa sech- 
zehn Zellen aufgeteilt war, eine achtseitige, mit kuppelformigem Deckel ausgestattete 
kleine silberne Vase, ein Goldkreuzchen:und einige kleinere Silberbehalter gefunden 
wurden. In einer der Zellen des Silberkastchens lag ein kleines, wiirfelférmiges 
Biichschen aus Gold mit zwei Knochlein, in einer anderen ein gelbes Seidentiichlein, 
an dem man noch Blutspuren zu erkennen glaubte, in den tibrigen in Silber gefaBte 
Reliquien. Die Silbervase und das Goldbiichschen kamen 1888,in den Besitz des 
Kaiserhauses, die tbrigen Gegenstande wurden leider verschleppt. 


2 Genaue Mafe lieBen sich nicht nehmen, 
da der Kasten heute hinter Glas verschlos- 
sen ist. 

* Wohl die durch ihre Barmherzigkeit be- 
rihmte Manlia Dadalia, eine Zeitgenossin des 
hl. Ambrosius, deren Grabschrift sich in der 
Krypta von S. Satiro bei S. Ambrogio befindet. 

4 Zeitschrift XII (1899) 1ff.; A. Venturi, 
Storia dell’ arte ital. I (Milano 1901) 550. Wenn 
H. Graven (Zeitschrift a. a. O. 3) meint, der 
Altar, unter dem man das Silberkastchen fand, 
sei der urspriingliche Altar aus der Zeit des hl. 
Ambrosius gewesen, so ist das unzutreffend, 
wie die Steinkisten mit den Gebeinresten der 


anderen Heiligen, der Nachfolger des hl. Am- 
brosius, beweisen, in deren Mitte das Reliquiar 
gefunden wurde. Die Kirche wurde nach dem 
Brande von 1075 neugebaut; von dem ambro- 
sianischen Bau ist nichts mehr vorhanden. Der 
Altar kann daher auch erst aus der Zeit die- 
ses Neubaues stammen. Als man damals das 
Silberkastchen in den Altar der neuen Kirche 
lbertrug, mu8 man ihm eine besondere Bedeu- 
tung zugeschrieben haben, da man ihm den 
Ehrenplatz in der Mitte gab. Vgl. den Bericht 
des Augenzeugen Carolus a Basilika s. Petri bei 
Barth. Rubeis, De vita et rebus gestis s. Caroli 
Borromaei l. 5, c. 9; (Med. 1751) 436. 
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Die Vase ist ohne Deckel 7% cm hoch, hat am Boden, der jetzt zum Teil zerstort 
ist, einen Durchmesser yon 5,8 cm und zeigt an allen sechs Seiten getriebene Ganz- 
figuren, Christus, Petrus, Paulus und drei andere Apostel, von welch letzteren einer 
einen hohen, oben mit Quersttiick versehenen Stab halt (Tafel 108). Der Deckel, der 
einen flachen Knauf als Abschlu8B hat, ist 5 cm hoch und mit sechs getriebenen 
Halbfiguren, wohl sechs weiteren Aposteln, geschmiickt. Wie das Bildwerk auBer 
Zweifel stellt, ist die Vase alter als die Altargrabanlage war, und zwar dirfte sie 
noch in das friihe 5. Jahrhundert hinaufreichen. Wozu sie diente, bevor sie als 
ReliquiengefaB Verwendung fand, mu8 dahingestellt bleiben. 

Das Goldbiichschen (Tafel 107) ist spateren Datums. Es ist 14 mm hoch, 23 mm 
lang und 18 mm breit und hat oben einen Schiebedeckel. Seine Ornamentierung 
erhellt aus der Abbildung. Die Seiten sind getrieben, das Ornament des Deckels ist 
aufgel6tet. Beachtenswert ist das dunkle Email, mit dem das Kreuzchen auf dem 
Deckel ausgefillt ist. Das Kastchen dirfte dem 6, Jahrhundert angehoren*®. 

Dem 6. Jahrhundert werden auch die kaum minder interessanten Reliquien- 
behalter im Dom zu Grado entstammen, die 1871 bei Erneuerung seines Hochaltares 
in einem im Boden unter demselben auf der Epistelseite gelegenen Sepulcrum 
gefunden wurden, allem Anschein nach dem Reliquiengrab des urspriinglichen Altares 
der im 6. Jahrhundert gegrindeten Basilika. Die GefaBe waren auch hier nicht 
unmittelbar in den Loculus gelegt, sondern in einer mit flachem Deckel versehenen 
Marmorkiste von 40 cm im Geviert und 21 cm Hohe. Da Wasser in diese ein- 
gedrungen war, waren die in den GefafSen enthaltenen Reliquien zerstort, doch 
lagen in einem noch elf Goldplattchen mit den eingravierten Namen der Heiligen, 
deren Reliquien sich in ihm befunden hatten. Auch traf man in ihm noch ein 
viereckiges Goldkastchen von der Art des zu Pola entdeckten, ein zylinderfoérmiges, 
kleines GoldgefaB, das ein kleines Flaschchen umschloB, und eine aus stuckartiger 
Masse geformte, plattgedriickte Kugel, der oben ein Kreuz eingepragt war, an. 
Der Behdlter (Tafel 107), in dem man das alles fand, ist zylinderformig. Nahe dem 
oberen Rand umzieht ihn eine zweireihige Inschrift, welche die Namen der Heiligen 
angibt, deren Reliquien er einst barg: Sanc(ta) Maria, sanc(tus) Vitus, sanc(tus) 
Cass(i)anus, sanc(tus) Pancratius, sanc(tus) Ypolitus, sanc(tus) Apollinaris, sanc(tus) 
Martinus. Den Deckel ziert eine Darstellung Marias mit dem Kind, welche von 
einer aus zwei strickformig gedrehten Stabchen gebildeten Einfassung umrahmt ist. 
Maria sitzt auf einem mit geschweifter Rticklehne ausgestatteten Throne; in der 
Rechten hat sie einen Kreuzstab; ihr Nimbus enthalt das Monogramm Christi. Das 
Innere des Behalters wurde in der Weise in sieben Abteilungen geschieden, da man 
in der Mitte einen kleineren Zylinder anbrachte und dann den Raum zwischen diesem 
und der AuSfenwand durch sechs radial gestellte Silberbleche in ebensoviele Zellen 
aufteilte. Wie die elf Goldbleche, die man in dem Innern fand, bekunden, wurden 
mehr Reliquien eingelegt, als nach der Inschrift an der AuBenseite des BehAalters 
und den sieben Abteilungen im Innern urspriinglich wohl beabsichtigt war. 

Das zweite Reliquiar ‘ist von ovaler Form (Tafel 107). Es ist oben wie unten 
von einem doppelten seilférmigen Stabchen eingefaBt, an das sich dort wie hier eine 
Inschrift anschlieBt: + Sanctus Cantus, san(ctus) (Can)tianus, sancta Cantianilla, 
san(c)tus Quirinus, san(c)tus Latinus, Laurentius v(ir) s(pectabilis), Joannis v(ir) 
s(pectabilis), Nicephorus san(c)tis reddedid botum (sic) +, welche uns Auskunft 
gibt sowohl tiber die Reliquien, welche im Kastchen geborgen waren, wie iiber die 
Stifter desselben. Den Raum zwischen den Inschriften fiillt an den beiden Enden 
je eine Palme, vorne und hinten eine Folge von Scheiben mit Brustbildern des 
Heilandes und der Apostelfiirsten bzw. der fiinf hl. Martyrer, deren Reliquien der 
Behalter umschlof§. Auf dem Deckel sehen wir in der Mitte ein Gemmenkreuz auf 
einem Berge, dem vier Flisse entspringen, rechts und links je ein Lamm‘, 


* Vgl. auch Mitt. n. F., XVI (1890) 1f. mit 6 Garrucci tay. 436 und VI, 55; Bullet. ser. 2, 
mangelhaften Abbildungen. III (1872) 41 f., 155f. mit Abb. tav. X—XII. Ob 
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Garrucci berichtet von altchristlichen Reliquienbehaltern, die man in einem 
Altare in S. Giovanni in Valle entdeckte’. In einer wohl noch in das 6. Jahrhundert 
hinaufreichenden Marmorkassette befand sich ein Holzkistchen und in letzterem 
ein Metallkistchen, das die Reliquien enthielt. Aus welcher Zeit die Sepulcrum- 
anlage war, sagt Garrucci nicht. Das Holzkistchen und das silberne Kistchen 
wurden mit den Reliquien wieder in den Altar gelegt. Die Marmorkassette kam in 
das Museum. Die Marmorkassette war, wie es scheint, an der Riickseite schmucklos, 
da Garrucci diese weder beschreibt noch abbildet. Der Dekor, den die Front zeigte, 
erinnert auffallend an den Altarstipes zu Argenta. Dieselbe schloB an den Ecken 
mit kannelierten Pilastern, unten mit einem schlichten Sockel, oben mit einem 
Weinrankenfries ab. Der Zwischenraum zwischen den Eckpilastern war mit vier 
Halbsaulchen besetzt, von denen die beiden mittleren miteinander durch einen 
Dreiecksgiebel, die AuSeren mit den mittleren durch einen Rundbogen, der im Bogen- 
feld eine Muschel umschloB, verbunden waren. Von den beiden Schmalseiten war 
die eine mit einem Henkelkelch, auf dem gegenstandig zwei Pfauen salen, ge- 
schmiickt, die andere mit einem ein Kreuz umschlieBenden Kranz, der rechts 
und links von einer auf einer Saule stehenden Taube begleitet war‘. 

Im Museum zu Rimini befindet sich ein 
altchristliches Silberkastchen von 5,5 cm Lange, 
3,5 cm Breite und 3,2 cm Hohe, das 1860 bei 
Bloflegung der Uberreste einer altchristlichen 
Kirche in dem noch verschlossenen Sepulcrum 
eines saulenschaftartigen Altarstipes gefunden 
wurde®. Es ist oben wie an den vier Seiten 
mit einem langlichen, an den Enden der Balken 
sich maBig erweiterndenKreuzchen geschmickt, 
zu dem sich auf dem Deckel die Buchstaben 
A und 2 gesellen. Das Sepulcrum, in welchem 
man es entdeckte, entstammte allerdings seiner 
Form wie dem Inhalt des Kastchens nach 
frihestens der karolingischen Zeit, vielleicht 
sogar erst dem zweiten Jahrtausend, das 
Kastchen selber ist jedoch alter und wohl 
noch altchristlich”. 

Altchrisilich ist auch das ovale Silberschachtelchen, das man in einem Altar- 
sepulcrum an Stelle der ehemaligen Kirche S. Maria Magdalena zu S. Zeno im 
Trentino antraf, und das sich jetzt im Ferdinandeum zu Innsbruck befindet. An 
den Seiten ist es ein wenig eingezogen; sein einziger Schmuck ist ein auf dem Deckel 
angebrachtes, von 4 und 2 begleitetes Kreuzchen. Das Schachtelchen, dessen Inhalt 
aus Blutsresten bestand, lag in einem kleinen Marmorsarkophag mit sattelformigem 
Deckel, der an den Ecken die bekannten akroterienartigen Aufsatze zeigt. Derselbe 
steht gegenwartig ebenfalls in der Sammlung des Ferdinandeums und ist 15% cm 
hoch, 14% cm breit und ca. 22 cm lang”. 

Ganz schmucklos war der altchristliche ovale Reliquienbehalter, welcher 1873 
im Sepulcrum des Hochaltares von SS. Apostoli zu Rom gefunden wurde, wie dieses 
ein Uberrest des unter Johannes III. (560—572) errichteten Hochaltares der Basilika?*. 


Altchristlicher marmorner Reliquien- 
behalter aus S. Zeno. 
Innsbruck, Ferdinandeum 


auch das 26 cm lange, 13 cm breite und 7 cm 
hohe Bleikastchen, das 1903 in der Coemeterial- 
basilika der Martyrer zu Monastirine (Dalma- 
tien) gefunden wurde, travolta fra il materiale 
d’ingombro, halb offen und voll von Erde, und 
jetzt im Museum zu Spalato aufbewahrt wird, 
aus einem Altarsepulcrum stammt, ist unsicher. 

? Gemeint ist wohl S. Giovanni in Valle zu 
Verona. 


® Garrucci VI, 27 und Tfl. 423. 
Sa Sl ODCIM Samos 

10 Abb. bei Roh. Tfl. 53. 

‘t Vgl. oben S. 131. 

** Leider wurde mir nicht gestattet, eine 
Photographie der beiden Behalter aufzuneh- 
men, ich mute mich begniigen, von ihnen eine 
Skizze zu machen. 

18 Vel. oben S. 195. 
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Der Behalter enthielt ein purpurnes Gewebe, zweifelsohne ein sog. brandeum. AuBer- 
dem entdeckte man im Sepulcrum Gebein und ein Salbgefab". 

Als Reliquiar eines Altarsepulcrums wird auch die ovale Silberkapsel be- 
zeichnet, die in den Ruinen der altchristlichen Basilika zu Ain Zirara bei Ain Beida 
(Algier) gefunden wurde und als Geschenk des Kardinals Lavigerie in das Museo 
cristiano des Vatikans gelangte. Wirklich bot das Sepulcrum, in dem man das 
kostbare GefaB entdeckte, die gleiche Anordnung wie die Sepulcra, die man in den 
Triimmern der altchristlichen afrikanischen Kirchen an der Stelle, wo der Altar 
seinen Platz gehabt hatte, entdeckte. Allein die Angabe, die Kirche sei nach 
Nordosten gerichtet, das Sepulcrum aber habe man in der nordlichen Ecke der 
Basilika angetroffen*, beweist, wenn wirklich zutreffend, daB das Grab kein eigent- 
liches Altarsepulcrum war, sondern lediglich ein Reliquiengrab, wie deren auch 
sonst in altafrikanischen Kirchen durch die Grabungen nachgewiesen wurden. 
Immerhin ist das GefaB hier insofern nicht ohne Bedeutung, als es zeigt, da®B auch 
in der afrikanischen Kirche zur Aufnahme der in den Sepulcra geborgenen Reliquien 
selbst kostbare silberne Behalter verwendet wurden. 


Es ist ein sehr interessantes Sttick. Auf dem von einem Palmenkranz um- 
rahmten Deckel ist ein Heiliger dargestellt, ein Martyrer. Rechts und links von ihm 
steht cin Kandelaber mit brennender Kerze, wahrend die Rechte Gottes aus den 
Wolken einen Kranz herabreicht. Auf der linken Seite der Kapsel sehen wir das 
Lamm Gottes, auf das von beiden Seiten her aus einer Saulenhalle (Jerusalem und 
Bethlehem) andere Lammer zuschreiten, auf der rechten das Monogramm Christi 
auf einem Berge, dem vier Quellen entspringen, an deren Wasser ein Hirsch und 
eine Hindin ihren Durst léschen. Ein Palmbaum schlieBt diese zweite Darstellung 
beiderseits an den Enden ab. Man hatte das Kastchen zunachst in einen hdlzernen 
Behalter gesetzt, der aber im Lauf der Zeit vermoderte, und diesen dann in eine 
ovale Hohlung, die man in einem Steinblock von 38 cm Lange, 33 cm Breite und 
20 cm Hohe angebracht hatte. Uber der VerschiuBplatte der Héhlung hatte man 
aus vier aufrecht gestellten Platten eine Art von Vorkammer hergestellt. 

De Rossi setzt die Silberkapsel in den Anfang des 5. Jahrhunderts, wohl mit 
Recht. Da aber die Basilika, in der sie gefunden wurde, erst dem 6. Jahrhundert 
entstammte, war also auch in diesem Falle zur Aufnahme und Beisetzung der 
Reliquien ein alterer Behalter verwendet worden”. 

Ubrigens waren die Behalter, in denen man in den nordafrikanischen Kirchen 
die Reliquien beisetzte, keineswegs in allen Fallen so kostbar, wie der zu Ain Zirara 
gefundene. Gewohnlich waren sie vielmehr weit einfacher, oft sogar sehr schlicht. 
Das zeigen in besonders lehrreicher Weise zwei Altarsepulcra, die bei Nach- 
grabungen in den Ruinen altchristlicher Basiliken zu Henschir Akhrib und L’Oved 
Djedi zutage traten. Das unter dem Altar im Boden angebrachte Altargrab zu 
Henschir Akhrib enthielt als Reliquienbehalter einen Marmorkasten und vier Ton- 
gefaBe. Der Marmorkasten (Tafel 108) hatte statt des urspriinglichen einen sattel- 
dachformigen, fest aufsitzenden Deckel aus Stuck. An den Seiten war er mit 
Halbsaulchen besetzt und mit geometrischem Ornament verziert. An einer der 
Schmalseiten las man auf und unter einer Kartusche: Pastoris me(mo)ri(a), dartiber 
auf dem Stuckgiebel: Hi(c) sa(n)c(tu)s. Auf einer der Dachflachen stand eine drei- 
zeilige Inschrift, welche den Inhalt der seitlichen wiederholt: Hic me(mo)ria(e) 
s(anc)ti Pastoris deposit(a)e sunt in pace. Im Innern des Kastens fand sich 
nachdem man in den Deckel eine Offnung gemacht hatte, nur noch etwas Erde und 


f Altar aufgestellten Marmorschrein eingeschlos- 
EAL ISN, gual Romane (Roma Be) sen, in dem sie sich also gegenwartig befinden. 

624; J. B. de Rossi, La capsella argent. afric. 15 G. B. de Rossi, La capsella argentea afri- 

(Roma 1889) 28. Nach Fertigstellung des neuen cana (Roma 1889) 10 

Hochaltares wurden die Gefafe mit dem ubri- 16 Eingehende Untersuchungen tiber die Kap- 

gen Inhalt des Sepulcrums in einen unter dem whores Or 
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ein Haufchen einer braunlichen Masse vor, Reste von Holz. Von den vier Ton- 
gefaBen waren drei mit einer umgesttrzten Schale verschlossen, die vierte hatte 
als Verschlu® einen zu diesem Zweck behauenen Ziegel. Als Inhalt hatten alle 
gleichfalls nur noch etwas Erde. Zwei bei den Toépfen liegende Scherben zeigten 
eingeritzte Inschriften, die sich auf die im Sepulcrum geborgenen Reliquien bezogen: 
Hic me(mo)ria sancti Laurenti(i) in nomi(ne) D(e)i Floridus pr(es)b(yter) votum in 
XPO reddidi, und: Hic memoria s(anct)i Felicis*’. 

Das Altargrab in der Basilika zu L’Oved Djedi befand sich im Stipes des 
Altares. Es bestand in einem 60 cm langen, 40 cm breiten und 40 cm hohen sarko- 
phagartigen Kasten aus Travertin, der mit pyramidenformigem Deckel verschlossen 
und in das Massiv des Stipes eingemauert war. In dem Grab entdeckte man als 
Reliquienbehalter einen Tonkrug, als dessen Inhalt sich nach Entfernung des Ver- 
schlusses ein Wirbelbein und das Fragment einer Rippe ergab*. 

Es ist nicht viel, was wir aus der vorkarolingischen Zeit, ja aus dem 
ganzen ersten Jahrtausend an GefaBen besitzen, in denen die Reliquien im 
Altargrab beigesetzt wurden. Immerhin erhalten wir ein gentigendes Bild 
von der Art, wie man diese damals in demselben zu hinterlegen pflegte. Be- 
nutzte man zu ihrer Aufnahme Gefa8e aus Edelmetall, die freilich nicht 
iiberall zur Verfiigung standen, so schlo8 man diese gern, wie die angefuihrten 
Beispiele zeigen, in einen gro68eren Behalter aus Holz oder Stein ein, bevor man 
sie in das Sepulcrum legte. War dieser Behalter sarkophagartig gestaltet, so 
war damit noch deutlicher die Erinnerung an ein Grab festgehalten und zum 
Ausdruck gebracht. Die Reliquiengefafie, die aus gewOhnlichem Material be- 
standen, setzte man ohne weiteres in das Sepulcrum. 


2. Behalter aus mittelalterlicher und nachmittel- 
alterlicher Zeit. Manche ReliquiengefaBe aus Altarsepulcra besitzen 
wir aus dem 11. und den nachfolgenden Jahrhunderten, zumal aber aus dem 
spaten Mittelalter. Das Sepulcrum wurde, abgesehen von vereinzelten ganz 
besonderen Fallen, nun nicht mehr im Boden unter dem Altar angebracht, son- 
dern nur noch im Stipes oder in der Mensa. Da es regelmaBig von kleinen 
Ma8en war, waren natiirlich auch die GefaBe, in denen man die Reliquien 
niederlegte, von entsprechend kleinen Abmessungen. Bis in die jiingere Zeit hat 
man diesen Reliquienbehaltern wenig Beachtung geschenkt, hauptsachlich 
wohl, weil sie kiinstlerisch meist ohne alle Bedeutung sind. Oft wurden sie 
mit den Reliquien, die sie enthielten, bei der Neukonsekration von Altaren 
wieder verwertet, haufiger freilich als wertlos beiseite gestellt und ver- 
schleppt. Gegenwartig hat man indessen begonnen, sie sorgfaltig aufzuheben, 
und so sind, zumal in Didézesanmuseen, schon sehr ansehnliche und wert- 
volle Sammlungen derselben geschaffen worden. 

Wohl die hervorragendste dieser Sammlungen ist diejenige des Bischéflichen 
Museums zu Vich, und zwar namentlich darum, weil sie eine grofe Zahl von 


ReliquiengefaBen dieser Art enthalt, welche der Friihe des zweiten Jahrtausends ent- 
stammen. Der Menge der Behalter nach ist eine der bedeutendsten die des Dom- 


17 Mél. d’archéol. XXIII (1903) 10f. weil bei anderen aus den Berichten, die tber 


*® Recueil XXI (1882) 409. Wenn ich nur _ sie vorliegen, nicht bestimmt hervor i 
, XT r ; eht, ob sie 
diese beiden Beispiele aus Nordafrika anfihre, ein gewdhnliches Reliquiengrab odes ein Altar- 
so geschieht es teils, weil sie die bezeichnend- sepulcrum waren. 
sten und zugleich die besterhaltenen sind, teils 
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museums zu Trier, die schon vor mehreren Jahren an die finfzig Stiick besaB, 
darunter auBer vielen Exemplaren des 14. und 15. Jahrhunderts eine Reihe eigen- 
artiger Beispiele aus dem 16. und 17. Jahrhundert. Andere bemerkenswerte 
Sammlungen von ReliquiengefaBen, die Sepulcra entnommen wurden, befinden sich 
im Freiburger Miinsiermuseum, im Limburger Diézesanmuseum, im Dommuseum 
zu Bamberg, in der Schniitgensammlung des Kélner Kunstgewerbemuseums, im 
Paderborner Diézesanmuseum, im Nationalmuseum zu Kopenhagen, im Dommuseum 
zu Augsburg sowie besonders auch im Archaologischen Museum zu Namur. 

Am haufigsten dienten zur Aufnahme der Reliquien kleine Bleikastchen 
(Tafel 109) von rechteckiger Form mit flachem, tibergreifendem Deckel. Sie waren 
selten tber 10 cm lang, 6—7 cm breit und 6 cm hoch, in der Regel aber weit kleiner, 
oft so klein, daB sie gerade die Reliquien mit dem Pergamentstiickchen, das die 
Weiheurkunde bildete, zu fassen vermochten. Sie begegnen uns immer wieder das 
ganze zweite Jahrtausend hindurch und sind in den Sammlungen durch zahlreiche 
Beispiele vertreten. Ihre Beliebtheit hatte wohl ihren Grund ebensowohl darin, 
daB sie leicht zu beschaffen und leicht herzustellen waren, wie darin, daB sie kein 
zu tiefes Sepulcrum verlangten. 

Ein Bleikastchen mit abgewalmtem, durch zwei Scharniere an der Riick- 
wand befestigten Satteldach als Deckel, das unter den Schmalseiten als Fu8 ein 
2,3 cm hohes Bleiplattchen mit kleeblattbogigem Ausschnitt hat, sah ich im Bischof- 
lichen Museum zu Klagenfurt. Es ist 9 cm lang, 5% cm breit und ohne Deckel 
5% cm hoch. Ein Bleireliquiar in Form einer kleinen Vase entdeckte man vor 
einigen Jahren bei Eréffnung des Sixtusaltares in der Krypta der Kathedrale von 
Poitiers (Tafel 109). Der Deckel, ein rundes Plattchen, auf dem die im Behalter 
geborgenen Reliquien verzeichnet waren, war durch Umkrampen des oberen Randes 
befestigt, Ein Behalter in Gestalt eines runden Bleiddschens findet sich im Dom- 
museum zu Freiburg i. Br., ein Sepulcrumreliquiar yon der Art eines nach unten 
sich verengernden runden Bleitopfchens mit flachem konischen Deckel, der in 
Scharnieren geht und in einen kraftigen Knauf endet, im Dommuseum zu Augsburg. 

Das interessanteste aller aus Sepulcra stammenden Bleireliquiare besitzt das 
Didzesanmuseum zu Limburg (Tafel 112). Es stammt aus dem Hochaltar des Domes 
daselbst und ahmt eine kleine romanische, mit Apsis und durchbrochener Kuppel 
ausgestattete, dreijochige Kirche nach, die auf vier oben mit einem Kopf endenden 
LowenftiBen ruht. Die Offmung zum Einlegen der Reliquien befindet sich an der 
der Apsis gegeniiberliegenden Schmalseite. Den Langseiten ist eine Stifterinschrift 
eingraviert, nach der es von einem Comes Henricus, wohl Heinrich III. von Sayn, 
herstammtt. Drei mit Wachs ganz umgebene Bleikastchen, die aus den Altaren der 
Kirche zu Holubic in Béhmen stammen und von 1225 datieren, befinden sich im 
Bohmischen Museum zu Prag. 

Ein hiibsches Reliquienkastchen aus Zinn mit sattelformigem, an den Schmal- 
seiten abgewalmten Deckel wurde im Sepulcrum eines Altares zu Kiedrich 
gefunden’. Es befindet sich jetzt im Germanischen Museum zu Nirnberg. Alle 
Seiten sind mit einem perlbesetzten Streifchen umrandet und — ausgenommen die 
Vorderseite — im Grund schraffiert. Das in leichtem Relief ausgefitthrte Ornament 
besteht auf der vorderen Langseite aus zwei gefltigelten Drachen, deren Kopfe 
einander umschlingen, an der Riickseite aus einer romanisierenden Ranke, an den 
Schmalseiten aus einem schreitenden Greif bzw. Lowen. Den Deckel schmiickt an 
den Langseiten eine Ranke, an den Walmen ein Kopf. Auf dem First des Daches 
hocken gegenstandig zwei Affchen, die mit einer Hand eine mit perlahnlicher Er- 


1 Vgl. tiber das Reliquiar und die Inschrift 
in Bonner Jahrbiicher LIX (1876) 106 f. Der 2 Correspondenzblatt des Gesamtyereins der 
Hochaltar wurde konsekriert 1235, das Reli- deutschen Geschichts- und Altertumsvereine 
quiar stammt sonach aus dem Beginn des XXII (1874) 76 mit Abb. 
13. Jahrhunderts. 


Braun, Der christliche Altar I. Al 
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hohung versehene Linse in die Hohe halten. Das Ornament ist zum Teil in Grin und 
goldigem Braun bemalt. Das Kastchen, das zweifellos nicht als Reliquiar, sondern zu 
profanen Zwecken angefertigt wurde, gehort dem 14. Jahrhundert an. Einen kleinen, 
runden Zinnbecher, der als Reliquienbehalter eines Sepulcrums diente, sah ich im 
Archaologischen Museum zu Namur. Zu Unterinn auf dem Riten bei Bozen wurde 
1886 im Hochaltar ein sehr zerfressener, mit kleinen Buckeln dicht besetzter Reli- 
quienbehalter aus Zinn entdeckt, der nach dem Ansatz des heute abgebrochenen 
AusfluBréhrchens zu schlieBen, einst eine Ampulle war’. 


Ein interessanter Reliquienbehalter aus Zinn im Dommuseum zu Bamberg 
(Tafel 108) besteht aus zwei dreifiiSigen Gewiirznapfchen, von denen das eine die 
Reliquien enthielt, das andere iiber das erste gestiilpt, als Deckel diente; gleich- 
falls ein lehrreiches Beispiel, wie man sich zu helfen suchte, wenn man fur die 
Reliquien sonst keinen passenden Behalter zur Hand hatte. Das untere Napfchen 
ist 7 cm, das obere 7% cm weit; die Hohe beider betragt einschlieBlich der FuBe 6 cm. 


Ein sechsseitiges, auf drei FiiBchen sitzendes, aus einem Sepulcrum stammendes 
zinnernes ReliquiengefaB bewahrt man in der Pfarrkirche zu Werne*. Es gehort 
dem 14. Jahrhundert an. Der leicht geschweifte pyramidenférmige Deckel zeigt auf 
zwei Feldern die Szene der Verkiindigung, auf den vier andern die Anbetung durch 
die drei Weisen; das Kastchen selbst hat an den Seiten die Bilder der zwé6lf sog. 
Monatsarbeiten, der fiir die einzelnen Monate charakteristischen und sie darum 
symbolisierenden Arbeiten, auf jeder Seite zwei. Alle Darstellungen sind in leichtem 
Relief ausgefihrt. 


Zwei ahnliche sechsseitige Zinnkastchen des 14. Jahrhunderts, die gleichfalls 
Sepulcra entnommen wurden, besitzt das Miinstermuseum zu Freiburg i. Br. Das eine 
sitzt auf sechs FiiBen, das andere auf einem schragen, von MaBwerk durchbrochenen 
Sockel. Bei beiden schmiicken Relieffigiirchen unter gotischen Arkaturen die Seiten. 
Bei einem ist der Deckel noch jetzt mit Wachs bedeckt, das urspriinglich das ganze 
Kastchen umhiillte. Dem Wachs ist an drei Stellen ein Siegel aufgedriickt. Auch 
diese drei Kastchen wurden nicht als Reliquiare hergestellt, sondern nachtraglich als 
solche beniitzt. 


Zur Aufnahme der in dem Sepulcrum beizusetzenden Reliquien wurden auch 
wohl die bekannten Limoger Emailpyxiden verwendet. Gute Beispiele bietet 
das an solchen Pyxiden reiche Archaologische Museum zu Namur. Eine seiner sechs 
Limoger Pyxiden stammt aus dem Hochaltar der Kirche von Mont Gantier. Ubrigens 
wurden die fraglichen Custoden wohl erst als Sepulcrumreliquiare gebraucht, als sie 
aufgehort hatten, ihrem urspriinglichen Zweck, der Aufbewahrung des hhl. Sakra- 
mentes, zu dienen. 


Behalter aus Edelmetal]] trifft man kaum je unter den ReliquiengefaBen der 
Sepulcra, die wir aus dem zweiten Jahrtausend besitzen. Ein kleines Kastchen 
aus Silber, das in einem Altar von S. Andrea zu Vercelli gefunden wurde, wird 
von Rohault de Fleury beschrieben und abgebildet. Es gleicht in der Form und 
Ornamentierung dem Kiedricher Reliquiengefa8. Die Affchen fehlen auf dem First, 
auBerdem sitzt der sattelférmige, abgewalmte, mit Scharnieren befestigte Deckel 
auf einem mit einem Blattfries verzierten Rahmen. Auch verengert sich das Kast- 
chen, das ebenfalls eine Arbeit des 14. Jahrhunderts ist, von unten nach oben ein 
wenig. Namentlich die Darstellung auf einer der Schmalseiten: Ein Fuchs spielt auf 
der Harfe einem Bock zum Tanz auf, bekundet, da®B auch in diesem Falle ein 
profanes Kastchen als Reliquienbehalter verwendet wurde®. Das Kastchen ist der 
einzige silberne Reliquienbehalter seiner Art, welcher mir aus der zweiten Halfte 


5 Karl Atz, Kunstgeschichte von Tyrol (Inns- * Abb. in Kd. von Westfal di 
bruck 1909) 326. hausen, Tfl. 102. a Glee 
® Roh. V, 14 und pl. 359. 
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des Mittelalters bekannt wurde. Es ist durchaus unzutreffend, wenn Rohault de 
Fleury meint, die Reliquienbehalter der Sepulcra seien meist aus kostbarem Stoff 
angefertigt worden’. 


Haufig wurden die Reliquien in Glaser eingelegt, vom 14. bis ins 16. Jahr- 
hundert war das sogar besonders gebrauchlich, wie die zahlreichen Reliquienglaser 
aus Sepulcra dieser Zeit bekunden. Im Museum zu Vich befindet sich ein Glas, das 
einem Sepulcrum des 11. Jahrhunderts entstammt, wie Schrift und Namen auf der 
zu ihm gehérenden Weihecedula bekunden. Es ist von dunkler, griinlichgelber Farbe, 
bauchig und nach Art eines Beutels gefaltelt (Tafel 112). Ein zweites Glas des 
Museums, das einem wohl ebenfalls dem 11. Jahrhundert angehérenden Sepulcrum 
entnommen wurde, scheint antik zu sein. Es ist ungefarbt, hat die Form eines 
bauchigen Topfchens und als Schmuck in der Mitte eine Folge von butzenartigen 
Scheibchen. Ein drittes Reliquienglas daselbst, ein bauchiges, jedoch glattes Topf- 
chen, das leider in seinem oberen Teile beschadigt ist, stammt aus einem Altar, der 
von Bischof Guilelmus de Tavertet von Vich (1195—1233) geweiht wurde. Es ist 
von dunkelgriiner Farbe. 


Das Alteste Reliquienglas in Deutschland, das mir bekannt ist, wurde im 
Sepulcrum des Hochaltares der Kirche zu Wittenburg in Mecklenburg-Schwerin zu- 
sammen mit dem Siegel des Bischofs Ulrich von Ratzeburg (12571284) gefunden 
(Tafel 110). Es ist graublau und hat die Form eines 10 cm hohen, unten aus- 
gebauchten Flaschchens’. 


Reliquienglaser aus dem 14., 15. und 16. Jahrhundert finden sich in gr6éferer 
Zahl namentlich in dem Dommuseum zu Trier, dem Minstermuseum zu Freiburg, 
dem Diézesanmuseum zu Limburg, dem Archaologischen Museum zu Namur, der 
Sammlung Schniitgen im Kunstgewerbemuseum zu K6ln, dem Dommuseum zu Augs- 
burg und dem ehem, GroBherzoglichen Museum zu Schwerin. Andere trifft man im 
Museum zu Magdeburg, im Germanischen Museum zu Niirnberg an. Sie sind teils 
farblos, teils farbig, namentlich griinlich, blaulich, gelbbraun. Der Form nach sind 
sie bald topfartig, bald becherartig, bald geradwandig, bald ausgebaucht, bald ohne 
FuB, bald nach Art von Weinglasern mit FuB versehen. Ein Reliquienglas, das ich 
in S. Martino zu Cividale antraf (Tafel 111), hat die Form eines Deckelpokals. Haufig 
sind die Glaser mit Buckeln, Noppen, Muscheln oder in Stacheln auslaufenden 
Auswiichsen verziert, wie sie bei den spatmittelalterlichen Glasern eine bekannte, 
ungemein haufige Erscheinung sind. Auch kommen Glaser vor, die spiralf6rmig 
mit riemenartigen Bandern umwunden, vertikal mit glatten oder gekrauselten Stab- 
chen besetzt oder mit stengelartigen, in einen Kolben endenden Ans&dtzen verziert 
sind. Zwei glaserne Reliquiare im Nationalmuseum zu Miinchen, die aus einem 
Sepulcrum des 1456 geweihten Hauptaltares der Pfarrkirche zu Télz stammen, sind 
viereckige, unten 10 cm im Geviert messende, 21 cm hohe Flaschen. 


Abbildungen auf Tafel 110 und 111 geben als Beispiele drei Reliquienglaser des 
Dommuseums zu Trier wieder, ein Becherglas von dunkelgriiner Farbe mit Héckern, 
ein gelbliches Becherglas mit Reihen kleiner Buckeln und ein durch die Auswiichse 
seines FuBes auffallendes griinliches Kelchglas. Ein vasenartiges Glaschen, das zu 
Leussow (Mecklenburg-Schwerin) gefunden wurde’, ist in den Kunstdenkmalern 
von Mecklenburg-Schwerin abgebildet. Tafel 110 zeigt auch ein Topfglaschen aus 
St. Nikolai zu Wismar, das sich zur Zeit im Mecklenburger Landesmuseum zu 
Schwerin befindet®. Geschlossen wurden diese Reliquienglaser vorzugsweise mit 
einem starken Wachsdeckel, welcher dadurch befestigt wurde, daf man ihn tber 
den Rand des Glases tibergreifen lieB. 


ON we @ 8 Kd. des Grofherz. Mecklenburg-Schwerin 
7 Kd. des GroSherz. Mecklenburg-Schwerin III, 273. 
III, 54. ® Kd. II, 134 und 436. 
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Auch Tépfchen, Napfchen und Kriglein aus Ton und Steingut dienten im 
Mittelalter oft zur Aufnahme der Reliquien, zumal in der Spaizeit desselben. Ebenso 
wurden soleche noch im 16. und 17. Jahrhundert gern zu diesem Zwecke gebraucht. 
Ihre Form ist sehr verschieden. Ihre Héhe schwankt zwischen ca. 10 cm und 
4% cm. Im 17. Jahrhundert kommen auch Reliquienbehalter aus Steingut in Gestalt 
von Schiebekastchen vor. Tafel 109 gibt ein interessantes Kastchen dieser Art wie- 
der, das sich im Dommuseum zu Trier befindet. Andere sieht man in der Schnitgen- 
sammlung des Kélner Kunstgewerbemuseums. 

Der ersten Halfte des 13. Jahrhunderts entstammt ein griinglasiertes, wage- 
recht gerilltes bauchiges Tontépfchen, das man im Hochaltar der Kirche zu 
Vatterode im Mansfelder Gebirgskreise fand’®. Das Siegel, das dem Wachsballen ein- 
gedriickt war, mit dem man es oben verschlossen hatte, zeigte, daB der Altar, dessen 
Sepulcrum es enthnommen wurde, von Bischof Hermann von Leal-Dorpat (1219 bis 
1245) geweiht worden war. Bei einer Hohe von 8,4 cm hatte es an der breitesten 
Stelle einen Durchmesser von 8,4 cm, oben an der Offnung aber einen soichen von 
nur 7 em. Von den in dem Tépfchen enthaltenen Reliquien waren sechs auf der 
zu denselben gehérenden und noch yorhandenen Cedula bezeichnet als Reliquie Petri 
apli And apl — Luce evag — de capill’ s. Marie Magd. — Blasii m. — de sct. Boni 
fatio epo et mr. 

Ein halbes Jahrhundert jiinger ist ein niedliches, griinglasiertes TongefaB in 
Form einer zweihenkligen Miniaturamphora im Provinzialmuseum zu Halle. Es 
fand sich im Sepulcrum eines Altares der Stadtkirche zu Wettin (Saalkreis), der laut 
der beigefiigten Weiheurkunde 1290 von Erzbischof Erich von Magdeburg zu Ehren 
des hl. Kreuzes, der allerseligsten Jungfrau Maria, des hl. Nikolaus und anderer 
Heiligen geweiht wurde. Ein mit einer Reihe von Perlen besetzter, goldverzierter 
Stépsel aus Ton schlof den Hals des Krigleins. 


Aus einem um 1250 geweihten Altar einer niederrheinischen Kirche stammt ein 
unten und unterhalb der Offnung stark eingezogenes, am Bauch breit gerilltes Ton- 
t6pfchen im Museum zu Neu8. Denn nach dem noch erhaltenen zugehorigen Siegel, 
welches die Umschrift tragt: Fr. Henricus Dei gratia Curoniensis episcopus, wurde 
der fragliche Altar konsekriert von Heinrich von Litzelburg. Bischof von Kurland 
(1246—1263). 

Ein einem Altargrab entnommenes, 11 cm hohes, rundes Tontépfchen des 
12. Jahrhunderts, das seinerzeit auf dem Vikariat zu Rom aufbewahrt wurde, ist 
in Jahrgang X der Rémischen Quartalschrift ver6ffentlicht. Es hat einen Bleideckel, 
auf dem in Schriftziigen und mit Abktirzungen, die auf das genannte Jahrhundert 
hinweisen, die Reliquien verzeichnet sind, welche in das GefaB gelegt worden 
waren: De panno s Laur(entii), Zotici, Paulin(a)e, Sergi(i) et B(achi), Primitivi, 
Romula(e) et R(edemptae), Nazari(i) et Cel(si)*t (Tafel 108). 

Ein hibsches, gelbbraunglasiertes, einhenkliges Tonkriiglein aus einem Sepul- 
crum des spaten Mittelalters befindet sich im Nationalmuseum zu Kopenhagen, drei 
kleine gringlasierte, nur 4% cm hohe und weite beutelférmige GefaBchen im Museum 
des Domes zu Bamberg (Tafel 109). Eine groBere Zahl von Ton- und SteingutgefaBen 
aus Sepulera des ausgehenden Mittelalters und nachmittelalterlicher Zeit gibt es 
namentlich im Dommuseum zu Trier (Tafel 112), ferner in der Sammlung Schniitgen, 
dem Didzesanmuseum zu Limburg und dem Archaologischen Museum zu Namur. 


Eines der bemerkenswertesten aller ReliquiengefaBe, die aus Altarsepulcra 
der zweiten Halfte des Mittelalters kommen, in verschiedener Hinsicht sogar ein 
Unikum, ist der auf Tafel 109 wiedergegebene Behalter aus dem Museum zu Vich. 
Er gehort dem 11. Jahrhundert an, besteht aus Marmor und ist das einzige Beispiel 
aus Stein, das bisher zu meiner Kenntnis gelangte. Durch seine Form erinnert 


‘0H. Gréfler, Der Reliquienfund zu Vat- 7 
terode in Mansfelder Blitter XIX (1905) 176f, > S> 242 und TA. Iv, 3 4. 
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es an die frithmittelalterlichen taschenartigen Reliquiare. Unten an den Schmal- 
seiten 9 cm breit und 10 cm hoch, ist es 11 cm lang. Die an einer der Langseiten 
angebrachte Offnung, durch welche die Reliquien in das Innere gelegt wurden, ist 
mit einem VerschluB aus Marmor versehen, der jetzt freilich gebrochen ist. Unten, 
an den Langseiten und an den Schmalseiten sind eine grofe Zahl von Namen ein- 
geritzt, wahrscheinlich die Namen von Kanonikern, die bei der Altarweihe zugegen 
waren und sich durch das Einschreiben ihrer Namen dauernd in alle auf dem Altar 
dargebrachten hl. Opfer empfehlen wollten. So lesen wir auf dem VerschluBstein 
Guitardus, Giluelmus, Galindus, an der rechten Schmalseite Bonfilio, auf der Riick- 
seite Ato, Arnald, Durandus, unten Oliba, Ermemirus, Gitardus, Adam usw. Unterhalb 
des Verschlusses hat sich der Stifter des Reliquiars verewigt: Ansulfus me comparavit 
Wie wir schon hérten, war es in Katalonien im 11.—13. Jahrhundert Brauch, zu den 
Reliquien in das Sepulcrum einen Pergamentzettel mit den Namen derjenigen zu 
legen, welche sich fiir alle Zukunft in die auf dem Altar gefeierten Messen ein- 
zuschlieBen wiinschten. Im vorliegenden Falle hat man die Namen auf dem Reli- 
quienbehalter angebracht, der im Sepulcrum beigesetzt werden sollte, statt sie auf 
einen Zettel zu schreiben, wahrscheinlich, weil das langere Dauer versprach. 

DaB endlich die Reliquien im Sepulcrum auch in hélzernen Behaltern 
beigesetzt wurden, beweisen verschiedene Beispiele dieser letzteren, die in mittel- 
alterlichen Altarsepulcra gefunden wurden. Sie haben bald die Form eines bauchi- 
gen Napfes oder eines kleinen Ténnchens, bald stellen sie eine Dose dar, bald sind 
sie Schiebekastchen. 

Alle Arten sind im Museum zu Vich vertreten, das besonders reich an inter- 
essanten hdlzernen Sepulcrumreliquiaren ist. Eines, das leider stark beschadigt ist, 
hat die Gestalt einer ovalen Holzdose. Es ist mit Tieren, Ranken und sonstigem 
Ornament bemalt und stammt aus einem spatmittelalterlichen Sepulcrum. Ein 
anderes, das ebenfalls sehr verletzt ist, stellt eine zylindrische Dose dar. Es war in 
zwei Reihen mit Lowen, Adlern, Greifen u. ahnl. in Schwarz auf gelbem Grund ver- 
ziert und kommt aus dem Altarsepulcrum einer 1190 geweihten Kirche. Von zwei 
Schiebekastchen des Museums, die in Sepulcra gefunden wurden, ist eines 6% cm 
lang, 4 cm breit und 1% cm hoch (Tafel 111), das andere 4,9 cm lang, 3,3 cm breit und 
1,6 cm hoch. Beide sind véllig schmucklos. Das erste gehért nach Ausweis des 
Schriftcharakters des Reliquienverzeichnisses, das sich in ihm erhalten hatte, dem 
14. Jahrhundert an, das zweite mag aus derselben Zeit stammen. Von fafSartigen 
Behaltern besitzt das Museum drei, von welchen einer abwechselnd mit roten, 
gelben und griinen Zonen bemalt ist (Tafel 111), das zweite, welches dem Sepulcrum 
eines 1275 konsekrierten Altares entnommen wurde, ohne Dekor geblieben ist, das 
dritte, anscheinend das jiingste, oben und unten yon Rinnen umzogen ist, die wohl 
Reifen nachahmen sollen. Alle drei haben konischen Deckel. Ein letztes hdlzernes 
Reliquiar des Museums hat die Form eines stark ausgebauchten Napfchens. Es ist 
einschlieBlich des Deckels 11 cm hoch, blau bemalt und in der Mitte mit einem 
einfachen Bande, oben um den Rand herum aber mit einem von pseudokufischen 
Buchstaben gebildeten Fries geschmiickt (Tafel 111). 

Ein Gegenstiick zu diesem letzten Behalter befindet sich im Dommuseum zu 
Trier, das ReliquiengefaB, welches im Altar der Kapelle zu Gering auf dem Mai- 
felde gefunden wurde”. Es zeigt nicht nur die gleiche Form eines gedriickten 
bauchigen Napfchens, sondern auch oben um den Rand herum einen gleich- 
artigen Fries wie das Reliquiar zu Vich. Sein Alter ist durch das Siegel des Erz- 
bischofs Egilbert (1079—1101) aufer Zweifel gestellt, das, wie friher gesagt wurde, 
dem Wachsiiberzug des Deckels eingepragt war’. 


12 Vgl. oben S. 633. Aufsatzes, den Verschlufstein des Sepulcrums, 
; F 4 . zu dem ein altchristlicher Marmor mit Frag- 
8 Vgl. auch Zeitschrift I (1888) 415, wo Je- ment einer Inschrift verwendet wurde, irrig 


doch F. X. Kraus, der Verfasser des fraglichen als Tragaltar bezeichnet. 
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Ein oblonges hélzernes Holzkastchen mit Schiebedeckel von der Art der Kast- 
chen zu Vich, das wie dieses aus einem Stiick Holz geschnitzt und ganz unverziert 
war, fand man 1888 beim Abbruch eines im 12. Jahrhundert errichteten Altares der 
friiheren Klosterkirche S. Stefano zu Fiano Romano in der rémischen Campagna*. 
Ein kleiner, nur ca. 3 cm hoher, in der Mitte blo zirka 4% cm im Durchmesser 
haltender napfartiger Holzbehalter, der in dem Sepulcrum eines Altares der Kirche 
zu Cletzen (Kreis Delitzsch) gefunden wurde, gelangte ins Provinzialmuseum zu 
Halle, wo ich ihn sah. Der Altar wurde um 1200 geweiht**. Eine schéne, zylinder- 
formige Reliquienbiichse aus Ahornholz entdeckte man 1915 im Sepulcrum des ehe- 
maligen Laienaltares der Klosterkirche zu Preetz in Schleswig-Holstein (Tafel 106). 
Sie wurde samt dem iibrigen Inhalt des Sepulcrums wieder im Altar geborgen. 

Im ganzen sind hélzerne Reliquienbehalter seltener in den alten Altarsepulcra 
zutage getreten. Begreiflich tibrigens, da sich solche, weil zu leicht der Ver- 
moderung ausgesetzt, fiir die meist etwas feuchten Sepulcra weniger eigneten und 
darum auch weniger zur Verwendung gekommen sein werden, 


DaB die Bleikastchen, die zur Aufnahme der Reliquien gebraucht wurden, in 
der Regel fiir eben diesen Zweck hergestellt worden waren, ist unzweifelhaft. 
Dagegen werden umgekehrt die mannigfaltigen anderen Reliquienbehalter, die in 
mittelalterlichen und nachmittelalterlichen Altarsepulcra gefunden wurden, mégen 
sie nun Glaser, Holztépfchen, Ton- und SteingefaBe darstellen oder von sonst 
welcher Art sein, meistens nicht angefertigt worden sein, um als Sepulcrum- 
reliquiare zu dienen. Man nahm sie, weil man sie gerade zur Verfigung hatte, und 
sah dabei selbst von einer etwaigen profanen Ornamentierung ab, welche sie zeigten, 
Man denke nur an das Kiedricher Reliquiar, das Silberkistchen aus S. Andrea zu 
Vercelli und das Werner Zinnbiichschen mit seinen Monatsarbeiten. Daher auch die 
auffallende Erscheinung, da8B uns, abgesehen von den Limousiner Emailpyxiden, die 
gelegentlich als Behalter fiir die im Sepulcrum beizusetzenden Reliquien benutzt 
wurden, auf den zahlreichen ReliquiengefaBen, die aus Altarsepulera stammen, nur 
selten ein religidses Abzeichen begegnet. 


FUNFTES KAPITEL 
DAS ALTARGRAB IN DEN RITEN DES ORIENTS 


Uber den Brauch, in oder unter dem Altar Reliquien beizusetzen, liegen 
aus den orientalischen Riten nur spirliche Nachrichten vor, und 
selbst diese wenigen Angaben beziehen sich fast ausschlieBlich auf den grie- 
chischen Ritus. Heute scheint er in den meisten Riten auBer Ubung zu sein. 


So verhalt es sich jedenfalls im koptischen Ritus. Wohl legt man in diesem 
auch jetzt noch Wert darauf, daf sich in den Kirchen Reliquien befinden, und es 
ist zudem im Altar eine Kammer angebracht, in der solche geborgen werden kénnten, 
allein dieser Hohlraum ist offen und dient zu anderen liturgischen Zweckent. Die 
Kammer wird namentlich am Karfreitag fiir ein Kreuz, das auf Rosenblittern in ihr 
niedergelegt wird, als heiliges Grab benutzt, die Reliquien aber pflegen, in eine Art 
von Kissen oder in ein Schreinchen eingelegt, in einem unter dem Bilde des Patrons 
der Kirche angebrachten Schrankchen aufbewahrt zu werden. Es kennt darum 
auch der koptische Ritus der Kirchen- und Altarweihe keine Reliquienrekondition? 


‘A. J. Butler, The ancient coptic churches 

14 Bullet. ser. 4, VI (1888) 89. of Egypt Il (Oxford 1884) 5. ; 
*® Vgl. auch Kd. der Provinz Sachsen, Kr, * Vgl. den Ritus bei A. yon Maltzew, Bitt-, 
Delitzsch (Halle 1892) 15. Dank- und Weihe-Gottesdienste (Berlin 1897) 
CXXIV. 
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DaB es im armenischen Ritus schon im Mittelalter nicht tiblich war, Reli- 
quien im Altar beizusetzen, geht aus den mittelalterlichen armenischen Ordines der 
Kirch- und Altarweihe hervor, die, so ausfihrlich sie sind, mit keinem Worte von 
einer Reliquienrekondition handeln*, In der Tat zeigt keiner der 5, 191 genannten 
alten armenischen Altaére ein Reliquiengrab. 

Ein angéblicher Kanon Gregors des Erleuchters (+ 332) verlangt allerdings, dal 
an dem Ort, wo die Messe gelesen werden solle, Reliquien seien, nicht aber auch, 
daB sie sich in oder unter dem Altar befinden miBten*. Im 15, Jahrhundert bezeugt 
Michetar von Aparank ausdriicklich, daB es im armenischen Ritus im Gegensatz zum 
lateinischen nicht Brauch sei, in oder unter dem Altar Reliquien beizusetzen’. 


Auch bei den Nestorianern bestand bereits im Mittelalter der Brauch 
nicht. Allerdings fihrt Ebedjesu, Metropolit von Soba (Nisibis) und spAter Patriarch 
(+ 1318) in seinem Epitome canonum den Kanon einer ékumenischen Synode an, 
nach welchem die Gebeine derjenigen, die fiir den echten Glauben den Martertod er- 
litten, in den Kirchen und Kléstern beigesetzt werden sollter, damit sie den Bedtirt- 
tigen Hilfe brachten; auch solle alle Jahr ihr Geddchtnis mit Gottesdienst gefeiert 
werden’, Allein nichts deutet darauf hin, daBh die Reliquien in einem Altargrab 
niedergclegt werden muften, vielmehr redet der Kanon anscheinend nur von ihrer 
Beisetzung in einem Schrein oder einem Monument’. Die nestorianische Expositio 
officiorum ecclesiae, eine Schrift des 10—11. Jahrhunderts, kennt in ihrem Traktat 
uber die Kirchweihe jedenfalls keine Reliquienrekondition*. Hatte sich eine solche 
an die Kirch- und Altarweihe angeschlossen, so wiirde der Verfasser sie schwerlich 
unberiicksichtigt gelassen haben. 

Im syrisch-jakobitischen Ritus war, wie wir aus des Gregorius Bar- 
hebraus Nomokanon ersehen, mit der Kirch- und Altarweihe auch eine Reliquien- 
rekondition verbunden. Sie bildete eine besondere Feier, doch fand sie nur statt, wenn 
Reliquien vorhanden waren, war also nicht unbedingt erforderlich, Nicht ganz klar 
ist, wo die Reliquien beigesetzt wurden, ob unter dem Altar oder sonstwo in einem 
fir sie hergerichteten Grabmonument®. Im 20, der Kanones Jakobs von Edessa 
(Ende 7. Jahrh.) ist die Rede von einem Priester, der das hh]. Sakrament zu den 
Reliquien der Martyrer in deren Urnen legt, damit sie Wunder tun sollten; in Kanon 45 
von einem Priester, der bestohlen wurde und nun in die Kirche geht, die Lichter 
ausléscht, den hl. Tisch umkehrt, die Beutel mit den Reliquien heraustragt und unter 
freiem Himmel aufhangt sowie Asche auf die Sarge der Martyrer streut, indem er 
dabei die Bestrafung des Diebes fordert*®. In beiden Fallen handelt es sich ersicht- 


3 Vgl. den armenischen Kirchweihritus nach 
Handschriften des 9.—10., des 13. und 14. Jahr- 
hunderts bei F. C, Conybeare, Rituale Armeno- 
rum (Oxford 1905) 3 ff. 

4 Ecclesiae Armeniacae canones selecti c. 18 
bei A. Mai, SS. vet. nova coll. KX (Romae 1838) 
pars 2, 269: Non licet missas celebrare in illo 
loco, ubi reliquiae martyrum desunt. Das Alter 
des Kanons ist nicht bestimmbar, von dem 
hl. Gregorius riihrt er jedoch sicher nicht her. 

5 Nach freundlicher Mitteilung des P. Var- 
dan Hatzumi. 

6 Pars 5, c. 12 bei Assemanni Bibl. orient. 
III 2, CCCLVIII. Der Kanon ist den syrisch- 
arabisch-nicanischen Kanones entnommen. In 
der arabischen Rezension bildet er can. 2 der 
dritten Serie und tragt die Uberschrift: De 
lege seu constitutione circa sanctorum marty- 
rum ossa servanda (Mansi, Coll. Cone. II, 1019), 
in der syrischen ist er can. 63 (Oscar Braun, 
De sancta Nicaena synodo [Minster 1898] 102). 


Uber das Verhdltnis beider Rezensionen zuein- 
ander vgl. ebd, 21. Dafs die Kanones nicht nici- 
nisch sind, gilt heute als zweifellos, doch glaubt 
Braun (a. a. O. 23f.), sie immerhin bis in die 
Frithe des 5. Jahrhunderts hinaufdatieren zu 
sollen, wahrend Hefele (Konziliengeschichte I 
{Freiburg 1873] 365f.) wenigstens flir einzelne 
Kanones eine jiingere Entstehungszeit annimmt. 
Der hier in Frage stehende Kanon enthalt in- 
dessen nicht nur nichts, was die von Braun 
gewollte Datierung als unzuldssig erscheinen 
lieBe, sondern paBt sogar sehr wohl in den Be- 
ginn des 5. Jahrhunderts. 

7Vgl. das bei Assemanni, Biblioth. orient. 
Ill, 2, CXLVII erz4hlte Beispiel aus dem Jahre 
1480 n. Chr. 

5 C, SS, orient, SS. Syri t. 91 (omae 1913) 14, 

* C. 1 sect. 7 (Mal, |. ¢, 9). 

19 (, Kaiser, Die Kanones Jakobs von Edessa 
(Leipzig 1605) 15 26, 
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lich um Reliquien, die in Sarkophagen oder sonstigen Behaltern, nicht aber um 
solche, die in einem Altargrab beigesetzt waren. 

In seiner Chronik erzahlt Gregorius Barhebraus, er habe fiir eine zu Bartela 
neuerbaute Kirche in einer alten verfallenen Basilika nach Reliquien suchen lassen, 
doch ohne Erfolg. Darauf habe er auf Grund einer nachtlichen Vision an dem 
Platz, an dem einst der Altar stand, selbst Grabungen angestellt, hier in Mannes- 
tiefe eine Urne mit Reliquien gefunden, fiir diese in der neven Kirche eine domus 
martyrum, ein Martyrermonument, erbaut und in dasselbe den Reliquienbehalter mit 
seinem heiligen Inhalt hineingestellt*. Der Bericht ist in doppelter Hinsicht inter- 
essant. Zunachst, weil er bekundet, daB auch bei den Syrern in Alterer Zeit Reli- 
quien in einem Bodengrab unter dem Altar beigesetzt wurden. Dann, weil aus ihm 
hervorgeht, daB jedoch solches zu des Gregorius Zeit, d. i. zu Ende des 13. Jahr- 
hunderts, schon so griindlich auBer Brauch gekommen war, daf derselbe erst auf 
Grund einer Vision daran dachte, in der alten Kirche an Stelle des ehemaligen 
Altares Nachforschungen zu halten. Er selbst legte dann die gefundenen Reliquien 
nicht wieder in ein Altargrab, sondern in eine domus martyrum, einen Schrein 
oder sonst einen zur Aufbewahrung von Reliquien bestimmten Behalter. 


Im griechischen Ritus ist die Reliquienbeisetzung noch heute ge- 
brauchlich, und zwar in allen seinen Zweigen. Sie findet sowohl bei der 
Weihe des altare fixum als der des Antiminsion statt, ist aber nicht, wie im 
rémischen Ritus, in den Weiheakt hineinverwoben, sondern folgt ihm. Beim 
altare fixum liegen die Reliquien nie in der Mensa, sondern stets in einer an 
der Rtickseite des Stipes angebrachten, etwa 40 cm tiber dem Boden ange- 
brachten Nische, die dem Sepulcrum des lateinischen Ritus entspricht. Hat 
der Altar, wie es sehr haufig der Fall ist, die Form eines vierstiitzigen Tisch- 
altares, so befindet sich diese Kammer zur Aufnahme der Reliquien in einer 
mitten unter der Mensa stehenden Lade. Die Reliquien sind in eine Blei- 
biichse eingeschlossen, liegen aber nicht los in derselben, sondern in Mastix 
gebettet, das der Bischof selbst bei der Beisetzung tiber sie gieSt, nachdem 
er sie in die Biichse hineingelegt hat. Bei den Antiminsien ruhen die Reli- 
quien in einem kleinen Taschchen, das mittels erwirmtem Mastix an den- 
selben befestigt oder an sie angenaht ist. 


Daf der Brauch, in den Kirchen Reliquien beizusetzen, im Bereich des grie- 
chischen Ritus bis hoch in das 4. Jahrhundert hinaufreicht, wurde schon andern- 
orts nachgewiesen”. Allein der Ort, an dem sie geborgen wurden, war keineswegs 
immer der Altar. Zu Karneas errichtete man allerdings tiber dem Grabe Jobs einen 
Altar*®, dagegen ruhten die Reliquien der hil. Lukas, Andreas und Timotheus, die 
Konstantius in das von Konstantin erbaute Apostoleion tibertrug, nicht unter dem 
Altar desselben. Denn als Justinian an Stelle des konstantinischen Baues einen 
prachtigen Neubau auffihrte, fand man, wie Prokop 558 berichtet, beim Ausschach- 
ten zufallig unter dem Fufboden an unbekanntem, durch kein auBeres Merkmal be- 
zeichnetem Ort die drei Holzschreine, in welchen die Reliquien lagen. Aber auch 
in dem neuen Apostoleion wurden diese nicht unter dem Altare beigesetzt, sondern 
wieder in der Erde verborgen, nur lief man den Platz nicht unbezeichnet und ver- 
ddet*. Spater wurden sie freilich erhoben und unter dem Altar rekondiert; denn 
im 12. Jahrhundert ruhten sie dem Zeugnis des Nikolaos Mesarites zufolge unter 
dem Altar des Apostoleion*®. Wahrscheinlich wurden sie gelegentlich der Er- 


11 Ass. Bibl. orient. II, 261 f. ** Procopii De aedific. Justin. 1. 1, c. 4; I (ed. 

12 Vgl. oben S. 614, Bonnae 1838) 188 s. 

ey ee Bricarelli, S. Marco di Venezia e l’Apo- 
Vgl. oben S. 530. stoleion di Costantinopoli (Roma 1916) 17. 
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neuerungsarbeiten, welche Basilius I. (867—886) an der Kirche vornahm, unter 
ihm beigesetzt. 

Sehr bemerkenswert ist, daB noch die Schrift ‘Jotogia éxxdnovwotxy in ihrer 
mystischen Erklarung der Kirche, des Altares, der gottesdienstlichen Gerate und 
Gewander sowie der Zeremonien der Liturgie bei Beschreibung und Ausdeutung des 
Altares mit keinem Worte und in keiner Weise von Reliquien spricht, die unter 
demselben geborgen waren*®, Selbst der Kanon der zweiten Synode von Nicaa (787), 
der die durch den Bildersturm stark in Abgang gekommene Silte, in den Kirchen Reli- 
quien beizusetzen, wieder auf das strengste einscharft’?, redet nur allgemein von der 
bei der Weihe der Kirchen nach altem Herkommen und unter den hergebrachten 
Gebeten vorzunehmenden Rekondition von Reliquien, ohne irgendwie anzudeuien, 
an welcher Stelle der Kirche dieselbe zu geschehen habe, entweder weil ein be- 
stimmter Ort fiir die Reliquien noch nicht vorgeschrieben war, oder weil nach dem 
bestehenden Brauch als solcher blo& der Altar in Betracht kam und daher jeder- 
mann wubte, daB die Reliquien bei der Kirchweihe unter diesem beigesetzt werden muBten. 

Auch in den beiden Altesten bekannten griechischen Kirchweihordines, wie sie 
sich in dem aus §. Marco zu Florenz stammenden Euchologion der Vatikanischen, 
friiher der Barberinischen Bibliothek zu Rom (Ende des 8. Jahrhunderts) und des 
etwas jiingeren Euchologion von Grottaferrata finden, erscheint noch keineswegs der 
Altar als die Stelle, an welcher der Bischof die Reliquien zu bergen hatte. In dem 
Ordo der Reliquienrekondition der beiden Euchologien heift es vielmehr nur, der Pa- 
triarch solle die Reliquien in dem fir sie hergerichteten Behalter beisetzen, ohne Bei- 
fiigung einer Angabe iiber den Ort, wo sich dieser befand*®. Ausdriicklich bezeichnet 
dagegen den Altar als Statte fiir die Reliquien ein aus Cypern stammender, um das 
Ende des 13. Jahrhunderts geschriebener Ordo. Er unterscheidet zwei Falle. Ruht 
die Mensa des Altares auf mehreren Saulen (mehrsttitziger Tischaltar), so soll der 
Schrein, zur Aufnahme der Reliquien, den der Ordo als eine Art tapos (Grab) be- 
zeichnet, zwischen den beiden ostlichen Saulen, d. i. an der Ostseite des Altares, und 
zwar am Boden, also nicht in diesem, angebracht werden. Ist der Stipes dagegen aus 
Mauerwerk hergestellt, oder besteht er aus einem einzigen Steinpfeiler, so muB in der 
Mitte seiner Riickseite eine Nische ftir die Reliquien ausgehoben werden. Der Be- 
halter wurde nach Finlegung der Reliquien vom Bischof mit einem Deckel ver- 
schlossen und dieser dann mit Mastix, Gips oder Blei festgemacht. Wie man sieht, 
war die Praxis hinsichtlich des Ortes, an dem die Reliquienrekondition bei der 
Kirchweihe zu geschehen hatte, schon zu Ende des 13. Jahrhunderts die gleiche wie 
im heutigen griechischen Ritus. Simeon von Saloniki nennt den Behdalter, in dem 
die Reliquien eingeschlossen wurden, xfoecor??. 

In das Antiminsion wurden, wie es scheint, noch zu Ausgang des 13. Jahr- 
hunderts keine Reliquien gelegt. Denn der Ritus der Antiminsienweihe, wie ihn die 
Handschrilft des 13. Jahrhunderts, welcher der vorhin erwahnte Ordo der Konsekra- 
tion des altare fixum entnommen ist, enthalt, kennt noch keine EinschlieBung von 
Reliquien, gleichviel, ob die Weihe der Antiminsien als selbstandiger Akt oder in 
Verbindung mit derjenigen des altare fixum erfolgte*. Zu Beginn des 15. Jahr- 
hunderts war es indessen schon tblich geworden, auch die Antiminsien mit Reli- 
quien auszusiatten. Das beweist die Beschreibung, welche Simeon von der Anti- 
minsienweihe gibt”. Die mit Chrisam gesalbten Reliquien wurden in ein Stiick- 


‘6 Der griechische Text in Jahrbuch von  offiziellen Ordo bei Simeon von Saloniki De 


Odessa IV 2 (1894) 178 ff.; die lateinische Uber- 
setzung des Anastasius Bibliothecarius in Revue 
de l’Orient chrét. X (1905) 309 f. 

17 Vgl. oben S. 539. 

18 Goar 845 f. 

19 Vg]. den Kirchweihordo bei Goar 832 ff., 
die Schilderung der Kirchweihe auf Grund des 


sacro templo c. 106 126 133 (Mg. 155), 312 sq. 
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*! Die Antiminsienweihe als selbstandiger 
Ritus nach der fraglichen Handschrift findet 
sich bei Goar 630 s., verbunden mit der Weihe 
des altare fixum steht sie ebendort, 837 s. 
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chen Linnen gewickelt und dieses dann auf dem Antiminsion festgenaht oder fest- 
geklebt. 

Beachtung verdient, da8 wie im lateinischen Ritus die Portatilien so auch im 
griechischen die Antiminsien in Alterer Zeit nicht mit Reliquien versehen waren. 
Den Grund hiervon haben wir wie im Westen auch im Osten wohl darin zu suchen, 
daf das Antiminsion nur einen Ersatz fiir den Altar, nicht aber fiir die Kirche 
bildete, wahrend umgekehrt die Beisetzung der Reliquien im Osten gerade wie im 
Westen, ja wohl noch mehr als in diesem, urspriinglich nicht sowohl des Altares 
als der Kirche wegen erfolgte. 

Eine strenge Vorschrift, das Antiminsion mit Reliquien auszustatten, 
scheint auch heute noch nicht zu bestehen. Im russisch-griechischen Ritus fehlen 
sie allerdings nie in ihm, wohl aber bleibt das Antiminsion in den anderen Zweigen 
des griechischen Ritus noch jetzt oft ohne Reliquien, wie ja auch die Altartafel des 
syrischen und koptischen Ritus derselben entbehrt. Wenn daher auch im russisch- 
griechischen Ritus die EinschlieBung von Reliquien wenigsltens insoweit die Giltig- 
keit der Weihe der Antiminsien bedingt, als nur solche zur Feier der Liturgie ge- 
braucht werden dirfen, die Reliquien enthalten, so ist doch keineswegs allgemein 
die Giltigkeit der Weihe der Antiminsien und die Zulassigkeit ihrer Verwendung 
von diesem Umstande abhangig. 


SECHSTES KAPITEL 
URSPRUNG DES ALTARGRABES 


Das Altargrab ist eine Schépfung des 4. Jahrhunderts. Die vorkonstan- 
tinische Zeit hat es noch nicht gekannt, wenn auch seine ersten Anfange und 
Keime in diese hinaufreichen werden. In bezug auf seine Urgeschichte 
herrscht bei der Sparlichkeit und Beschranktheit des dariiber vorliegenden 
Materials noch manches Dunkel, und es ist auch wenig Aussicht, da8 wir je 
auf alle Fragen, die sich an dieselbe kniipfen, eine befriedigende Antwort er- 
halten. Immerhin vermégen wir wenigstens den Boden festzustellen, aus 
and auf dem der Brauch aufwuchs, unter oder im Altar Reliquien beizusetzen, 
sowie auch die religidsen Ideen nachzuweisen, welche demselben zugrunde 
liegen, ihm Dasein und Leben gaben, ihn zum liturgischen Gemeingut mach- 
ten und ihn bis auf unsere Zeit in Kraft erhielten. 


I. DIE MARTYRERMEMORIEN 


Der Boden, auf dem der Brauch sich bildete, ist der dffentliche alt- 
christliche Martyrerkult, d. i. die von der Gemeinde als solcher den Martyrern 
und ihren Uberresten erwiesene Verehrung. Er begann, wie das Beispiel des 
hl. Polycarpus zeigt*, schon in friihester Zeit und betitigte sich namentlich 
in der gemeinsamen Feier der Natalitien der Martyrer, des Jahrestages ihres 
Martertodes, an welchen das eucharistische Opfer unter Beteiligung der 
Gemeinde an oder in der Nahe ihres Grabes dargebracht wurde, sowie in der 
offentlichen Sorge fiir die Erhaltung, den Schutz und die Ehrung der Grab- 
statte der Martyrer und der in ihr ruhenden heiligen Uberbleibsel. 

Inwieweit zu diesem Ende schon in vorkonstantinischer Zeit tiber den 
Martyrergrabern besondere, einzelnen Martyrern geweihte Grabkapellen, Mar- 


1 Martyrium s. Polycarpi c. 18, n. 1 (Funk I, 337). 
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tyrien, Memorien, errichtet wurden, l48t sich nicht feststellen. Haufig ist das 
jedoch jedenfalls nicht geschehen, da die Zeitumstinde dafiir noch zu un- 
giinstig waren’. Die Sachewurde indessen anders, als Konstantin der Kirche 
Frieden und Freiheit gab. Der Kaiser ging selbst mit einem glanzenden Bei- 
spiel voran, indem er zu Rom iiber den Grabern der Apostelfiirsten, des 
hl. Laurentius, der hl. Agnes und des hl. Petrus und Marcellinus Memorien 
schuf. Denn alle diese Bauten, welche auSerhalb der Stadtmauern lagen, 
waren keine Kirchen, die zur Abhaltung des gewohnlichen Gemeindegottes- 
dienstes bestimmt waren, keine tituli, sondern lediglich Martyrien, Grab- 
kirchen fiir die in oder unter ihnen ruhenden heiligen Uberreste. 


Um den Beginn des 5. Jahrhunderts lagerte sich bereits um Rom herum eine 
groBe Zahl von Martyrermemorien. An der Via Portuensis finden wir die Felix- 
basilika, an der Via Flaminia die Basilika des hl. Valentinus, beide Stiftungen 
Julius’ I. (8337—352), der auch an der Via Aurelia eine Coemeterialbasilika errichtete, 
an der Via Ostiensis St. Paul, an der Via Ardeatina die nach Papst Markus (336—337), 
ihrem Grinder, genannte Basilika Marci, die Basilika Damasi, das Werk des Papstes 
Damasus (366—384), und die Coemeterialbasilika der hll. Nereus und Achilleus, an 
der Via Appia die Apostelbasilika, jetzt S. Sebastiano, und das Oratorium des 
hl. Xystus, um von dem Mausoleum des hl. Zephyrinus abzusehen, an der Via Labi- 
cana die Basilika der hll. Petrus und Marcellinus, an der Via Tiburtina S. Lorenzo 
und S. Hippolito, an der Via Nomentana S. Agnese und S. Alessandro, an der Via 
Salaria nova die Silvesterbasilika, an der Via Salaria vetus die unterirdische Basilika 
des hl]. Hermes, an der Via Cornelia die Petersbasilika, zu denen sich dann im Laufe 
des 5. Jahrhunderts noch weitere gesellten’. 

Mochte es sich auch bei weitem nicht iiberall so verhalten wie zu Rom. 
wo die rings um die Stadt liegenden Katakomben eine grofe Zahl beriihmter 
Martyrer bargen, so gab es doch auch anderswo schon um die Wende des 
4. Jahrhunderts eine sehr groBe Zahl von Martyrien. 

Fir Antiochien z. B. bezeugt das der hl. Johannes Chrysostomus. Denn in 
seiner Predigt De coemeterio et cruce fragt er: ,Warum versammeln wir uns gerade 
in diesem Martyrium und nicht in einem anderen, da doch durch Gottes Gunst unsere 
Stadt von allen Seiten mit Reliquien der Heiligen wie mit einer Mauer umgeben ist?“ 
In seiner Homilie de martyribus, die er zu Antiochia hielt, wahrend Bischof Flavian 
auf das Land gegangen war, um dort an der Feier der Martyrernatalitien teilzu- 
nehmen, aber sagt er: Wenn in den Dorfern die Martyrerfeste begangen werden, 
sollte die ganze Stadt dorthin eilen. Denn Gott hat nicht nur in den Stadten Mar- 
tyrer gepflanzt, sondern auch in den Dorfern, ja in diesen noch mehr als in der 
Stadt’. 

Zu Konstantinopel schuf schon Konstantin d. Gr. nach dem Bericht seines 
Biographen Eusebius in der Stadt wie auBerhalb derselben viele Martyrien®. Kon- 
stantius tbertrug dorthin die Reliquien der hll. Andreas, Lukas und Timotheus und 
setzte sie in die von seinem Vater erbaute Apostelkirche bei. Zu Theodosius I. Zeit 


2 Vgl. auch H. Grisar, Geschichte Roms 
und der Papste I (Freiburg 1901) 154f. Das 
Oratorium des hl. Sixtus tiber der Katakombe 
yon S. Callisto zu Rom ist nach Wilperts 
Untersuchungen aus der Zeit des Friedens 
(Die Papstgraber und die Caciliengruft [Frei- 
burg 1909] 85). Die gewodhnlich als Orato- 
rium der hl. Soteris bezeichnete cella trichora 
daselbst war nach ihm (a. a. O. 91 f.) urspriing- 
lich ein Privatmausoleum des Papstes Zephy- 


rinus (198—217). Aus welcher Zeit die cella tri- 
chora tiber dem Grabe der hl. Symphorosa an 
der Via Tiburtina stammt, ist aus den heutigen 
Resten nicht zu bestimmen (Bullet. ser. 3, III 
[1878] 80). 
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kamen die Uberreste der Martyrer Terentius und Africanus nach Konstantinopel und 
wurden auf Befehl des Kaisers im Martyrium der hl. Euphemia in Petra hinterlegt. 
Unter Arcadius wurden die Reliquien des Propheten Samuel in die Stadt gebracht; 
die Kirche, in welcher sie geborgen wurden, erhielten den Namen Leogyteiov. Unter 
Theodosius I. gelangten Reliquien der hill. Stephanus, Laurentius und Agnes nach 
Ostrom und wurden dann hier in dem zu Ehren des hl. Laurentius errichteten 
Martyrium rekondiert’. 

Um das Ende des 4. Jahrhunderts erzahlt uns die Verfasserin der Peregrinatio 
ad loca sancta nicht nur von zahlreichen Martyrien, die sie wahrend ihres Aufent- 
haltes zu Konstantinopel besuchte, sondern auch von vielen, die sie zu Edessa und 
zu Hero in Agypten sah, von Martyrien, die sie zu Ekbatana antraf, von dem 
Martyrium der hl. Euphemia zu Chalcedon, dem des hl. Elpidius zu Charra und dem 
Martyrium der hl. Thekla zu Seleucia und dem Martyrium des hl. Johannes Ev. zu 
Ephesus‘. 

Bezeichnend fir den Eifer, mit dem man im 4. Jahrhundert in Agypten uber 
den Gebeinen der Martyrer Grabkirchen erbaute, ist ein Vorfall, von dem wir bei 
Ammianus Marcellinus (um 390) vernehmen. Bei einem Aufruhr zu Alexandrien er- 
mordete der heidnische Pébel zwei Christen, Beamte, die sich mifliebig gemacht 
hatten, schleppte die Leichname derselben ans Gestade, verbrannte sie dort und warf 
ihre Asche ins Meer, damit man nicht, wie die Menge schrie, die Uberreste sammle 
und ihnen nicht gleich den tbrigen Tempel errichte, namlich gleich den Martyrern, 
die fiir den Glauben Qualen und Tod erduldet hatten, wie Ammianus beifiigend be- 
merkt®. 

Auch Schenute bezeugt in einer Predigt (geschr. nach 431) den grofen Eifer der 
Agypter, tiber den Martyrerreliquien Martyrien zu errichten, der sich freilich vielfach 
zu falschem Ubereifer entwickelte. Denn er fihrte oft dazu, auf angebliche Visionen 
und Offenbarungen hin nach Martyrerleibern zu graben und, was man dabei an Ge- 
beinen fand, ohne weitere Priifung leichtglaubig und kritiklos in Martyrien zu bergen, 
die man an Ort und Stelle oder in den ftir den Gemeindegottesdienst bestimmten 
Kirehen errichtete; ein Vorgehen, gegen das Schenute mit aller Scharfe seine 
Stimme erhebt*® 

Es ist freilich nicht zu verwundern, wenn wir sehen, wie im 4. Jahr- 
hundert die Glaubigen allerorten eine so groBe Begeisterung fiir die Errich- 
tung von Martyrien bekunden. 


Die Kirche war freigeworden und konnte daher nun ihre Krafte ungehindert 
nach aufen entfalten. Vorbei war aber auch der 300jahrige blutige Kampf mit seinen 
Verfolgungen, Peinen und Hinrichtungen. Die Martyrer, die in ihm fiir den Glauben 
und fir Christus Hab und Gut, Blut und Leben hingegeben hatten, waren scheinbar 
unterlegen, aber das war auch nur Schein gewesen. Jetzt standen sie als die wirk- 
lichen Sieger da; durch ihren Opfermut und ihre Standhaftigkeit hatten sie den end- 
lichen Triumph der Kirche herbeiftihren helfen. Ihre Seelen genossen den himm- 
lischen Lohn bei Christus, in dessen Fufitapfen sie getreten waren, fiir den sie Blut 
und Leben, Ehre und Gut geopfert hatten. Dort oben strahlten sie im Glanze der Ver- 
klarung, dort wirkten sie zugleich als machtige Firbitter und Helfer ihrer Mitbriider 
hienieden, die noch mitten im Kampfe des Lebens standen. Aber auch der Erde hatten 
Sie einen kostbaren Schatz hinterlassen, die heiligen Uberreste ihres Leibes, der so 
viel fur den Glauben, fiir Christus und fiir Christi Reich erduldet hatte, fiir diese hin- 
gemordet worden war. In ihnen lebten die Martyrer gleichsam in der Kirche fort; 


os 5 eine Lect. Hist. eccl. 1. 2, n. 61s. (Mg. 10 G. Zoéga, Catalogus cod. copt. qui Velitris 
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in ihnen entfalteten sie auch auf Erden eine segensreiche Wirksamkeit zum Heile der 
Glaubigen; bei ihnen und durch sie offenbarte sich ganz besonders die groBe Macht, 
welche die Martyrer am Throne Gottes besaBen. Diese Reliquien waren durch Gottes 
Gnade eine reich flieSende Quelle von Heil und Hilfe in allen Leibes- und Seelennoten. 
Nicht zu zahlen waren die Gebetserhérungen, iiberaus groB die Menge der Wunder, 
welche bei den heiligen Uberresten der Martyrer geschahen. Man lese nur die 
Predigten, welche die Vater des 4. Jahrhunderts, ein Johannes Chrysostomus, Basi- 
lius, Gregor von Nyssa, Asterius von Amasea, Gaudentius von Brescia, Victricius 
von Rouen, Ambrosius, Augustinus zum Lobe der Martyrer tiberhaupt oder bestimm- 
ter Martyrer hielten, lese, was sie von der GréBe und Wiirde derselben, ihrer Bittens- 
gewalt, den Wundern, die auf ihre Anrufung und bei ihren Reliquien erfolgten, und 
der durch Gottes Gnade“mit den heiligen Uberresten verkniipften Macht und Kraft 
zu sagen wissen, lese die begeisterten dichterischen Ergiisse eines hl. Paulin von 
Nola und eines hl. Prudentius. Sie kénnen sich geradezu nicht genugtun im Preise 
der heiligen Martyrer, ihrer Reliquien und der an diese gekniipften Fille gdéttlicher 
Gnadenerweise. 

Ubrigens waren Grabkapellen wie ttberhaupt manche Auferungen der Ver- 
ehrung der Martyrer und ihrer Reliquien an sich nichts spezifisch Christliches. Wir 
finden Ahnliches, ganz verwandte Erscheinungen, im antiken Heroenkult. Allein es 
handelt sich auch nur um eine Ahnlichkeit 4uferer Formen, nicht um eine solche 
hinsichtlich des Wesens der Sache. In bezug auf dieses bestand zwischen dem heid- 
nischen Heroenkult und dem Martyrerkult ein tiefgreifender Unterschied, ein un- 
tiberbriickbarer Gegensatz. Bei jenem wurden Menschen vergodttlicht,. erhielten 
Menschen gottliche Ehrenbezeugungen, bei diesem blieben sie, wie hoch man sie 
auch feierte, Menschen. Man unterschied scharf zwischen der Verehrung, die man 
den Martyrern erwies, und dem Kultus der Anbetung, der nur dem einen wahren 
Gott zukam. Irrige Auffassungen, Mif®brauche und Ubertreibungen werden freilich 
bei ungebildeten Christen, bei denen bisweilen noch Reste altererbter Anschauungen 
fortwucherten, vorgekommen, ja nicht allzu selten gewesen sein, zumal als nach Be- 
ginn des Friedens grofBe Massen von Heiden der Kirche zustrémten, allein das waren 
eben nur private Irrttimer und Fehler. Wie die Kirche die Sache auffaBte, zeigt 
besonders schon und lichtvoll zu wiederholten Malen der hl. Augustinus*. 


Die Kirchen, in welchen der regelmaBige Gemeindegottesdienst gehalten 
wurde, die ecclesiae (éxAyoiat), wie sie gewohnlich bezeichnet wurden, im 
Unterschied von den memoriae oder basilicae (conciliabula) martyrum 
(wagrioua)’*, entbehrten zunachst noch der Reliquien, abgesehen von anderen 
Griinden schon deshalb, weil sie nicht fiir den Martyrer- und Reliquienkult, 
sondern lediglich zur Abhaitung der gewohnlichen liturgischen Feier bestimmt 
waren. Wann und wo man anfing, Reliquien in sie zu tiberfiihren, 1aéBt sich 
nicht genau bestimmen, doch handelt es sich bis in das 5. Jahrhundert hinein 
wohl fast immer nur um eine Memoria, eine Grabkirche, wenn von einem 
in einer Kirche befindlichen Reliquiengrabe oder von einer Ubertragung von 
Reliquien und ihrer Beisetzung in einer Kirche die Rede ist, nicht um eine 


Gemeindekirche. 

So waren z. B. Memorien die Basiliken der Apostelitirsten zu Rom sowie die 
auBerhalb der Mauern der Stadt im 4. und 5. Jahrhundert errichteten Coemeterial- 
basiliken, die Apostelbasilika, welche Ambrosius vor der Porta romana zu Mailand 


11 Vg]. z. B. Contra Faustum |. 20, c. 21 12 Prudent. Peristeph. h. 4, v. 189s.; 9, v. 
(M. 42, 384); De civit. Dei 1. 8, c.27; 1. 22, c. 10 (Mg. 62, 466). Hieron. Epist. 22, n. 17; 48, n. 15; 
(M. 41, 255, 772). Sermo 273 c. 3, 7 (M. 38, 1249 60, n. 12; 107, n. 9 (M. 22, 404 506 596 875). 
1251); Sermo 318 c. 1 (ibid. 1437). 
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erbaute, die Basilika Ambrosiana, die derselbe auferhalb der Stadtmauer fir sich 
selbst als Grabkirche geschaffen hatte, aber zu einem Martyrion der hil. Gervasius 
und Protasitus machte, nachdem er deren Leiber in der Basilika der hil. Nabor und 
Pelix aufgefunden hatte, die Basilika der hl. Vitalis und Agricola zu Florenz, in der 
Ambrosius die zu Bologna erhobenen Uberreste dieser Martyrer beisetzte, die Basilika 
ad concilium sanctorum, welche Gaudentius von Brescia fir die von ihm gesammel- 
ten Reliquien erbaute, die vom hl. Paulinus von Nola iber dem Grabe des hl. Felix 
aufgefiihrte Felixbasilika, die Basilika, welche Sulpicius Severus bei Primuliacum 
ber der Ruhestatte des hl. Clarus errichtete, die Memoria des hl. Stephanus bei 
Hippo, die Grabkirche des hl. Cyprian zu Karthago, das Apostoleion zu Konstanti- 
nopel, in welches Konstantius die Reliquien der hil. Andreas, Lukas und Timotheus 
ibertrug, das Propheteion daselbst, in welchem Arcadius den Leib des Propheten 
Samuel barg, die tiber dem Grabe der Martyrer von Saragossa erbaute Kirche zu 
Saragossa, die Kirche zu Imola, in welcher der hl. Cassianus sein Grab erhalten 
hatte, die Kirche des hl. Vincentius zu Valencia und der hl. Eulalia zu Emerita’. 
Auch die Oratorien des hl. Johannes d. T. und des hl. Johannes Ev., welche Hilarus 
beim Lateranensischen Baptisterium schuf und mit einer Confessioanlage ausstattete, 
waren gleich den zahlreichen die Stadt umgebenden Coemeterialbasiliken Memorien. 
Ebenso war nur eine Memoria das im 5. Jahrhundert errichtete Vitaliskirchlein zu 
Ravenna, an dessen Stelle im 6. Jahrhundert das heutige Oktogon trat*. 


Neben den angefiihrten und vielen anderen Grabkirchen des 4. und 5. Jahr- 
hunderts ist die Zahl der gleichzeitigen Gemeinde- und Titelkirchen, in welchen Reli- 
quien beigesetzt waren, noch sehr bescheiden. Ein Beispiel ist die Basilika, welche 
Paulinus von Nola fiir die Bewohner von Fundi an Stelle einer Alteren dortigen 
Kirehe errichtete und mit den Reliquien von Aposteln und Martyrern ausstattete”. 
Ein anderes ist die Kirche zu Rouen, in welcher Bischof Victricius einen férmlichen 
Schatz von Reliquien barg; denn der Heilige nennt sie in seiner Rede De laude 


sanctorum ausdriicklich ecclesia civitatis"’, 


Zu Rom gab es um 400 innerhalb der 


‘Mauern nur eine Titelkirche, welche Reliquien enthielt, der titulus Pammachii, 
spater Basilika der hil. Johannes und Paulus genannt. Als Pammachius (+ 410) tiber 
seinem Palast, den er zum Teil abbrach, im ubrigen aber verschiittete, eine Basilika 
errichtete, nahm er in dieselbe die Reliquien auf, die bis dahin in seinem Hause unter 
einer heute wieder aufgedeckten confessioartigen Anlage beigesetzt gewesen waren’. 
Unter Papst Simplicius (468—483) entstand tber dem Grabe der hl. Bibiana, die heim- 
lich innerhalb der Stadtmauern bestattet worden war, die gegenwartig noch vor- 
handene, wenn auch in der Barockzeit umgebaute Basilika dieser Heiligen*®. Die- 
selbe hatte zwar nicht den Charakter einer Titelkirche, war aber auch wohl keine 


bloBe Grabkirche®, 


Sehr energisch und scharf wendet sich Schenute in der vorhin erwahnten Rede 
gegen den Versuch, die Reliquien in die Gemeindekirchen zu ‘bertragen. ,,Hat 
jemand”, fragt er, ,eher sein Blut fiir die Kirche Gottes hingegeben, als die heiligen 
Apostel? Wo aber steht seit allen alten Gerechten in der Schrift geschrieben: Baut ein 
Martyrion fiir einen von ihnen in der Kirche, oder: Baut ein Martyrion in der 
Kirche fiir einen Martyrer, von dem man bezeugt hat, daB er wirklich ein solcher 
ist?" In Konstantinopel und Ephesus, wo er selbst die Martyrerreliquien besucht und 
verehrt hatte, waren diese nicht in den eigentlichen Kirchen, sondern blo8 in 


48 Prudent, Peristeph. h. 4, v. 189 s.3 9, v. 
99 s3 5, vw. 515s; 3, v. Ql s. AL. 60, 876 42 
407 38). 

1 Vel. oben S. 182. 

‘S$ Paulin, Epist. 32, n. 17 (C. SS. ecel. 29, 291). 

t® N. 2 QL. 20, 445): Modo celebrant (sancti) 
ecelesiam civitatis. 


** Vgl. auch J. Wilpert, Die rdmischen Mo- 
saiken und Malereien in den kirchl. Bauten yom 
4.—13. Jahrhundert II (Freiburg 1916) 636 £. 

*S L. P. n. 72 (uch. I, 249). 

** Vgl. auch de Rossi, Roma soit. I, Analisi 
geologica et architettonica 44 sowie H. Grisar, 
Geschichte Roms I (Freiburg 1901) 153. 
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Memorien beigesetzt. Nur zu Panapolis (Achmim) in Agypten hatte man in der Kirche 
uber Martyrerleichen ein Martyrion errichtet. ,,Wir haben nicht gehért und nicht 
gesehen,“ sagt er, ,, dai man Martyrien iiber Leichen in einer Kirche gebaut hat, 
auBer in der Kirche zu Panapolis allein. Wenn das auch in anderen Kirchen ge- 
schehen ist, so ist das die héchste Torheit von Anfang bis auf heute und bis zur 
Vollendung der Zeit?°.“ 

DaB sich in allen Martyrermemorien standig ein Altar befand, ist nicht 
anzunehmen. In manchen wird das eucharistische Opfer vielmehr kaum 
anders als an den Natalitien der betreffenden Martyrer dargebracht worden 
sein. In ihnen konnte man sich deshalb damit bescheiden, lediglich an 
jenem Tage einen Altar herzurichten. Allein so verhielt es sich keineswegs 
in allen Memorien. In den beriihmteren, hervorragenderen und besuchteren 
wurde, wenn auch vielfach ahnlich wie bei den Anniversarien fiir die Ver- 
storbenen mehr in privater Weise und fiir einen engeren Kreis, die Liturgie 
zweifellos oft im Laufe des Jahres gefeiert, zumal in jenen, an welchen es 
standige Geistliche gab oder welche mit einem Kloster verbunden waren. 

Die syrisch-nicanischen Kanones gestatten die Feier der Messe in den nahe bei 
den Stadten liegenden Martyrien nur an den Festen und in der Fastenzeit. Dann 
soll sie freilich auch in ihnen erlaubt sein; ,,denn iiberall, wo ein Altar ist, ist es 
Siinde, ein Fest nicht zu begehen und zu dienen, wie es sich geziemt“. An den tbrigen 
Tagen dirfe die Messe in ihnen blo® aus besonderer Veranlassung, etwa um das 
Gedachtnis eines Martyrers zu begehen, und nur mit Genehmigung des Archidiakons 
gehalten werden. Ohne Beschrankung wird jedoch die Feier der Liturgie in den 
Martyrertempeln zu Rom, Alexandrien, Konstantinopel, Ephesus, Antiochien, Jerusa- 
lem, Cycicus, Tiberias, Baalbek und Seleucia sowie allen Orten, an denen Haresie, 
Heidentum und Judentum herrsche, gestattet?+. 

In den Memorien, in welchen 6fters die Messe gefeiert wurde, empfahl es 
sich ersichtlich nicht, in jedem einzelnen Falle immer wieder und von neuem 
einen Altar herbeizuschaffen und aufzustellen, da das allzu umstdndlich 
gewesen ware. In ihnen muBte es daher ebenso wie in den fiir den regel- 
maBigen Gemeindegottesdienst bestimmten Kirchen infolge der dahin drangen- 
den Umstinde und des férmlichen Bediirfnisses mit innerer Notwendigkeit 
zur baldigen Errichtung eines standigen Altares kommen. In der Tat 
hatten die hervorragenderen und besuchteren Martyrien jedenfalls schon im 
4. Jahrhundert einen Altar dieser Art, im 5. aber wurde er in ihnen zweifellos 
ein nie fehlendes Ausstattungsstiick. 

Tritt zu Beginn des 5. Jahrhunderts der Gegensatz zwischen Memoria 
und Gemeindekirche noch klar und scharf zutage, so gleichen sich beide in 
der Folge immer mehr aneinander an. Manche Memorien erhalten wie einen 
standigen Altar so einen eigenen Klerus und damit einen regelmaBigen Gottes- 


dienst; bisweilen werden sie sogar, zumal auf dem Lande, infolge Mangels 


20 G. Zoéga, Catalogus (1. c. 425). 

21 C, 65 (O. Braun, De sancta Nicaena synodo 
103). Wegen des Alters der syrisch-nicanischen 
Kanones vgl. oben S. 647 Anm. 6. In die nicani- 
sche Zeit paBt Kanon 65 nicht, wohl aber in das 
5. Jahrhundert. Die arabische Rezension weicht 
darin von der syrischen ab, daB sie in den bei 
den Stadten gelegenen Martyrien nur die 6ffent- 


liche MeBfeier verbietet, die blo®B an den Festen, 
in der Fastenzeit und bei besonderen Gelegen- 
heiten stattfinden dirfe, nicht die private. Auch 
werden zu den Orten, an denen stets éffentlich 
das heilige Opfer dargebracht werden dirfe, 
Casarea, Basana und Samaria gerechnet. Die 
arabische Rezension ist ersichtlich jiinger als 
die syrische. 
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einer Kirche zur Abhaltung der regelmaBigen Liturgiefeier benutzt worden 
sein. Die Gemeindekirchen aber machte man anderseits zugleich zu Grab- 
kirchen, indem man dank der in Brauch gekommenen Erhebung, Uber- 
tragung und Teilung der Uberreste der heiligen Martyrer groBere oder kleinere 
Partikeln derselben in sie hineinbrachte und in einem Grabe beisetzte oder. 
falls derartige primire Reliquien nicht erhaltlich waren, sekundare zum 
gleichen Zwecke beschaffte und verwendete. Genauer sind wir iiber diesen 
Angleichungsproze8 von Memoria und Gemeindekirche infolge der Diirftigkeit 
der iiber ihn vorliegenden Nachrichten allerdings nicht unterrichtet. Am 
nachsten lag es begreiflicherweise auf dem Lande, beide Arten von Kirchen 
in einer miteinander zu verquicken. Am zdhesten hielt man an der reinen 
Gemeinde- oder Titelkirche zu Rom fest, wo sich die Verehrung der Martyrer 
auf die in dichtem Kreise die Stadt umgebenden groBen Memorien, Coeme- 
terialbasiliken und Coemeterien zusammendrangte. 


II. DIE FUR DIE ENTSTEHUNG DES ALTARGRABES MASS- 
GEBENDEN IDEEN 

Die Beisetzung von Reliquien, wie sie die Frucht der altchristlichen 
Martyrerverehrung war, konnte sowohl in einer fiir dieselben errichteten 
Memoria wie in einer dem Gemeindegottesdienst geweihten Basilika auf 
doppelte Weise erfolgen; entweder unter oder im Altar derselben, wo ein 
solcher vorhanden war, oder ohne Riicksicht auf diesen an irgendeiner an- 
gemessenen Stelle im Innern. Nur im ersten Fall bestand zwischen Altar und 
Reliquiengrab eine nahere Beziehung; im zweiten waren beide nur insofern 
miteinander verbunden, als sie in dem gleichen Raume untergebracht waren. 

Im Osten scheint man in 4llerer Zeit die zweite Form der Beisetzung der Reli- 
quien vorgezogen zu habent. Dazu paft in der Tat, daB Johannes Chrysostomus, 
Gregor von Nyssa, Gregor von Nazianz, Basilius und Asterius yon Amasea in ihren 
Homilien auf die heiligen Martyrer nie und mit keinem einzigen Wort andeuten, daf 
die heiligen Uberreste derseJben unter oder im Altar geborgen waren, obwohl sie in 
denselben oft genug und nicht selten in den tiberschwenglichsten Ausdriicken von 
den Grabstatten und den Sarkophagen derselben reden oder die innere Beziehung 
des Martertodes zum Opfertode Christi hervorheben. Freilich erwahnen sie auch 
den Altar, der in dem Martyrium errichtet war?, aber nur als die Statte des euchari- 
stischen Opfers und ohne jeden Hinweis, da® sich unter oder in ihm der Ruheplatz 
des Martyrers befand. Nicht selten lauten ihre Worte sogar entschieden so, dai 
man annehmen muf, Altar und Martyrergrab seien nicht miteinander naher ver- 
bunden gewesen*. 

Umgekehrt wie im Osten verhalt es sich im Westen. Hier reden die Vater oft 
von dem Altar der Kirche als dem Ort, an dem die heiligen Uberreste geborgen 
wurden, so um 400 Ambrosius, Augustinus, Prudentius, Paulinus von Nola und 
Paulinus von Mailand, im dritten Viertel des 5. Jahrhunderts Maximus von Turin. 
Aber nicht bloB das, sie geben uns, was noch weit bemerkenswerter und wichtiger 
ist, Zugleich auch die Gedanken, Erwagungen und Beweggriinde an, welche dazu 
fuhrten, den Reliquien gerade unter dem Altar ihr Grab zu bereiten. 


: pe oben S. 647 f. in s. Babyl. n. 11; in ss. Juvent. et Maxim. n. 33 
> Vgl. z. B. Chrys. Hom. in s. Ignat. n. 1 ins. Ignat. n. 5; in s. Bernicen n. 7; de ss. Mar- 
(Mg. 49, 587). tyr. n. 2 3; in s. Drosidem n. 1 u. a. (Mg. 50, 


* Vgl. z. B. Chrys. Hom. in s. Lucian. n. 1; 521 551 576, 595 640 648 683). 
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Vor allem wollte man die Reliquien der heiligen Martyrer dadurch, da8B 
man sie unter dem Altar beisetzte oder iiber ihnen den Altar errichtete, in 
besonderer Weise ehren und auszeichnen. Durchdrungen 
von dem Gedanken an ihre Wiirde und Heiligkeit und erfiillt von hoéchster 
Verehrung gegen sie, glaubte man ihnen an der vorziiglichsten Stelle des 
Gotteshauses eine Ruhestatte geben zu miissen; diese Stelle war aber der Altar, 
gleichsam das Herz der Kirche, in dem alles liturgische Leben sich sammelte, 
von dem es ausging und zu dem es zurtickstromte. 


Ambrosius hatte, wie wir schon vernahmen’, beabsichtigt, in der Kirche, die er 
fiir sich als Grabkirche erbaut hatte, sich selbst unter dem Altare bestatten zu lassen, 
weil der Priester dahin gehére, wo er bei seinen Lebzeiten das Opfer darzubringen 
pflege. Allein er findet die Leiber der hll. Gervasius und Protasius und nun gibt er 
seinen Plan auf. Es sollten vielmehr, wie er in seiner Anrede an das Volk sagte, die 
Leiber der beiden Martyrer unter dem Altar beigesetzt werden. Ihnen als den heiligen 
Schlachtopfern will er die dextera portio, den Ehrenplatz unter dem Altar, tber- 
lassen: Locus ille martyribus debebatur. 

Der Altar sollte gleichsam das Monument darstellen, mit dem man das Grab 
des Martyrers zieren wollte. Sancti Cypriani victricis animae sanctum carnem... 
hoc loco... sublimitate divini altaris ornamus, sagt der hl. Augustinus in einer 
Predigt, die er an den Natalitien des Heiligen in der Cyprianusbasilika zu Karthago 
hielt’. Er sollte, wie uns Paulinus von Nola in seinen tituli fiir die Clarusbasilika 
zu Primuliacum belehrt, eine wiirdige Wohnung fiir den entseelten Leib des Heiligen 
bilden, dessen Geist im Himmel frohlocke, eine geziemende Hille sein ftir den unter 
ihm ruhenden Tempel Christi®. 

Die Gebeine des hl. Vincentius, singt Prudentius in seinem Lobgedicht auf den 
Martyrer von Valencia, haben nach allen Martern die Ruhe reichlich verdient. Nun, 
da die Zeit des Friedens anbrach, ist sie ihnen zuteil geworden. Der Altar, unter 
dem sie ihr Grab gefunden, bietet sie ihnen’. Unter des Altares treuer Hut sind die 
heiligen Reste wohl geborgen, héren wir den Dichter in seinem Hymnus auf den 
hl. Hippolyt sagen’. Ja, dadurch, dafi man die heiligen Gebeine unter dem Altare bei- 
setzte, ,machte man sie selbst gleichsam zu einem Altar fiir Gott, wie der heilige 
Augustinus von den Reliquien des hl. Stephanus sagt, die er unter dem Altar der bei 
Hippo dem Heiligen geweihten Memorie niedergelegt hatte: Nos enim in isto loco 
non aram fecimus Stephano, sed de reliquiis Stephani Deo®. 


Ein zweites bedeutungsvolles Moment, die heiligen Uberreste gerade 
unter dem Altare zu bergen, auf welches die Vater des 4. und 5. Jahrhunderts 
immer wieder in ihren Reden auf die heiligen Martyrer aufmerksam machen, 
ist die Beziehung des Martyriums zum Kreuzestode Christi. 


Christus ist der Erstlingsmartyrer; in seine FuStapfen sind alle anderen Mar- 
tyrer eingetreten, als sie ihr Leben ftir Christus zum Opfer brachten. Aus Christi 
Kreuzestod entsproBten alle anderen Martyrien. Wo das Blut der Martyrer ist, dort 
ist Christus selbst. Christus wurde in den Martyrern getétet und, was diese fiir den 
Glauben erduldeten, Tod, Ketten, GeiBelung, war Christi Leiden, das in der Mar- 
tyrer Korper gleichsam wieder offenbar werden sollte. Durch Christi Kreuzestod 


4 Ep. 22, n. 13 (M. 16, 1023). 

5 Sermo 313, n. 5 (M. 38, 1425). 

6 Epist. 32, n. 6 (C. SS. eccl. 29, 281): Digna 
pio domus est altaria, sub quibus artus — Con- 
ditur, examino; nam spiritus aethere gaudet... 
Casta tuum digne velant altaria corpus, ut 
templum Christi contegat ara Dei. 

7 Altar quietem debitam — Praestat beatis 


Braun, Der christliche Altar I. 


ossibus — Subjecta nam sacrario — Imamque 
ad aram condita — Coelestis auram muneris — 
Perfusa subtus hauriunt (Perist. h. 5, v. 515s. 
[M. 60, 407]). 

8 H. 11, v. 169 s. (M. 60, 548). 

® Sermo 318, n. 1 (M. 38, 1437); vgl. die ahn- 
liche Wendung in Sermones inediti s. 14, n. 5 
(M. 46, 865) beziiglich des Altares des hl. Cyprianus. 
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wurde die Kirche gegriindet, durch der Martyrer Tod wuchs sie, wurde sie groB. 
Durch ihre Leiden, durch das Opfer ihres Leibes und Blutes sind die Martyrer mit 
Christus zur Verherrlichung gelangt. In der Hingabe ihres Lebens Christus nach- 
folgend, haben sie es verdient, auch im Lohn ihm ahnlich zu werden, ewig bei ihrem 
Herrn zu sein, dem Lamme zu folgen, wohin es geht. Das Martyrergrab unter dem 
Altar war der sichtbare Ausdruck und die sinnfallige Verkérperung dieser so tief- 
sinnigen Anschauungen von der Beziehung der Martyrer zu Christus, ihres Lebens- 
opfers zum Kreuzesopfer des Herrn, ihrer Glorie zur Verherrlichung ihres gott- 
lichen Meisters. 

Der Altar ist die Statte, an der und auf der sich das Kreuzesopfer immer- 
fort in Gestalt des eucharistischen Opfers unblutigerweise erneuerte und 
wiederholte; er galt als das Sinnbild Christi, fiir den und mit dem die Martyrer 
Blut und Leben hingegeben, bei und mit dem sie im Himmel ihren Loha, 
ewigen Frieden und ewige Seligkeit gefunden hatten. Es liegt daher auf der 
Hand, da8 bei jenen den Vatern des 4. und 5. Jahrhunderts so gelaufigen 
Gedankengiingen kein Ort in der Kirche zur Bergung der heiligen Uberreste 
der Miirtyrer so angemessen, keiner als Ruheplatz derselben so sinnvoll er- 
scheinen muBte als eben der Altar. 


Daf die Anschauungen von der Beziehung des Martyriums der Martyrer zum 
Kreuzestode Christi in der Tat bestimmenden Einflu8 auf den Brauch, die Reliquien 
in oder unter dem Altar beizusetzen, ausiibten, zeigen klar die kurzen, aber bezeich- 
nenden Worte, mit denen der hl. Ambrosius nach Auffindung der Leiber der hll. Ger- 
Vasius und Protasius vor dem versammelten Volke seinen Entschlu8 begriindete, den 
kostbaren Schatz unter dem Altar seiner Grabbasilika beizusetzen. ,,So sollen denn,“ 
sagte er, ,die triumphierenden Schlachtopfer dort ihren Platz erhalten, wo Christus 
die Opfergabe ist, und zwar so, daB er, welcher fiir alle gelitten hat, auf dem Altare 
sich befindet, sie aber, die durch sein Leiden erlést wurden, unter dem Altare ruhen?®.“ 


Einen anderen schlagenden Beleg bietet der Altartitel, den Paulinus von Nola 
fiir den Altar der gréferen Basilika zu Primuliacum verfaBle. Auer Reliquien von 
Martyrern sollte in demselben auch eine Kreuzpartikel rekondiert werden. So 
schreibt denn der Dichter: ,,G6ttlichen Bund bedeckt der verehrungswirdige Altar, 
unter dem zusammen mit dem heiligen Kreuze Martyrer beigesetzt sind. Alle Mar- 
tyrien Christi, das Kreuz, der Leib und das Blut der Martyrer, sind hier beisammen, 
auch Gott selbst — denn Gott ist es, der euch immerfort seine Gaben (den eucharisti- 
schen Christus) spendet, und wo Christus ist, da ist auch der HI. Geist und der Vater. 
So ist auch der Martyrer dort, wo das Kreuz ruht, da dies ja auch des Martyrers 
Kreuz ist, indem es fir die Heiligen die ehrwiirdige Ursache ihres Martyriums 
wurde. Das Kreuz hat die Lebensspeise den Sterblichen gebracht, hat die Kronen 
bereitet, welche die Diener mit dem Herrn vereinigen. Am Kreuze wurde angeheftet 
das Fleisch, durch das ich gespeist werde; vom Kreuze floB herab das Blut, durch 
das ich Leben trinke, das Herz waschett.“ 


Ein drittes lehrreiches Zeugnis bildet eine am Natalitium des hl. Cyprianus ge- 
haltene Festrede des hl. Augustinus, in welcher dieser die Bedeutung des zu Karthago 
befindlichen, unter dem Namen mensa Cypriani gehenden Altares und die Ursache 
seiner Entstehung schildert. Unter dem Altar befand sich allerdings kein Reliquien- 
grab, doch war der Ort, an dem er sich erhob, selbst eine Reliquie; denn er war 
die Stelle, an der Cyprianus hingerichtet wurde, und als solche mit dem Blute des- 
selben getrankt. ,,Wo Cyprianus seines Fleisches Hille entkleidet war,“ sagt 
Augustinus, ,,stromte damals eine wilde Rotte zusammen, welche aus HaB gegen 


10 Epist. 22, n. 13 CM. 16, 1028). ** Paulin. Nol. Epist. 32, n. 7 (C. SS. eccl. 29, 283). 
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Christus das Blut des Heiligen vergiefen wollte. Heute eilt eine andachtige Menge 
dorthin, die wegen des Todestages Cyprians das Blut Christi trinkt. Und um so 
siiBer ist an jenem Ort wegen des Natalitiums des Heiligen der Genuf des Blutes 
Christi, je gréfer die Hingabe war, mit welcher dort Cyprianus um Christi willen 
sein Blut vergo8. Ihr, die ihr Karthago kennt, wift, daB an eben jenem Ort Gott 
dem Herrn eine Mensa (ein Altar) errichtet wurde, die Mensa des hl. Cyprian, wie 
sie heiBt, nicht als ob an ihr dieser jemals gespeist hatte, sondern weil er daselbst 
geopfert wurde und durch sein Opfer diese Mensa bereitete, nicht damit er auf ihr 
Speise gebe oder gespeist werde, sondern damit Gott, dem er selbst geopfert wurde, 
auf ihr das heilige Opfer dargebracht werde. Daf aber jene Mensa, welche Gottes 
Mensa ist, auch Mensa Cyprians genannt wird, hat seinen Grund darin, daf, wie die- 
selbe nun von Verehrern umgeben wird, so Cyprianus dort von seinen Verfolgern 
umringt wurde... darin, daf er dort, wo sie errichtet ist, zu Boden gestreckt wurde**.“ 


Ein weiteres Moment fiir die Entstehung des Altargrabes war nach 
den diesbeziiglichen Ausfiihrungen der Vater die Erinnerung an K. 6, v. 9 


und 10 der Apokalypse. 

Als das Lamm das fiinfte Siegel 6ffnet, sieht Johannes ,unter dem Altar die 
Seelen derjenigen, welche geschlachtet wurden um des Wortes Gottes und um des 
Zeugnisses willen, welches sie hatten“, und er hoérte sie mit lauter Stimme rufen: 
,,Wie lange, o Herr, du Heiliger und Wahrhaftiger, zogerst du mit dem Gericht und 
rachst du nicht unser Blut an den Bewohnern der Erde.“ Die Worte des Sehers sind 
natirlich nur allegorisch zu verstehen**, doch konnten, ja muften sie den Gedanken 
nahelegen, das in ihnen gebrauchte Bild durch ein reales Gegenstiick zu verkérpern, 
ein die gleiche Idee zum Ausdruck bringendes materielles Nachbild des himmlischen 
’ Altares mit den unter ihnen befindlichen Martyrerseelen zu schaffen, indem man die 
Uberreste des Leibes der MAartyrer, der einst die Wohnung und das Werkzeug der 
Seele derselben war und fiir Christus so viel erduldet hatte, unter dem eucharisfischen 
Altare beisetzte oder diesen tiber denselben errichtete. Der eucharistische Altar ver- 
trat dabei den symbolischen himmlischen Altar, die Reliquien die Seelen der 
Martyrer. 

In ausdrticklichen Worten wird diese Beziehung des Altares und Altargrabes 
zum apokalyptischen Altar mit den unter ihm ruhenden Seelen in einer herrlichen 
Predigt des hl. Maximus von Turin (} nach 465) hervorgehoben, die wir am SchluB 
ausfiihrlich wiedergeben werden. Mit einer dichterischen Umschreibung fir den 
himmlischen Altar kommt sie in des Prudentius Hymnus auf die hl. Eulalia zum 
Ausdruck: ,,So laBt uns denn ihre Gebeine verehren und den Altar, der tiber den Ge- 
beinen errichtet ist. Sie (Eulalia) ruht zu Gottes Fifen und schaut dies und schirmt 
ihr Volk, das mit Liedern sie ehrt’*.“ Mehr andeutungsweise geschieht es in des 
Prudentius Hymnus auf die Martyrer von Saragossa® und in des Paulinus titulus fir 
den Grabaltar des hl. Clarus zu Primuliacum‘¢, 


Ein vierter und letzter Grund war wohl die Absicht, den 
Altar durch Beisetzung von Reliquien unter demselben zu einem doppelten 
Segensquell zu machen, Paulinus von Nola wie Prudentius sprechen das aus 


Schon als Statte des eucharistischen Opfers war dieser ein reich flieBender Gna- 
denbrunnen. Barg man unter oder in ihm Reliquien, so wurde er durch die Fiir- 
bittegewalt der Heiligen, deren Uberreste er barg, und durch die Wunderkraft, die 
von den Reliquien ausging, ein zweiter Quell leiblichen und geistigen Heils. ,,Eine 


12 Sermo 310, n. 2 (M. 38, 1413). Vgl. auch 14 Perist. h. 3, v. 211s. (Mg. 60, 356). 


sermo 318, n. 1 (. c. 1437). F 

18 Das Bild dirfte dem Brandopferaltar des © Dade Ne tous. cel): 
A. Bundes entlehnt sein, an dessen Fu das 16 Epist. 32, n. 6 (C. SS. eccl. 29, 281). 
Blut der Opferfarren ausgegossen wurde. 
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Doppelgnade,* heiBt es demgemaB in einem Altartitulus Paulins von Nola, ,,weht den 
frommen Bitten entgegen, unten ausgehend von den Martyrern, oben vom heiligen 
Opfer. Heil bringt den Lebenden des Priesters Gebet wie auch durch ein wenig 
Staub der kostbare Tod der Heiligen‘’.“ Prudentius aber singt in seinem Hymnus auf 
den hl. Hippolytus: ,,Des Ortes (des Grabes des Heiligen) wunderbarer Gnadensegen 
und der Altar, der fiir die Hilfeflehenden bereit steht, verhelfen den Hoffnungen der 
Menschen zu friedensvoller Erfillung**.“ 

Die angefiihrten Gedanken erklaren ausreichend die Entstehung des Altargrabes. 
Wie weit sie in den einzelnen Fallen auf die Anlegung eines solchen von Einfluf 
waren, mu dahingestellt bleiben, da wir dariber keinen AufschluB erhalten. Dab 
sie jedesmal alle fir dieselbe von Bedeutung waren, braucht natirlich weder an- 
genommen zu werden, noch ist das tiberhaupt wahrscheinlich. 


In lichtvoller Weise legt der hl. Maximus von Turin in einer Predigt auf 
den Cyprianus die Hauptmomente dar, welche zur Bildung des Altargrabes 
fiihrten. Seine Worte mégen daher, wie eine Zusammenfassung des bisher 
Gesagten, den Beschlu8 dieses Abschnittes bilden. 


,sooft wir die Martyrien der Heiligen feiern, Briider,“ beginnt Maximus, ,,ebenso- 
oft loben wir den Erléser, und sooft wir deren Leiden verkindigen, ebensooft pre- 
digen wir Christi Glorie. Denn wir achten nicht auf das, was sie erduldet, sondern 
bewundern den, um dessenwillen sie gelitten haben. Nicht also die Strafe ist es, die 
wir preisen, sondern der Glaube, den wir ehren. Wir erheben sonach die Martyrer 
nicht, weil sie harte Todesstrafe ausgestanden haben, sondern weil sie der Gerechtig- 
keit halber selbige erduldeten. Ja, wir sehen sehr viele Verbrecher noch schlimmere 
Strafen erleiden, ohne daB es ihnen Nutzen brachte, indessen die Martyrer ihre Sache 
rechtfertigt, wahrend die Verbrecher ihr Gewissen verdammt.* 


Uberaus hoch sind also die seligen Martyrer ihres Glaubens wegen zu werten. 
Schauet aber, welchen Platz sie bei den Menschen verdienen, die bei Gott ihren Platz 
unter dem Altare verdienten. Sagt ja die Heilige Schrift: ,,.Ich sah unter dem Altare 
Gottes usw.“ ,,Unter dem Altare Gottes die Seelen der Getéteten“, sagt sie. Was gibt 
es Ehrwiirdigeres, was Ehrenvolleres, als unter jenem Altare zu ruhen, auf dem Gott 
geopfert wird, auf dem die Opfergaben dargebracht werden, an dem der Herr selbst 
der Priester ist, wie geschrieben steht: ,,Du bist ein Priester in Ewigkeit nach der 
Ordnung des Melchisedech“ (Ps. 109, 5). 


Mit Recht werden also die Martyrer unter dem Altare beigesetzt, weil auf den 
Altar Christus gelegt wird; mit Recht ruhen die Seelen der Gerechten unter dem 
Altare, weil auf diesem Christi Leib geopfert wird, mit Recht wird dort fir die Ge- 
rechten Blutrache gefordert, wo auch Christi Blut fiir die Siinder vergossen wird. 
Ganz passend also und gleichsam zum Ausdruck der Gemeinschaft (mit Christus) 
ist den Martyrern dort das Begrabnis gewahrt, wo taglich gefeiert wird der Tod des 
Herrn, wie dieser selbst sagt: ,,Sooft ihr dieses tut, sollt ihr meinen Tod verktinden, 
bis ich komme“ (1 Kor. 11, 26); namlich damit die, so seines Todes wegen gestorben 
sind, ruhen im Geheimnis seines Sakramentes. Ganz passend, sage ich, ist wie zum 
Ausdruck der Gemeinschaft dort fir die Getéteten die Ruhestatte bestimmt worden, 
wo hingelegt wird der getétete Leib des Herrn, damit die, welche das gleiche Leiden 
mit Christus verbunden hatte, auch der gleiche heilige Ort vereine. 

Wir lesen, dafi viele Gerechte in Abrahams Schofe gehegt werden, daB andere 
sich der Lieblichkeit des Paradieses erfreuen, aber keiner hat Besseres verdient als 
die Martyrer, d. i. dort ruhen, wo Christus Opfergabe und Priester ist, auf daB sie 
Gnade erlangen durch Darbringung der Opfergabe und Teil haben am Segen wie an 
der Verrichtung des Priesters?®.“ 


1 Thid. n. 8 (1. c. 284). ** Perist. h. 11, v. 175 (M. 60, 549). *° Sermo 78 (M. 57, 690). 
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Wo wir die Heimat und den Ursprung des Altargrabes zu suchen haben, 
ist nicht sicher. Da indessen dasselbe uns am friihesten im Westen begegnet und hier 
schon um die Wende des 4. Jahrhunderts eine weite Verbreitung gefunden hatte, 
wahrend im Osten nicht zwar die Erhebung und Beisetzung von Reliquien iberhaupt, 
wohl aber deren Rekondierung in einem Altargrab anscheinend erst in einer viel 
spateren Zeit tiblich oder doch wenigstens haufiger wurde, so ist es kaum anzu- 
nehmen, daf es eine Schépfung des Ostens ist, und dafi der Westen es vom Osten 
heriibernahm. Es wird vielmehr entweder dort wie hier zu gleicher Zeit und aus 
den gleichen Bedingungen heraus entstanden sein oder, und das scheint fast das 
wahrscheinlichere, im Abendland seinen Ursprung haben. Jedenfalls hat der Westen 
die aus dem altchristlichen Reliquienkult geborene Idee des Altargrabes weit 
energischer aufgegriffen und weit erfolgreicher, nachhaltiger und allgemeiner zur 
Verwirklichung gebracht, als das je im Osten geschehen ist. 


Noch einige Worte tiber den schon in Pontifikalien des 9. Jahrhunderts 
und durch die Synode von Celichyt bezeugten, vereinzelt bis zum 15. Jahr- 
hundert fortlebenden Brauch, bei der Altarweihe aufer den Reliquien auch 
drei Partikel des hhl. Sakramentes im Altargrab beizusetzen. Was hat seine 
Entstehung und seine Aufnahme in den Ritus der Altarweihe veranlaBt? 


Wollte man etwa der altehrwiirdigen, bis weit in die altchristliche Zeit zurick- 
reichenden Symbolik des Altares, nach der dieser als Sinnbild Christi galt, durch das 
EinschlieBen der drei hl. Hostien eine mehr reale Unterlage geben? Woillte man 
vielleicht hierdurch die Kirche dauernd, nicht bloB voriitbergehend wie bei der Feier 
der Messe, zu einer Wohnstatte des Herrn, zu einem Hause Gottes im vollen Sinne 
des Wortes machen? Fithrte man den Brauch ein in der Erwagung, daB8 dorthin, wo 
die Reliquien der hl. Martyrer geborgen wurden, auch Christus, der Konig der Mar- 
tyrer gehore, in dessen Nachfolge und fir den die hl. Martyrer ihr Blut vergossen 
und ihr Leben hingegeben hatten? Wollte man etwa durch die Beisetzung dreier 
hl. Hostien das Altargrab zu einem Abbild des Himmels machen, in dem die hl. Mar- 
tyrer den Thron des Dreieinigen als dessen himmlischer Hofstaat umgeben? Oder 
fiigte man die hl. Hostien' den Reliquien bei, um den Altar, auf dem sich die euchari- 
stische Feier vollziehen sollte, noch in einer diesem seinem Zwecke entsprechenden 
besonderen Weise zu heiligen? War vielleicht gar zu Rom, wo der Brauch allem 
Anschein nach seine Heimat hat und wo man eine Salbung des Altares bei dessen 
Weihe lange nicht kannte und tbte, das Einschliefen der hl. Hostien in den Altar 
gerade die Zeremonie, durch die man diesen vor allem fiir seine erhabene Bestim- 
mung herzurichten und zu weihen beabsichtigte? Wir wissen es nicht. 

Nirgends erhalten wir auch nur die geringste Andeutung dariber, was den 
Brauch veranlafte, welcher Sinn ihm zugrunde lag. Wir héren nur, daf er 
bestand, nicht aber, was man mit ihm wollte, welche Bedeutung man mit ihm ver- 
band. Selbst Sicardus von Cremona und Durandus, die seiner gedenken und doch 
sonst fiir alles und jedes eine mystische Deutung zur Hand haben, begniigen sich 
damit, das tatsachliche Bestehen des Brauches zu bezeugen. Daf man bei dessen 
Einfihrung von bestimmten Erwagungen und Absichten geleitet war, liegt auf der 
Hand und braucht kaum besonders bemerkt zu werden. Worin sie bestanden und 
welcher Art sie waren, dartiber lassen sich jedoch, wie die Dinge liegen, nur Ver- 
mutungen aussprechen. Wir kénnen den Gedankengangen nachspiiren, die den 
Brauch veranlaft haben mégen, kénnen sie mit mehr oder weniger Wahrscheinlich- 
keit feststellen; welche von ihnen in Wirklichkeit fir seine Entstehung bestimmend 
waren, mui aber auf sich beruhen bleiben. 


Inzensierung des Altars nach Beisetzung der Reliquien. 
Miniatur eines Pontifikales der Vaticana (S. 705) 


Segnung des Allars. Miniatur eines Pontifikales 
der Valicana (S. 707) 


Allarweihe. Elfenbeinskulptur vom 
Deckel des Drogosakramentars. 
Paris, Nationalbibliothek (S. 691) 


FUNFTER ABSCHNITT. 
DIE ALTARWEIHE 


ERSTES KAPITEL 
DIE WEIHE DES ALTARE FIXUM 


I. DER HEUTIGE WEIHEAKT 


EinensakralenCharakter kann der Altar an sich auf doppel - 
tem Wege erhalten. Erstens durch die tatsichliche Verwen- 
dung zur Feier des eucharistischen Opfers, vorausgesetzt, daB dieselbe nicht 
eine rein zufallige und vereinzelte ist, sondern auf einer andauernd geltenden 
Bestimmung beruht, kraft deren der Altar dem profanen Gebrauch entzogen 
und ausschlieBlich der Benutzung beim Kultus zugewiesen wird.. Zweitens 
durch einen f6rmlichen Weiheakt, durch welchen er zwar mit 
Riicksicht auf seinen Zweck, jedoch im tibrigen ganz unabhangig von ihm, 
durch einen besonderen religidsen Ritus zu einer res sacra gemacht wird. 

Wie es sich immer in friiherer Zeit verhalten haben mag, heute bedarf 
jeder Altar einer Weihe, durch die er fiir seine erhabene Verwendung vor- 
bereitet, gleichsam geeignet gemacht wird. Auch eine durch Jahrzehnte sich 
hindurchziehende Benutzung eines Altares wiirde allein ihm nach jetzigem 
liturgischen Recht keinen sakralen Charakter verleihen. 

Der Ritus der Altarweihe, wie er jetzt fiir den ganzen Bereich des lateini- 
schen Ritus — den mailéndischen und mozarabischen nicht ausgenommen — 
in Geltung ist, findet sich in dem heute allgemein verpflichtenden r6mischen 
Pontifikale niedergelegt. Die Weihe findet entweder statt in Verbindung mit 
der Konsekration der Kirche oder ohne gleichzeitige Kirchweihe. Fiir ihren 
Ritus macht das keinen Unterschied; er ist gegenwartig in beiden Fallen vdllig 
gleich. Wir kénnen darum auch den Kirchweiheritus hier ganz auBer acht 
lassen, da er ja den Ritus der Altarweihe nicht verandert. 


Die Altarweihe kann, wie das Pontifikale sagt, an jedem Tage statt- 
finden, am passendsten geschieht sie aber an einem Sonntag. Am Vorabend soll 
der Bischof die Reliquien samt drei Weihrauchkérnern und dem Weihezeugnis in 
den fir sie bestimmten Behalter legen, diesen versiegeln und ihn an einem geziemen- 
den Ort aufstellen, an dem vor den Reliquien die Vigilien zu halten sind. 


Die Weihe selbst verlauft in folgender Weise. Ist der Bischof am Morgen der 
Konsekration in der Kirche angekommen, so nimmt er auf einem Thron oder 
Faldistorium zur Linken des zu weihenden Altares Platz und bekleidet sich unter Ab- 
beten der sieben BuBpsalmen mit den liturgischen Gewandern. Dann tritt er vor den 
Altar, spricht nach einer Antiphon die Oration Actiones nostras, laBt sich auf die 
Knie nieder und betet mit dem assistierenden Klerus die Litanei von allen Heiligen. 
Die drei auf den Altar beziiglichen Bitten, die in den letzten Teil derselben ein- 


664 Fiinfter Abschnitt. Die Altarweihe 


geschaltet sind, betet der Bischof stehend, indem er bei jeder mit seinem Stabe zu- 
gleich iiber Stipes und Mensa des neuen Altares ein Kreuz macht. 

Mit der Abbetung der Litanei ist die Einleitung zur Weihe vollendet. Es be- 
ginnt daher nunmehr der eigentliche Weiheakt mit der feierlichen Segnung des sog. 
gregorianischen Wassers. Zunachst spricht der Bischof Segensgebete 
iiber Salz, Wasser und Asche, mischt unter einem Gebetsspruch Salz und Asche und 
wirft die Mischung unter Anrufung der hl. Dreifaltigkeit in das Wasser. Hierauf 
segnet er Wein, gieBt von ihm ebenfalls in das Wasser, beschlieBt die Wasser- 
segnung mit einem feierlichen Gebete und tritt vor den Altar, um mittels des 
geweihten Wassers die Altarlustration vorzunehmen. 

Zu dem Ende taucht er, nachdem er die Antiphon Introibo ad altare Dei, ad 
Deum qui laetificat juventutem meam, angestimmt hat, den Daumen der rechten 
Hand in das geweihte Wasser und zeichnet dann mit diesem, wahrend der Chor den 
Ps. 42 Judica singt, auf die Mensa fiinf Kreuzchen, eines in die Mitte, die anderen in die 
Ecken, und zwar in der Ordnung, daB er mit der hintern Ecke zur Linken beginnt, 
dann zur vorderen rechts ibergeht, an der vorderen links fortfahrt und mit der hintern 
Ecke zur Rechten endet. Jedes Kreuzchen ist von dem Gebet begleitet: Geheiligt 
werde dieser Altar zu Ehren des allmachtigen Gottes, der glorreichen Jungfrau Maria, 
aller Heiligen und auf den Namen und zum Gedachtnis des hl. N., im Namen des 
Vaters und des Sohnes und des Hl. Geistes. Friede dirt. Sind alle Kreuzchen ge- 
macht, so folgt eine Oration. Dann zieht der Bischof siebenmal um den Altar herum. 
indem er ihn an allen Seiten mit dem gregorianischen Wasser besprengt, wahrend 
der Chor jeden Umgang mit der Antiphon Asperges me, Domine, hyssopo et munda- 
bor, lavabis me et super nivem dealbabor und je drei Versen des Ps. 50 Miserere be- 
gleitet. Ist der Altar einer Wand vorgebaut, so geschieht die siebenmalige Be- 
sprengung nur an der Front und den beiden Seiten. Nun betet der Konsekrator noch 
eine Oration, in welcher er Gott anfleht, den Altar zu heiligen und zu weihen, und 
die Lustration ist beendigt. Das Wasser, welches iibriggeblieben’ ist, benutzt er, 
soweit nétig, um den Mortel anzufertigen, dessen er zum VerschluG des Reliquien- 
grabes bedarf, den Rest gieBt er, nachdem er den zubereiteten Mértel gesegnet hat, am 
FuB des Altarstipes aus. 

An die Lustration schlieBt sich die Beisetzung, Reconditio, der Re- 
liquien an. Bischof und Klerus ziehen zum Ort, wo letztere am Vorabend nieder- 
gelegt wurden, und tbertragen sie in Prozession zum Altar, in dem sie eingeschlossen 
werden sollen. Das Einholen der Reliquien gestaltet sich einfach, wenn die Altar- 
weihe ohne gleichzeitige Kirchweihe stattfindet, sehr feierlich dagegen, wenn beide 
miteinander verbunden sind. Sind die Reliquien bei dem Altare zwischen brennen- 
den Kerzen auf einer Bahre oder einem Tische niedergesetzt, so salbt der Bischof 
das Sepulcrum, in das sie beigesetzt werden sollen, in den vier Ecken desselben unter 
den Worten: Konsekriert und geheiligt werde dieses Grab im Namen des Vaters 
und des Sohnes und des Hl. Geistes. Friede diesem Hause?, mit Chrisam, um es so 
zu ihrer Aufnahme wiirdig herzurichten. Dann legt er die Reliquien nebst den 
Weihrauchkornern nach Anstimmung der Antiphon Sub altare Dei sedes accepistis, 
sancti Dei, Aintercedite pro nobis ad Dominum Jesum Christum in das Sepulcrum, 
inzensiert sie, nimmt den Verschlufistein, das sog. Sigillum, salbt ihn mitten auf der 
Unterseite in Kreuzform mit Chrisam, beginnt die Antiphon Sub altare Dei audivi 
voces occisorum dicentium quare non defendis sanguinem nostrum, bedeckt mit dem 
Plattchen das Reliquiengrab, spricht die uralte Oration Deus qui ex omni cohabitatione 
sanctorum und befestigt, von Maurern unterstiitzt, das Sigillum mittels des ge- 


‘ Sanctificetur hoc altare in honorem Dei 
omnipoten tis et gloriosae virginis Mariae at- > Consecretur et sanctificetur hoc sepul- 
que omnium Sanctorum et ad nomen et memo-  crum. In nomine Patris et Filii et Spiritus 


riam sancti N... In nomine Patris et Filii sancti. Pax huic domui. 
et Spiritus sancti. Pax tibi. 
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weihten Mortels. Hierauf salbt er den VerschluBstein auch auf der Oberseite mit 
Chrisam, hebt die Antiphon an: Stetit angelus juxta aram templi, habens thuribulum 
aureum in manu sua et data sunt ei incensa multa et ascendit fumus aromatum in 
conspectu Dei. Alleluja, und inzensiert wahrend derselben den Altar, der nun die 
heiligen Reliquien birgt, vorn, an den Seiten und oben. Den Beschluf der Bei- 
setzung der Reliquien bildet eine an die Inzensierung sich anreihende Oration, in 
welcher der Bischof Gottes Segen auf alle herabfleht, die auf dem Altar Gaben zum 
Konsekrieren darbringen oder von den auf ihm konsekrierten empfangen werden. 
Es beginnt der dritte Teil, der Hauptakt der Altarweihe, die Konsekration. 

Der Altar wird mit einem reinen Linnentuch abgetrocknet und vom Bischof 
in der Mitte sowie tiber den vier Ecken inzensiert. Dann legt der Konsekrator neuen 
Weihrauch ein, stimmt das Responsorium an: Dirigatur oratio mea sicut incensum 
in conspectu tuo, Domine, elevatio manuum mearum sacrificium vespertinum, schreitet 
dreimal inzensierend um den Altar herum, tibergibt das Weihrauchfa8 einem Prie- 
ster, der von nun an stetig bis zum Ende der Konsekration den Altar ringsum zu be- 
rauchern hat, beginnt die Antiphon Erexit Jacob lapidem in tiltulum fundens oleum 
desuper und salbt, wahrend der Psalm 83 Quam dilecta tabernacula gesungen wird, 
die Mensa an den vorher mit dem geweihten Wasser gezeichneten Stellen und in 
derselben Ordnung mit Katechumenend6l. Ist die Salbung beendet, so nimmt er 
das WeihrauchfaB, das er zuvor mit neuem Weihrauch versehen hat, aus der Hand 
des inzensierenden Priesters, hebt wiederum das Responsorium Dirigatur oratio mea 
an, zieht einmal rauchernd um den Altar herum, gibt dann das RauchfaB dem 
Priester zurtick, der seinen Weg um den Altar wieder aufnimmt, und beschlieft 
durch eine Oration die Salbung mit dem Katechumenendl. 

Es folgt eine zweite Salbung mit Katechumenen46Ol und dieser eine 
Salbung mit Chrisam. Beide geschehen in ganz der gleichen Ordnung und 
Weise wie jene erste; sie unterscheiden sich von ihr lediglich durch die Antiphon, 
durch den Psalm, wahrenddessen sie vorgenommen werden, sowie durch die 
Oration, mit der sie enden. 

Den drei Salbungen, die nur an bestimmten Stellen der Mensa, und zwar bloB 
entweder mit Katechumenen6l oder mit Chrisam vollzogen wurden, reiht sich nun- 
mehr eine Salbung der ganzen Oberflache der Mensa an, die mit beiden heiligen 
Olen zugleich vorgenommen wird. Sie geschieht unter Abbetung der Antiphon 
Sanctificavit Dominus tabernaculum suum, quia haec est domus Dei, in qua in- 
vocabitur nomen eius, de quo scriptum est: Et erit nomen meum ibi, dicit Dominus 
und des Psalmes 83 Deus noster refugium et virtus. Ist sie vollendet, so wird die Anti- 
phon Ecce odor filii mei sicut odor agri pleni, cui benedixit Dominus; crescere te 
faciat Deus meus, sicut arenam maris et donet tibi de rore coeli benedictionem mit 
Psalm 86 Fundamenta ejus angestimmt, nach welchem der Bischof noch zwei Segens- 
gebete tber den gesalbten Altar spricht. Eine Inzensierung des letztern nimmt der 
Konsekrator nach der Gesamtsalbung nicht vor, wie er es nach den Einzelsalbungen 
tut, dagegen verbrennt er jetzt auf der Mensa dort, wo er zuvor mit Katechumenené6l 
und Chrisam die fiinf Kreuzchen machte, Weihrauch, den er zuvor gesegnet hat. 
Er bildet zu dem Ende an jenen Stellen aus je finf Weihrauchkérnern ein Kreuzchen, 
legt tiber dasselbe ein gleich groBes Kreuzchen aus Wachsdraht, und ziindet dann mit 
Hilfe seiner Ministri diese letzteren an. Wahrend Kerzchen und Weihrauchk6érner 
verbrennen, werden drei Antiphonen gesungen, an die sich eine Oration anschlieBt. 
Sind sie aber verbrannt, so schabt einer der Ministri die Riickstande mit hélzernen 
Spachteln ab und sammelt sie, damit sie in das Sacrarium geworfen werden, der 
Bischof aber singt inzwischen das feierliche Konsekrationsgebet in Form einer groB- 
artigen Prafation’. 


3 Noch groBartiger ist die Prafation, welche aber in diesem Falle nicht ausschlieBlich auf 
gesungen wird, wenn die Altarweihe mit den Altar, sondern auch auf die Kirche, und 
der Kirchweihe verbunden ist. Sie bezieht sich ist darum, falls die Altarweihe ohne Kirch- 
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Mit dem Akt der Konsekration ist der Héhepunkt der Weihe uberschritten. Was 
noch folgt, ist nur eine Erganzung und Vervollstandigung des Konsekrationsaktes, bei 
dem blo&8 die Mensa, nicht aber auch der Altarstipes gesalbt wurde. Das wird nun- 
mehr nachgeholt. Der Bischof intoniert die Antiphon Confirma hoc, Deus, quod 
operatus es in nobis a templo sancto tuo quod est in Jerusalem, Alleluia, macht 
hierauf an der Front des Stipes mit Chrisam das Kreuzzeichen, wahrend der Chor 
den Psalm 67 Exsurgat Deus rezitiert, spricht nach Beendigung des Psalmes eine 
Segensoration tber den Altar und salbt dann an den vier Ecken des Altares die Ver- 
bindungsstellen von Mensa und Stipes in Kreuzesform mit Chrisam zum Ausdruck, 
daB beide ein einheitliches Ganzes bilden und nicht voneinander losgelést werden 
diirfen. Es folgt noch ein zweites Segensgebet, und die Weihe des Altares ist voll- 
endet. Das Altargerat und das Aliarleinen werden gesegnet, der Altar bekleidet und 
nach der Bekleidung dreimal inzensiert, zwei Schluigebete gesprochen, und die Feier 
der Messe beginnt. 

Uberschauen wir das Gesagte, so ergibt sich, daB sich die Altarkonsekration in 
drei Teile gliedert, in einen einleitenden Teil, der im Absingen der Litanei besteht, 
in die Weihe und in gewisse SchluBzeremonien, welche diese als vollendet erschei- 
nen lassen. Die Weihe ist ein einheitlicher, aber nicht ein einziger Akt; denn sie setzt 
sich aus vier verschiedenen Riten zusammen, dem Lustrationsritus, dem Rekonditions- 
ritus, dem Konsekrationsritus und dem Besiegelungsritus, den die Konsekration vervoll- 
standigenden Salbungen des Stipes. Der Konsekrationsritus aber umfaBt zwei ver- 
schiedene Elemente; das erste sind die Salbungen der Mensa, das zweite ist das Kon- 
sekrationsgebet. 


Der Lustrationsakt ist eine Parallele zum Taufakt. Seine Bedeutung ist 
in den Worten: Sanctificetur hoc altare ausgesprochen, mit denen der Bischof 
die Kreuzchen begleitet, welche er mittels des gregorianischen Wassers auf der Mensa 
zeichnet. Es soll den Altar entsihnen und heiligen. Der Konsekrationsakt 
ist ein Gegenstick zu den heiligen Weihen. Sanctificetur et consecretur lapis 
iste, betet der Bischof bei den Salbungen. Wie die heilige Weihe den Ordinandus aus 
der Zahl der gewohnlichen Glaubigen aussondert, ihn befahigt, die priesterlichen 
Funktionen auszutiben und ihn zum Ausspender der gottlichen Geheimnisse macht, 
so wird der durch die Lustration bereits geheiligte Altar durch den Konsekrationsakt 
unter die Gegenstande aufgenommen, welche im unmittelbaren Dienst des eucharisti- 
schen Opfers stehen, indem er ihn namlich zur Statte macht, auf der allein Christi 
Opfer am Kreuze seine unblutige Wiederholung findet und finden darf. Die auf die 
Konsekration folgenden Salbungen des Stipes kann man als eine Art von Besiege- 
lungsritus bezeichnen. Sie sind eine Bestatigung und Dokumentierung der voll- 
zogenen Konsekration, sind gleichsam die Siegel, welche der Bischof dem Stipes 
aufdriickt, um durch sie den ganzen Altar — Mensa mit Stipes — in untrennbarer 
Einheit als konsekriert zu kennzeichnen. Der Ritus der Reliquienbeisetzun g 
ist eine Art von feierlicher Bestattung der heiligen Uberreste in einem zu diesem 
Zwecke im Altar bereiteten Grab, bei der die den Reliquien beigelegten Weihrauch- 
kérner heute deren Einbalsamierung zugleich versinnbilden und vertreten?. 


I. DAS ALTER DER ALTARKONSEKRATION. IHR MINISTER 


1.Das Alter der Altarkonsekration. Wenn wir nach dem 
Alter des Brauches, den Altar zu konsekrieren, fragen, so handelt es sich 
hier nicht darum, das Alter des heutigen Ritus der Altarweihe oder seiner 
einzelnen Bestandteile zu untersuchen und festzustellen. Es wird das die 


weihe stattfindet, durch eine andere ersetzt “Uber di ungli 
: : Z ’ le wu 
welche auf die Kirche keine Ricksicht nimmt. elmaaenbaies aeue ae ha re, 
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Aufgabe der nichstfolgenden Kapitel. An dieser Stelle soll vielmehr nur 
gefragt werden, seit wann sich iiberhaupt eine Altarweihe feststellen 148t, 
ohne Riicksicht darauf, worin dieselbe bestand. 


Man hat unter Berufung auf ein angebliches Dekret des Papstes 
Evaristus (f ca. 100): Altaria placuit non solum unctione chrismatis, sed 
etiam sacerdotali benedictione consecrari, und auf C. 3, § 12 der Schrift des 
Pseudo-Areopagiten ,,Von der kirchlichen Hierarchie“, in dem eine dem 
Bischof vorbehaltene, unter Salbung sich vollziehende Weihe des Altares er- 
wahnt wird, den Brauch, den Altar zu weihen, bis in die Tage der Apostel 
oder doch bis in das Ende des 1. Jahrhunderts hinauf datiert. Allein die dem 
Papst Evaristus zugeschriebene Verordnung ist in Wirklichkeit nichts anderes 
als der 14. Kanon der Synode von Agde aus dem Jahre 506’, die Schrift des 
Pseudo-Dionysius aber entstammt, wie heute als entschieden gelten darf, nicht 
dem ausgehenden 1., sondern erst der Wende des 5. Jahrhunderts’. Es kann 
deshalb auch weder jenes Dekret noch die Angabe des Pseudo-Areopagiten 
als Beweis dienen, da8 es schon im ersten christlichen Jahrhundert eine Altar- 
weihe gegeben habe. Uberhaupt haben wir aus der ganzen vorkonstantini- 
schen Zeit kein Zeugnis, aus dem hervorgeht, da8 bereits damals eine Weihe 
des Altares stattfand. 


Freilich galt schon in vorkonstantinischer Zeit der Altar als res sacra, denn 
wenn Eusebius ihn in der Rede, die er 314 bei der Einweihung der neuen Basilika zu 
Tyrus hielt, 16 t&» dyiwy dytoyv IvoractHjoov, den allerheiligsien Altar, nennt, so war das 
sicher keine Neuerung, sondern nur der Ausdruck einer langst bestehenden An- 
schauung von seiner Erhabenheit und Heiligkeit. Nur erfahren wir nicht, ob man 
ihm diesen Charakter lediglich zuschrieb wegen seiner Benutzung bei der Feier des 
eucharistischen Opfers oder auch wegen irgendeines Weiheaktes, durch den er 
dauernd allem gewohnlichen Gebrauch entzogen und fiir immer ausschlieBlich in den 
Dienst Gottes gestellt wurde. 

Sicher ist, daf man dem Altar wegen des ersten Momentes einen sakralen 
Charakter zuschrieb. War er doch durch seine Verwendung die mensa domini', die 
toanela xvoelov*, die vot xai Bela tedaeta®. Ausdriicklich fihrt Origines die Heilig- 
keit des Altares auf seinen Charakter als Statte des eucharistischen Opfers zurick, 
wenn er hervorhebt, daf der christliche Altar nicht wie der jiidische mit 
Blut von Tieren besprengt, sondern durch Christi kostbares Blut geheiligt werde*. 
Es ist dieselbe Auffassung, wie sie uns im 4. Jahrhundert bei Optat von Mileve, bei 
dem hl. Johannes Chrysostomus und bei dem Patriarchen Petrus II. von Alexandrien 
begegnet. 

Um den Donatisten die Erhabenheit des Altares ins Gedachtnis zu rufen und 
um ihnen zu zeigen, wie frevelhaft sie handelten, als sie die katholischen Altare 
schandeten, weist Optat von Mileve sie um 370 darauf hin, daB diese die membra, den 
Leib Christi, getragen hatten, daB sie die Statte seien, wohin der Hl. Geist herab- 
steige (namlich zur Wandlung des Brotes und Weines), der Ort, von woher Zahl- 


1 H, II, 999. 5 S. Hippolyti Fragm. in prov. (Mg. 10, 628). 
20. Bardenhewer, Patrologie (Freiburg * In Jesu Nave hom. 2, n. 1 (Mg. 12, 833): 
1910) 465. Cum videris gentes introire ad fidem, ecclesias 


ae exstrui, altaria non cruore pecudum respergi, 
* S. Cypriani ep. 58, n. 18 (C. SS. eccl. 3, seq pretioso Christi sanguine consecrari... 

688). tunc dicito quia Jesus post Moysen suscepit et 
4 Orig. Adv. Cels. 1. 8, n. 24 (Mg. 11, 1553). obtinuit principatum. 
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reiche das Unterpfand des ewigen Heiles, den Schutz des Glaubens und die Hoffnung 
auf die Auferstehung empfingen, wo Christi Leib und Blut zu gewissen Oe Ce 
wohne’. Der Kelch Christi ist nach Optat heilig, weil er Christi sanguinis portator ist*. 
Chrysostomus sagt in einer zwanzigsten Homilie zum 2. Korintherbriefe: Der Altar 
ist bewunderungswirdig, weil er, obwohl von Natur aus Stein, heilig wird, da er Ja 
Christi Leib aufnimmt... Diesen Altar haltst du in Ehren, weil er Christi Leib tragt?. 
In der dreiundsiebzigsten Homilie zum Evangelium des hl. Johannes Ev. 
nennt er es eine Siinde, wenn jemand geraubtes Gut als Almosen auf den Altar lege; 
eine gréBere begehe er jedoch, weil er dadurch die Seelen der Heiligen (die Armen) 
beflecke. ,,Denn der Altar ist an sich Stein und wird geheiligt (namlich dadurch, daB 
man ihn durch die Eucharistiefeier zum Christustrager macht), diese aber sind leib- 
haftige Christustrager’.“ 

Patriarch Petrus von Alexandrien (+ 381) klagt in einem ergreifenden Rund- 
schreiben iiber die zu Alexandrien gegen die Christen vertibten Greuel. Unter 
anderm schildert er in ihm eine unerhérte Entweihung des Altares seiner Bischofs- 
kirche, deren sich ein frecher, als Weib verkleideter Bursche zuschulden hatte 
kommen lassen, ,,eben jenes Altares,“ sagt er, ,,wo wir um die Herabkunft des Heiligen 
Geistes flehen“*1. 

In der Tat war an sich genommen und abgesehen von jeder kirchlichen Vor- 
schrift die Verwendung des Altares allein schon und ohne eine weitere formelle 
Weihe vollig ausreichend, um diesem einen sakralen Charakter zu verleihen. Selbst 
wenn die eucharistische Feier nur Herrn- und Gedachtnismahl gewesen ware und 
die Konsekration blo& die Wirkung gehabt hatte, den eucharistischen Christus zur 
Erinnerung an das Leiden und Sterben des Erlosers und zum GenuS der mystischen 
Lebensspeise fiir den Priester wie fiir die Glaubigen auf dem heiligen Tisch gegen- 
wartig zu setzen, muBte dieser als res sacra, als dyla teanela gelten, genau so wie 
der Kelch, der Christi Blut enthielt. 


Freilich wird man zu unterscheiden haben zwischen einem Tisch, der blo8 im 
Notfall, nur einmal, nur gelegentlich und voriibergehend zur Eucharistiefeier benutzt 
wurde, und einem Tisch, der dauernd und ausschlieBlich diesem Zwecke diente. Nicht 
die bloBe Verwendung war es, die einen Tisch zum Tisch des Herrn machte, wie ja 
auch heute ein Kelch oder ein Altar, die irrtimlich als konsekriert zur MeBfeier 
gebraucht werden, dadurch noch nicht den Charakter einer res sacra erhalten, wohl 
aber wurde der Tisch ein heiliger Tisch, wenn er dauernd zur Abhaltung der 
eucharistischen Feier bestimmt war und diente*?. In diesem Falle driickte ihm sogar 
schon seine erstmalige Verwendung einen sakralen Charakter auf, ja es war diese, 
solange es noch keine formliche Altarweihe gab, ein Ersatz derselben und selbst eine 
Art primitiver Weihe, zumal wenn sie mit einer gewissen Feierlichkeit geschah. 
Vollig gleichgiiltig aber war es, ob der Altar stabil war, d. h. in dem dem Kult gewid- 


7 Contra Parmen. 1. 6, c. 1 (C. SS. eccl. 26, 142). 


® L. c. n. 2) (ibid. *146). 

9 N. 3 (Mg. 61, 540). 

10 N. 3 (Mg. 59, 399). In der vorhin ange- 
fihrten Homilie zum 2. Korintherbriefe ent- 
wickelt der Heilige den gleichen Gedanken. 
Auch die Armen sind ein Altar, und zwar ein 
Altar, der von sich aus heilig ist, weil er 
Christi Leib ist, ein Altar, den man allent- 
halben antrifft, und auf dem man zu jeder 
Zeit opfern kann, indem man Almosen spendet 
(no. 3 [Mg. 61, 540]). 

it N. 2 (Mg. 33, 1280). 

12 Wenn Wieland (Mensa und Confessio 119) 
meint: ,,Der liturgische Tisch des 3. Jahrhun- 
derts war nur Herrnaltar, solange die Eucha- 
ristifeier dauerte, worauf er wieder entfernt 


wurde und damit aufhérte, Altar zu sein... 
Dieser Tisch tragt wahrend der Liturgie den 
Ehrennamen Altar, auBerhalb der Liturgie ist 
er aber nicht Altar“, so unterscheidet er nicht 


zwischen einem Tisch, der nur einmal oder 


doch nur gelegentlich zur Feier der Liturgie 
beniitzt wurde, und einem Tisch, der diesem 
Zweck immer wieder diente, der ein fir alle 
Male zur Abhaltung des eucharistischen Opfers 
bestimmt war. Der erste war freilich nur 
Altar, wenn er als solcher gebraucht wurde, 
der zweite war,.wenn auch nicht infolge einer 
formalen Weihe, so doch durch seine Bestim- 
mung dauernd Altar, genau wie heute der 
konsekrierte Altar, der ja auch aktiv nur 


Altar ist, wenn er tatsachlich zur MeBfeier ge. 
braucht wird. 
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meten Raum standig aufgestellt war, oder ob er zur Abhaltung der Liturgie jedesmal 
herbeigebracht und nach ihrer Beendigung beiseite getragen wurde. Auch wenn der 
Altar stets wieder nach Gebrauch weggeschafft wurde, konnte er ebenso eine res sacra 
sein wie der Kelch, den man ja auch nicht auf dem Altar stehen lieB, und der 
als portator Christi sanguinis, wie ihn Optat nennt, sicher als heilig galt. 


In welchem Umfange und ob iiberhaupt eine férmliche Altarweihe, selbst 
wenn dieselbe nur in einem Segensgebet bestand, schon vor dem 4. Jahr- 
hundert in Ubung war, mu8 nach dem Gesagten dahingestellt bleiben. Un- 
berechtigt ware es, wollte man dieselbe fiir die vorkonstantinische Zeit ledig- 
lich deshalb leugnen, weil aus dieser keine Angaben tiber sie vorliegen. Was 
wissen wir iiberhaupt Genaues iiber die Formen und Riten, in die sich die 
gottesdienstlichen Verrichtungen bis zum 4. Jahrhundert kleideten? Dirfen 
wir uns aber deshalb die ganze diesem vorausgehende Zeit als liturgisches 
Odland, als Tage des liturgischen Stammelns, als eine Periode liturgischer 
Unkultur vorstellen und alle Entfaltung des liturgischen Lebens und der 
sakralen Riten erst vom Toleranzedikt Konstantins herleiten? Nichts ware 
unzutreffender als das. Man wuBte auch schon vor diesem Zeitpunkt, was 
sich in bezug auf Ort und Gerat der eucharistischen Feier gezieme, nur war 
man sehr oft wegen der Zeitumstande noch nicht imstande, dasselbe zu ver- 
wirklichen. Eine Notwendigkeit, eine Verpflichtung, den 
Altar vor seiner Ingebrauchnahme zu weihen, bestand freilich noch nicht. 
Es war das weder durch die Natur der Sache, d. i. den Charakter der Liturgie, 
gefordert, noch hatte Christus ein diesbeziigliches Gebot erlassen, noch gab 
es schon damals eine kirchliche Bestimmung, welche die Weihe des Altares 
vorschrieb. 

DaB es hier und da, namentlich aber im Osten, wo das Christentum sich freier 
entwickeln konnte, schon vor dem 4. Jahrhundert eine Kirchweihe gegeben haben wird, 
erhellt aus des Eusebius Angaben tber die kirchlichen Feierlichkeiten, unter denen 
man allerorten die nach dem Toleranzedikt aus ihren Tritmmern sich erhebenden 
Basiliken einweihte. Denn diese Zeremonien erscheinen bei ihm keineswegs als 
etwas Neues, als ein Erzeugnis aus der Zeit des Friedens, sondérn als eine bekannte, 
hergebrachte Sache1%, wie ja auch die Kirchen, die sie betrafen, zum grofen Teil keine 
Neubauten, sondern nur Erneuerungsbauten waren, Bauten, die an die Stelle von 
Basiliken traten, welche in der letzten Verfolgung zerstért worden waren'*. Der 
Unterschied zwischen friher und spater bestand nicht darin, daB es vor Konstantin 
noch nirgends einen Kirchweihritus gab, daB dieser vielmehr erst nach der Freigabe 
des christlichen Kultus geschaffen wurde, sondern nur darin, daf man nunmehr 
éffentlich und mit grofer Pracht vollziehen durfte, was man sonst nur in der Stille und 
im engeren Kreise der Glaubigen hatte tun konnen. Kannte und tibte man aber, wo die 
Umstande das zulieBen, bereits in vorkonstantinischer Zeit eine Kirchweihe, so wird 
man sicher auch den Altar, mit dem das Gotteshaus ausgeristet sein muBte, irgendwie 
in die Weihe einbezogen haben, um auch ihn fir die Darbringung des eucharistischen 
Opfers zu heiligen. Die so hervorragende, ja geradezu zentrale Stellung, welche der 


18 Hist. eccl. 1. 10, c. 3 (Mg. 20, 848): Nai un 
nal tov Meonyovuévwmy éyreheig Bonoxeiat, 
ieoovyiae te tOv isowpuévwv xai BPeonpeneic 
éxxdnoias Beouol, dde piv palumdiac xai 
tais hownais tHv Bedvev juivy napadoBeody 
gover axeodosow de b& Beiars xal uvotimais 


émirehovpévats Sexoviass. (Vgl. auch des Eusebius 
Bericht tber die Einweihung der Basilika zu 
Tyrus, bei welcher er selbst die Weihepredigt 
hielt (L. c. c. 4 (ibid. 850). 

147. c. c. 2 (ibid. 845). 
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Altar in der christlichen Kirche und beim christlichen Gottesdienst einnahm, und 
sein erhabener Charakter als Trager der heiligen Geheimnisse und als Statte der un- 
blutigen Erneuerung des Kreuzesopfers lassen daran nicht zweifeln. So unzertrenn- 
lich gehdrt die Altarweihe zur Kirchweihe, daf im Westen wie im Osten mit der 
Weihe der Kirche auch die ihres Altares zu allen Zeiten verbunden war und noch 
heute verbunden werden muf, und daf dort wie hier der Ordo der Kirchweihe 
in den liturgischen Bichern stets als nie fehlenden Bestandteil einen Ordo der 


Altarweihe enthalt. 


Das friiheste Zeugnis, aus dem bestimmt und unzweideutig erhellt, dab 
man im Osten den Altar fiir seinen Zweck durch eine formliche Weihe 
heiligte, stammt aus dem Beginn der zweiten Halfte des 4. Jahrhunderts. Es 
findet sich in einer der Hymnen, welche der hl. Ephram der Syrer (+ 373) auf 
das heilige Ol dichtete. Unter den erhabenen Wirkungen desselben hebt der 
Heilige namlich besonders auch hervor, da es dem Altar seine Salbung ver- 
leihe, damit er das Opfer der Verséhnung trage**. Daf Ephram selbst die 
Salbung des Altares nicht eingefiihrt hat, braucht wohl kaum gesagt zu wer- 
den. Sie war ersichtlich, das setzen seine Worte voraus, zu seiner Zeit ein 
bereits bestehender und bekannter Brauch, dessen Entstehung also eine ge- 
raume Weile weiter zuriickreicht. 


Aus dem letzten Viertel des 4. Jahrhunderts haben wir fir die Altarweihe 
einen wichtigen Zeugen in der Person des hl. Gregor von Nyssa. ,,Von Natur aus 
Stein und nicht verschieden von den Steinen, mit denen wir die Mauern aufftthren 
oder den FuBboden beplatten,* sagt dieser, ,,ist der Altar, nachdem er ftir den Dienst 
Gottes (d. i. die Feier der Liturgie) geheiligt worden ist und die Segnung (eddoyix) 
empfangen hat, heiliger Tisch, makelloser Altar, der nicht von allen mehr berihrt 
werden darf, sondern blof von den Priestern und auch von diesen nur in Ehr- 
furcht**.“ Als Parallelen zu der eddoyia, durch welche der Allar geweiht werde, fihrt 
er aber an die etdoyia, durch welche das mystische 61 gesegnet werde und _ seine 
Gnadenkraft empfange sowie die eddoyia oder den Adyos, kraft deren der Priester seine 
Wirde erhalte, aus der Menge der Laien ausgeschieden und zum Verwalter der 
heiligen Geheimnisse erhoben werde. Gregors Ausfiihrungen sind so klar und be- 
stimmt, daB sie jeden Zweifel ausschlieBen. Der Altar wird nach ihnen zum Ge- 
brauch bei der Feier der Eucharistie durch eine Segnung hergerichtet, durch die er 
dem gewohnlichen Gebrauch entzogen, der Obsorge der Priester anvertraut und zum 
heiligen makellosen Tisch gemacht wird. Worin die Segnung bestand, gibt der 
Heilige nicht naher an, jedenfalls aber zum wenigsten in einem Adyos, einem Weihe- 
gebet?”. 


18 Hymn. de oleo I, v. 3 Th. J. Lamy, Opp. [Mg. 59, 399]) die Heiligkeit des Altares daraut 


S. Ephr. Syr. II (Mechlin. 1886) 787: Altaribus 
unctionem praebet et oblationem reconciliatio- 
nis sustinent. 

‘© In die lum. (Mg. 46, 581): Hmedy 68 
xadiooon tH tod Beod Beoaneia xal rv 
evhoyiay éééEaro, %ot todaela ayla, Pvovacti- 
Qloy AxYoartoy, ovmétt TA0a AdYt@Y wnhagd- 
uevov, ahha dvoy tHy teoéwy xali tobtmy 
evhapovuévwr. TH tod Beov Yeoamela ist zu 
ubersetzen ,,fiir den Dienst Gottes‘, d. i. fir 
die Feier der Liturgie, nicht ,,durch den 
Dienst Gottes. 

‘7 Wenn Johannes Chrysostomus in der 
20. Homilie zum 2. Korintherbrief (n. 3 [Mg. 61, 
540]) und in der 73. Homilie zu Johannes (n. 3 


zuriickfihrt, da®-~ derselbe Christi Leib auf- 
nehme, so ist es unzulassig, aus des Heiligen 
Worten zu folgern, derselbe habe eine férm- 
liche Altarweihe noch nicht gekannt. Er sagt 
ja nicht, der Altar verdanke seine Heiligkeit 
allein dem Umstand, da er zur Feier der 
Liturgie gebraucht werde. Auch heute noch 
konnten wir genau so reden, wie Chrysostomus 
es in den beiden Homilien tut, obwohl gegen- 
wartig jeder Altar der Konsekration bedarf. 
Der Heilige hatte aber auch bei dem Gegen- 
stand jener Predigten keine Veranlassung, von 
einer durch einen Weiheakt. erfolgenden Hei- 
ligung des Altares zu sprechen. Fir den Ge- 
genstand der beiden Homilien kam lediglich 
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Ein in der ersten Halfte des 5. Jahrhunderts entstandenes Zeugnis, das freilich nur 
indirekter Art ist, bietet der friiher*® schon mitgeteilte Vorfall aus dem Leben Theo- 
dorets von Cyrus, den dieser in seiner ,,Kirchengeschichte“ selbst erzahlt. Von dem 
neunzigjahrigen Reklusen Maris gebeten, in dessen Hiitte das hl. Opfer darzubringen, 
lieB er zu diesem Ende aus dem nahegelegenen. Orte Homerus die heiligen Gefafe 
holen, statt des Altares aber, den herbeizuschaffen offenbar unméglich war, bediente 
er sich der Hande des Diakons. Ein Tischchen aus einem der Hauser des Ortes her- 
zuholen, hatte zweifellos ebensowenig Mihe gemacht wie das Herbeibringen der 
heiligen GefaBe. Wahrscheinlich befand sich sogar ein solches schon in der Hitte 
des Einsiedlers. Wenn Theodoret jedoch kein gewéhnliches Tischchen, sondern die 
Hande des Diakons als Altar beniitzte, geschah das ersichtlich, weil der Altar fir die 
Feier der Eucharistie geweiht sein muBte, ein gewdhnliches Tischchen also als 
solcher nicht gebraucht werden konnte. 

Um die Wende des 5. Jahrhunderts spricht im Osten der Pseudo-Areopagite in 
bestimmtester Weise von der Altarweihe. Sie ist nach ihm Gesetz, erfolgt durch Auf- 
gieBen des heiligen Myron und steht nur dem Bischof, nicht den Priestern zu’. 


Im Westen 1a8t sich die Altarweihe erst um das Ende des 4. Jahr- 
hunderts mit Sicherheit nachweisen. 


Wenn Bonizo von Sutri im 11. Jahrhundert berichtet, Papst Silvester habe den 
steinernen Altar, den er ttber dem Grabe des Apostels Petrus errichtete, mit Chrisam 
gesalbt, gesegnet und geweiht, und dann diesen von ihm beobachteten Ritus der Altar- 
weihe fur die Folgezeit vorgeschrieben”, so ist das nur Legende und ohne allen ge- 
schichtlichen Wert gerade wie das, was er uns von dem hdlzernen Altar des Apostel- 
fiirsten und der Taufe Konstantins erzahlt. Zu Rom gab es noch nicht einmal im 
6. Jahrhundert bei der Altarweihe eine Salbung. Auch widerstreitet die Angabe 
Bonizos der allem Anschein nach zuverlassigen Mitteilung des Papstbuches, zu- 
folge deren Konstantin tber dem Grabe des Apostelfiirsten einen silbernen Altar im 
Gewicht von 350 librae stiftete. Pseudo-isidorianische Falschung ist das Schreiben 
des Papstes Hormisdas (866—384) an die Bischéfe Numidiens. in dem derselbe es als 
unzulassig bezeichnet, daf Chorbischéfe Altare errichten, salben und konsekrieren, 
Kirchen weihen sowie andere bischdfliche Akte verrichten”'. 


Nicht ganz klar ist, ob die invocatio nominis, durch die nach Optat von Mileve der 
Altar geheiligt wird”, als formaler Weiheakt, d. i. als Segensgebet zu verstehen, oder ob 
mit ihr die Anrufung Gottes bei Vollziehung der liturgischen Feier gemeint ist. Fir 
das erstere spricht, daB Optat von der Heiligung des Altares durch die auf ihm sich 
vollziehenden heiligen Handlungen schon im ersten Kapitel des sechsten Buches ge- 
handelt hat, so da es scheint, als rede er im vierten Kapitel von einer Heiligung 
durch einen besonderen Segensakt?*. Dann spricht dafiir das Gleichnis, welches 


die Heiligkeit in Betracht, welche der Altar 
durch seine eucharistische Verwendung emp- 
fangt. Chrysostomus will in ihnen namlich 
dringendst eifriges und reichliches Almosen- 
geben empfehlen und vergleicht deshalb den 
Armen mit dem Altar, indem er hervorhebt, 
da8, wenn der Altar schon etwas Wunderbares 
und Gro8es sei, weil er den Leib Christi trage, 
der Arme noch weit erhabener sei, da dieser 
den Leib des Herrn nicht blo8 trage, sondern 
sogar darstelle, und Christi Leib nicht nur bei 
dem eucharistischen Opfer, sondern bestandig 
auf ihm ruhe. Man muB schon des Heiligen 
Worte ganz aus dem Zusammenhang reifen, 
um aus ihnen herauszulesen, daf jener nur 
erst eine Heiligung des Altares durch seinen 
Gebrauch bei der Liturgie, aber noch. keine 


Heiligung desselben durch einen besonderen 
Weiheakt gekannt habe. 

18. Vgl: oben S. 67. 

eDereccle hierarch.= ce 4) SZ sven oh seo 
(Mg. 484, 505). 

20 Decret. 1. 4 bei A. Mai, Nova Bibl. VII 3, 
48. Die Erzahlung Bonizos ist wortlich in das 
Offizium des 9. November aufgenommen wor- 
den. : 

21 Pp, Hinschins, Decret. Pseudo-isid. (Leip- 
zig 1863) 513. 

22 Ad Parmen. 1. 6, c. 4 (C. SS. eccl. 26, 248). 
Die Schrift entstand 370. 

28 L.. c.: Ergo liquido apparet ex invocatione 
nominis Dei posse aliquid sanctificari etiamsi 
peccator invocet Deum; hon enim tantam vim 
potest hahbere tactus, quantam habet divini no- 
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Optatus aus dem mosaischen Kultus anfihrt. Denn wenn er von den Rauchfassern 
Kores und seiner Genossen sagt: Licet illi peccaverint, qui ferebant ea, tamen vasa illa 
sancta sunt, quia nomen meum illic invocatum est, dicit Deus, so bedeutet die in- 
vocatio nominis, durch welche diese Rauchfasser heilig waren, wohl nicht ihren Ge- 
brauch beim Gottesdienst, sondern jene Segnung, durch welche Moses die Stiftshitte 
und alle ihre Gerate fiir den Dienst des Herrn weihte. 

Das fritheste zuverlassige Zeugnis ist demnach fiir den Westen die Rede, welche 
Ambrosius bei Einweihung der von der Witwe Juliana erbauten Basilika (393) zu 
Florenz hielt. Te nunc, Domine, deprecor, schlieBt sie, ut supra hanc domum tuam, 
supra haec altaria, quae hodie dedicantur... quotidianus praesul 
intendas orationesque servorum tuorum, quae in hoc loco funduntur, divina tua 
suscipias misericordia; fiat tibi in odorem sanctificationis omne sacrificium, quod in 
hoc templo fide integra, pia sedulitate defertur*. Worin die Feierlichkeiten der 
Weihe der Florentiner Basilika und ihres Altares bestanden, sagt uns der Heilige 
nicht. Verbunden war mit ihnen die Beisetzung der Reliquien der hll. Vitalis und 
Agricola, doch bestand darin nicht allein, ja nicht einmal hauptsachlich der Dedika- 
tionsritus. Denn als der Heilige die nach ihm benannte ambrosianische Basilika 
weihte, die er zu seiner Grabkirche bestimmt hatte, hatte er keine Reliquien, die er 
in ihr hatte rekondieren kénnen. Die Uberreste der hill. Gervasius und Protasius wur- 
den in der Kirche der hll. Nabor und Felix erst nach der Weihe der Basilika gefunden 
und darum nachtraglich in diese tibertragen?. Auch die Florentiner Basilika war 
nicht gebaut worden fir die Reliquien der hll. Vitalis und Agricola. Ambrosius hatte 
diese urspriinglich nicht fiir dieselbe bestimmt, brachte sie aber mit sich nach 
Florenz, als die Florentiner ihn einluden, die neuerbaute Basilika einzuweihen. 

Aus den Dialogi des Sulpicius Severus erfahren wir, daf es zu Ende des 4. Jahr- 
hunderts in Gallien Brauch war, jedesmal zu Beginn der feierlichen Messe den Altar 
zu segnen”*, Doch ist nicht klar, welche Bedeutung diese Segnung des Altares hatte. 

Aus dem 5. Jahrhundert liegen im Westen nur zwei sichere Zeugnisse beziig- 
lich der Altarweihe vor, die Inschrift des Altares der Alexanderbasilika an der Via 
Nomentana zu Rom, welche dessen Dedikation durch den Bischof Ursus verewigt: 
(SS. martyribus Eventio, Theodulo) et Alexandro Delicatus voto posuit dedicante 
episcopo Urso, und der fir die Geschichte der Liturgie sehr bedeutsame Brief des 
Johannes Diakonus an den Patrizier Senarius, aus dem wir erfahren, dafi damals, 
d. i. um die Wende des 5. Jahrhunderts, zu Rom die Sitte bestand, am Karsamstag 
sieben Altare zu konsekrieren, die von den sieben Regionen, in die Rom eingeteilt 
war, hergerichtet wurden’’. Sie war so alt, dafB der Schreiber nicht angeben konnte, 
was ihre Einfthrung veranlaft hatte, und mu8 darum schon wenigstens in der Frihe 
des Jahrhunderts bestanden haben. 

Zwei dem hl. Augustinus zugeschriebene Predigten auf die Altar- und Kirch- 
weihe sind unecht?*. Der Brief Leos I., durch welchen den Chorbischéfen das 
Recht abgesprochen wird, Altéare zu errichten und Kirchen sowie Altare zu kon- 


minis invocatio. Nam et vos, qui vobis de 
vestra sanctitate praesumitis, dicite, si tactus 
sanctificat aut invocatio. Utique invocatio, non 
tactus; aut si de solo tactu praesumitis, tangite 
tabulam, lapidem, vestem: videamus, an sancta 


manam basilicam dedices. Respondi, faciam, si 
martyrum reliquias invenero. Uber die nach- 
ee Beisetzung vgl. n. 2 13 14 (ibid. 1019 
1 t 


6 Dial. 2, n. 2 (C. SS. eccl. 1, 181): (Mar- 


esse possint, si de Deo taceatur. 

74 Exhortatio virginitatis n. 94 (M. 16, 364). 
In n. 10 (ibid. 339) spricht der Heilige von der 
Weihe der Kirche: Templum quod hodie 
dedicamus, und yon munera salutis (den Reli- 
quien der hll. Vitalis und Agricola), quae nunc 
sub sacris altaribus reconduntur. 

*® Epist. 20, n. 1 (M. 16, 1019): Nam cum ego 
basilicam dedicassem, multi tamquam uno 
ore interpellare coeperunt dicentes: Sicut Ro- 


tinus) oblaturus sacrificium Deo procedit. Cum 
jam altarium, sicut est solemne, benediceret, 
globum igneum de capite illius vidimus emi- 
care. 

27, N. i1 (M. 59, 405). 

*ta De divers. in app. sermo 229 und 230 (M. 39 
2166f.) Eine derselben erscheint auch im Kirch- 
weihoffizium, das ihr die Lektionen der zweiten 
Nokturn entnommen hat, irrig unter des hl. Augu- 
stinus Namen 
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sekrieren”’, ist ein Machwerk Pseudo-Isidors. Der Ordo der Altarkonsekration im 
sog. Gelasianischen Sakramentar endlich” gehért nicht zum urspringlichen Be- 
stand des letzteren und reicht darum nicht in die Zeit des Papstes Gelasius (492—496) 
hinauf. Er ist vielmehr eines der gallikanischen Einschiebsel des Sakramentars. 
Denn eine Lustration des Altares, wie sie uns in jenem Ordo des Gelasianums be- 
gegnet, war zufolge dem Brief des Papstes Vigilius an Profuturus von Braga zu Rom 
noch um die Mitte des 6. Jahrhunderts bei der Altarweihe nicht tiblich*. Ja sie war 
dort selbst noch zu Gregors des Grofen Zeit, wie es scheint, bei derselben nicht in 
Gebrauch, weshalb sich auch im Gregorianischen Sakramentar noch keine Spur von 
ihr findet. Ebenso ist das zweite Formular fiir die Messe in Dedicatioue basilicae novae, 
deren Prafation ausgesprochen den Charakter einer Altarweiheprafation zeigt, dem 
Gelasianum wohl nicht lusprongich, sondern aus dem Gregorianum in dasselbe auf- 
genommen*, 

Zahlreiche Zeugnisse ftir die Altarweihe bringt im Westen das 6. Jahr- 
hundert. Den Reigen erdffnet Kanon 14 der Synode von Agde (506), der bestimmt, 
es solle der Altar nicht bloB durch Salbung mit Chrisam, sondern auch durch die 
bischéfliche Segnung geheiligt werden”. Aus dem um 515 geschriebenen Brief, den 
die Bischéfe Licinius von Tours, Eustochius von Angers und Melanius von Rennes an 
die britischen Priester Louvocat und Catihern richteten, geht hervor, daB damals so- 
gar die Tragaltare konsekriert sein muften**. Klar bezeugen die Altarweihe im Beginn 
des 6. Jahrhunderts auch die beiden wahrscheinlich vom hl. Casarius von Arles (+ 542) 
herrithrenden, friher fiir augustinisch angesehenen Predigten auf die Kirche und 
Altarweihe*. Die Synode von Epaon scharft 517 ein, daf nur steinerne Altare 
durch Salbung mit Chrisam geweiht werden dirften®. Im Jahre 538 bestimmt eine 
Synode von Orléans, daB es keinem Bischof gestattet sei, in einer fremden Didzese 
Altare zu weihen*, ein Kanon der Synode von Orléans aus dem Jahre 549 verordnet 
das gleiche auch fir Didzesen, die durch den Tod des Bischofs ihres Oberhirten 
beraubt wurden*’. Eine Synode von Braga verbietet 561 unter Strafe der Absetzung 
Priestern, das Chrisma zu weihen und Altare zu konsekrieren®*. Um den Beginn des 
letzten Viertels des 6. Jahrhunderts berichtet Gregor von Tours die Weihe des Altares 
der Kirche zu Pernay®, des Altares eines Oratoriums im Gebiet von Tours” sowie des 
Altares der bisch6éflichen Palastkapelle zu Tours". In den Briefen Gregors d. Gr. 
ist zweimal von einer Altarkonsekration die Rede; das eine Mal im Schreiben an 
Bischof Palladius von Saintes”, das andere Mal in einem Briefe an den Bischof 
Leontius von Rimini, welchen er beauftragt, die Dedicatio der abgebrannten und 
wiederhergestellten Stephanskirche sowie des neu errichteten Altares derselben 
feierlich vorzunehmen*. Im Gregorianischen Sakramentar findet sich kein Ordo der 
Altarweihe, jedoch enthalt es die Oratio post velatum altare, eine Oration, die der 
Bischof nach Vollendung der Altarkonsekration sprach. AuBerdem gedenkt es der 
Altarweihe in der Oratio super oblata und in der Prafation des KirchweihmeBformulars. 


Aus dem 7. Jahrhundert und der Folgezeit Belege fiir die Altarweihe 
anzufiihren ist tiberfliissig. Werfen wir darum einen kurzen Riickblick auf 


28 Hinschius, Decret. Pseudo-isid. 628. Wile X67, (On I 
29 H. A. Wilson, The Gelasian sacramentary 36°C. 16 ee a re 15.78): 
(Oxford 1894) 133. SOIC rou scam OS): 
30 Vgl. unten S. 678. 28 Cel9, CH, TH, 352). 
$1 H. A. Wilson, 1. c. 139. 59 Vitae PP. c. 8, n. 8 (M. G. SS. rer. Merov. I, 


32H. II, 999. 

33 Vgl. oben S. 74. 

84 Vgl. oben S. 672. Sermo 229, n. 1: Quoties- 
cumque... altaris vel templi festivitatem co- 
limus (M. 39, 2166) und sermo 230: Juste et 
merito gaudentes celebramus festivitatem, qua 
benedictus vel unctus est lapis, in quo divina 
sacrificia consecrantur. 


Braun, Der christliche Altar I. 


698). 
poopie Clo, eple (encode): 
41 De Gloria conf. C. 20 (1. c. 759). 
42 Vgl. oben_S. 371. 


43 Ep. 1. 6, n. 43 (M. G. Epist. I, 119): Tam 
ecclesiae quam altaris noviter constructi de- 
dicationem solemniter exhibere. 


43 
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das bisher Gesagte, so ergibt sich, da8 der Brauch, den Altar durch irgendeine 
formliche Weihe fiir die Feier des eucharistischen Opfers zu heiligen, in seinen 
Anfangen vielleicht in die vorkonstantinische Zeit, sicher aber wenigstens 1n 
das 4. Jahrhundert zuriickreicht. Welche Verbreitung er in diesem hatte, 
l4Bt sich freilich bei den sparlichen Zeugnissen, die aus demselben tuber ihn 
vorliegen, nicht feststellen. Im 5. Jahrhundert wurde die Altarweihe jedoch 
jedenfalls im Osten wie im Westen allenthalben gebrauchlich, um den Aus- 
gang desselben und im 6. erscheint sie sogar bereits als Gesetz, als vor- 


geschrieben und notwendig. 

2 Minister der Altarkonsekration. Aus dem Schreiben, 
das die Bischéfe Licinius, Melanius und Eustochius 515 an die britischen 
Priester Louvocat und Catihern richteten, geht hervor, daB damals auch 
noch Priester unbeanstandet Altére weihten. Denn die Reisealtére, welche 
dieselben mit sich fiihrten, waren von Priestern geweiht, was aber die Bischéfe 
tadelten, war nicht dieser Umstand, sondern die Mi&brauche, die sich die 
beiden Missionare in Beniitzung der fraglichen Tragaltére hatten zuschulden 


kommen lassen’. 

Indessen konnten Priester vielleicht nur Tragaltare weihen, nicht aber altaria 
fixa. Denn wenn 411 eine Synode von Orléans c. 10** und um 450 eine irische Synode 
c. 23* ausdriicklich die Weihe der Kirchen als Sache des Ortsbischofs bezeichnen, 
dann wird schon damals auch die Weihe des Altares derselben, gleichviel in welcher 
Form sie stattfand und wie einfach sie noch gewesen sein mag, nur dem Bischof 
nicht den Priestern zugestanden haben. Ausdriicklich untersagt 563 die Synode von 
Braga unter Berufung auf die alten Kanones den Priestern unter Androhung der 
Amtsenthebung wie die Segnung des Chrismas und der Konsekration der Kirchen, so 
auch die Weihe der Altare: Item placuit, ut si quis presbyter post hoc interdictum 
ausus fuerit chrisma benedicere aut ecclesiam aut altarium consecrare, a suo officio 
deponatur; nam et antiqui canones hoc vetuerunt?. Die Synode, die 619 zu Sevilla 
unter Teilnahme des hl. Isidor gehalten wurde, bezeichnet in c. 7 es selbst als un- 
statthaft, dafi Priester im Auftrage ihres Bischofs Altare errichteten, segneten und 
salbten. Sie hatte namlich in Erfahrung gebracht, daB Bischof Agapius von Cor- 
doba (+ 596) solches Ofter in seiner Abwesenheit durch Priester habe tun lassen, 
was freilich, wie sie sagt, nicht wundernehmen kénne, da er unmittelbar aus dem 
weltlichen Kriegsdienst zum bischéflichen Amt berufen worden und der kirchlichen 
Satzungen unkundig sei. Eine bestimmte Zahl von Funktionen, darunter auch die 
Weihe und Salbung von Altaren sei durchaus den Bischéfen vorbehalten, ut per hoc 
et discretio graduum et dignitatis fastigium summi pontificis demonstretur*?. Auch 
in seinem berthmten Brief an Bischof Leudefredus von Cérdoba (633—646) zahlt 
Isidor die Altarweihe gleich der Kirchweihe und der Segnung des Chrisams zu den 
Handlungen, welche ausschlieBlich den Bischéfen zustanden’. Immerhin kam der 
MiSbrauch, den die Synoden von Braga und Sevilla so entschieden bekampften, auch 


‘ Euseb. Amort, Elementa juris canonici tare presbyter non praesumat, muB es nach 


vet. II (Augsburg 1757) 407: tabulae, quas a 
presbyteris non dubitamus, ut dicitis, 
consecratas. 

te H. I, 1785 und 1792. 

2 C. 19 (H. III, 352). Die hier und da sich 
findende Angabe, da bereits 506 die Synode 
von Agde in c. 43 Priestern die Konsekration 
von Altaren verbiete (H. II, 1003), beruht auf 
einer fehlerhaften Leseart. Statt consecrare al- 


dem Zusammenhang heifen: consecrare ad al- 
tare. Es wird in dem Kanon gewissen Diako.. 
nen verboten, zu ministrieren, gewissen Prie- 
stern, zu zelebrieren. Vgl. auch c. 1 der Synode,. 
wo das gleiche yon den bigami bestimmt wird. 

ST TITS 559. 

‘N. 10 (M. 83, 895): Ad episcopum pertinet 
basilicarum consecratio, unctio altaris, con-— 
fectio chrismatis. 
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weiterhin vor. Ja es sah sich noch die Wormser Synode des Jahres 868 veranlafit, 
den Priestern einzuscharfen, sich durchaus der Segnung und Salbung von Altaren 
zu enthalten®. 

Es ist bemerkenswert, daB der Apostolische Stuhl, dem nach der heutigen kirch- 
lichen Disziplin allein das Recht zusteht, Priestern die Erlaubnis zur Altar- und 
Kirchweihe zu geben, sich stets in Erteilung einer solchen Vollmacht auferst zu- 
riickhaltend zeigte, zumal wenn es sich nicht um einen einzelnen Fall handelte, son- 
dern um eine Bevollmachtigung in Form eines -Privilegs*. So zahlreich die Bullen 
sind, in denen die Papste seit dem 10. Jahrhundert die Abte durch Privilegien aus- 
zeichnen und so weitgehend oft die darin denselben verliehenen Vorrechte sind, in 
bezug auf die Weihe der Kirchen und Altére werden die Abte bis in das spatere 
Mittelalter stets angewiesen, sich an ihren Bischof zu wenden. Hochstens daB sie 
die Erlaubnis erhalten, durch irgendeinen beliebigen Bischof jene Weihen vornehmen 
zu lassen. Das beriihmteste Beispiel einer Verleihung des Privilegs, Altare zu kon- 
sekrieren, ist die Bulle Innocenz’ VIII. Exposcit tuae devotionis sinceritas vom Jahre 
1489, durch welche auBer andern, zum Teil auBerst weitgehenden Befugnissen, den 
Abten von Citeaux, La Ferté, Pontigny, Morimond und Clairvaux auch die Vollmacht 
verliehen wird, in den zu den betreffenden Klostern gehdrigen Orten Altare zu 
weihen’. Die Kardinale erfreuen sich des Privilegs, Altare zu konsekrieren’, 
auch wenn sie nur Priester sind und die bischéfliche Weihe noch nicht empfangen 
haben. In ihren Titelkirchen kénnen sie dasselbe ohne weiteres ausiiben®, in anderen 
jedoch nur mit Genehmigung des zustandigen Ortsbischofs?®. Von den Abten haben 
kraft des kanonischen Rechtes nur die Abbates nullius, d. i. die exempten Abte mit 
eigenem, wenigstens drei Pfarreien umfassenden Territorium, die Vollmacht, Altare 
zu konsekrieren’™. 


Auch in den Riten des Osten ist die Vornahme der Altarweihe gleich der- 
jenigen der Kirchweihe ein Vorrecht der Bischéfe. Es ist stets der Bischof, der die 
Altarweihe vollzieht, so oft von einer solchen die Rede ist. Nichtbischofe diirfen sie 
entweder nicht austiben oder doch nur im besonderen Auftrag des Bischofs. ,,Es ist 
keinem Bischof erlaubt,“ heift es z.B.in einem einem gewissen Basus zugeschriebenen 
Kanon des ,Buches der Fihrungen‘ des Barhebraus (+ 1286), ,,einen Altar zur Ab- 
haltung des Gottesdienstes zu benutzen, der nicht von einem rechtglaubigen Bischof 
geweiht ist, noch darf ein Priester sich unterfangen, den Altar selbst zu salben und 
zu heiligen*?.“ ,,Wird der Altar von dem Orte, an dem er befestigt war, entfernt oder 
anderswohin utbertragen, so muB er von neuem geweiht werden, und zwar durch den 
Bischof oder durch dessen Bevollmachtigten“, sagt der nestorianische Patriarch 
Johannes Bar Abgar (um 900). Die Altarweihe erscheint im Osten schon im 5. Jahr- 
hundert als einer der Akte, die dem Bischof vorbehalten sind. ,,Die géttliche Satzung“, 
heiBt ‘es in des Pseudo-Areopagiten so bedeutungsvoller Schrift von der kirchlichen 
Hierarchie, ,,hat die Heiligung der kirchlichen Stande, die Konsekration des hl. Salb- 
dls und die heilige Weihe des Altares einzig der Weihekraft der gotterfillten Bischéfe 
vorbehalten**.“ Der Priester hat zwar die Konsekrationsgewalt, vermége deren er 
Brot und Wein in den Leib und das Blut Christi verwandelt. Wie er aber diese Ge- 


5 C. 8 (Hartzh. I], 312): Benedictio vel unc- 
tio altaris a presbyteris minime fiat. 

6 Vgl. dariiber namentlich Benedicti XIV, 
De synode disc. 1. 13, c. 15, n. 2 s. 

7 Vgl. iiber die Bulle, die wegen ihrer un- 
gewohnlichen Privilegien — die Abte erhalten 
auch die Vollmacht, ihren Untergebenen die 
Subdiakonats-, ja die Diakonatsweihe zu _ er- 
teilen — als unecht angezweifelt worden ist, 
Studien und Mitteilungen aus dem _ Benedik- 
tinerorden V1 (1884) 441 f. 

8 Cod. jur. can. c. 239, n.. 20, 


® Entsch. der Ritenkongr. vom 30. Januar 
1879 (Decret. auth. n. 3478) und Cod. jur. 
canon. c. 1155. 

10 Cod. jur. can. c. 239, n. 20 und c. 1157. 

RU) JOS G8 assay 

** C. 1, sect. 6 (Mai, SS. vet. nova coll. X 2, 8). 

12 Quaest. ecclesiast. qu. 20 (Ass. Bibl. orient. 
T2203) 

fi C. 5, § 5 (Mg. 3, 505): ‘H Sela Seo podecla 
thy tay isgQaeyindy tdkewr ayiactelay xal thr 
tov Belov uteov teleiwory nai HY isgdy tod Ovowe- 
otnolov tehetovoylay taics tay évdéwv ieoagyar 
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walt nur durch den Bischof hat, so muB nach dem Pseudo-Areopagiten auch der 
Altar, auf dem er sie ausiibt, vom Bischof geweiht werden. 


ZWEITES KAPITEL 
DER ALTARWEIHERITUS IN DER VERGANGENHEIT 


I. DER ALTARWEIHERITUS IN VORKAROLINGISCHER ZEIT 


1. Der vorkarolingische Altarweiheritus im all- 
gemeinen. Von dem Ritus der Altarweihe, wie er bis zur karoling i - 
schen Zeit im Westen iiblich war, erhalten wir nur ein mangelhaftes 
Bild. Was wir aus den synodalen Bestimmungen dartiber hoéren, ist 4uSerst 
diirftig, und nicht anders steht es mit den kurzen Beschreibungen, die Gregor 
von Tours gelegentlich von Altarweihen gibt, sowie mit sonstigen vereinzelten 
Angaben iiber die Altarweihe. So wertvoll alles das auch ist, so lernen wir 
jedoch daraus nicht den Ritus der Altarweihe als Ganzes kennen, sondern 
lediglich das eine oder andere Element desselben. Selbst die vorkarolingischen 
Sakramentare gewdhren uns tiber diesen, soweit sie ihn tiberhaupt verzeich- 
nen, keinen befriedigenden Aufschlu8. Es sind meist nur Ausziige, was sie 
von ihm bieten. 

Das unter dem Namen des Gelasianums bekannte, wiederholt herausgegebene 
Sakramentar der Vaticana Reg. 316 enthalt eine Oration und das Konsekrationsgebet 
der Kirchweihe, eine Oratio super aquam et vinum ad consecrationem altaris, eine 
kurze Rubrik tiber die Lustration und die Inzensierung des Altares und zwei auf die- 
sen beziigliche Segensgebete. Es fehlt dagegen jede Angabe tber eine Salbung und 
liber die Reliquienrekondition, obwohl beide in der Heimat des Sakramentars, im 
Frankenlande, zur Zeit der Entstehung der Handschrift (78. Jahrhundert) bei der 
Altarweihe in Gebrauch waren und in der Oration eines der beiden auf den Weihe- 
ritus folgenden MeBformulare die Reliquienrekondition sogar als geschehen erscheint'. 

Das sog. Missale Francorum, ein gleichfalls. dem 7.—8. Jahrhundert angehéren- 
des Sakramentar der Vatikanischen Bibliothek (Reg. 257), weist nur die auf die Altar- 
weihe beziiglichen Teile des Gelasianums auf, nicht die Gebete fiir die Kirchweihe 
und ebensowenig die Formulare fiir die auf die Weihe folgende Messe?. Ganz ohne 
Rubriken ist der Ordo der Kirch- und Altarweihe des Sakramentars von Gellone 
(St-Guillem-le-Désert), der sich in einer Handschrift des 8. Jahrhunderts in der 
Nationalbibliothek zu Paris findet®. Auer den Weihegebeten des Gelasianums ent- 
halt derselbe noch weiterhin eine Denuntiatio, cum reliquiae ponendae sunt mar- 
tyrum, welche dem zweiten Buch des Gelasianums entlehnt ist, eine dem ersten For- 
mular der beiden gelasianischen Dedikationsmessen entnommene Kirchweiheoration 
sowie reichliche Gebete fiir die Wasserweihe. Die Weihemessen des Sakramentars 
von Gellone sind dieselben wie die des gelasianischen. Ist hiernach der Ordo des 
Gellonense etwas reichhaltiger an Gebetsformularen als der des Missale Francorum 
und des Gelasianums, so ist doch auch er unverkennbar nur Auszug, ja dieset 
Charakter tritt bei ihm noch deutlicher als bei den beiden anderen zutage sowohl] 


telectoveyois durausow éviaiws amexdnowoer. selbst S. 133f.; die beiden Formulare fir die 
Vgl. hierzu auch die Scholien des Maximus  Dedikationsmesse S. 137 f. 
Confessor (+ 662) Mg. 4, 165. 2 M. 72, 328 

! Beste Ausgabe des Gelasianums bei H. A. ii ti ‘ 
Wilson, The Gelasian sacramentary (Oxford 5 F. lat. 12048. Abgedruckt bei Mart. 1. 2, 
1894); der Ritus der Kirch- und Altarweihe da-_ c. 13, ordo 1 (II, 244). 
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durch das ganzliche Fehlen von Rubriken als auch dadurch, da zwar auf die Reli- 
quienrekondition durch die Denuntiatio hingewiesen wird, im tbrigen aber kein 
Wort weiter iiber sie verlautet. Es ist wichtig, den durchaus fragmentarischen 
Charakter der Altarweiheordines der drei Sakramentare zu beachten. Das ist nicht 
immer geniigend geschehen, und darum hat man sie zur Unterlage von Schlissen 
und Hypothesen gemacht, fiir welche sie als solche keineswegs ausreichen. 


Noch weniger als das sog. Gelasianum bietet ftir die Kenntnis des Ritus der 
Altarweihe das Gregorianische Sakramentar, das Hadrian I. zwischen 784 und 791 
Karl d. Gr. auf dessen Bitte hin zur Einfihrung im Frankenreich zuschickte. Aufer 
der Dedikationsmesse, die in einer der Kollekten der im Altar beigeseizten Reliquien 
gedenkt, in der oratio super oblata und der Prafation aber von der Weihe des Altares 
handelt, enthalt es nur eine kurze oratio, quando levantur reliquiae — um namlicb 
im Altar beigesetzt zu werden — eine oratio in dedicatione ecclesiae und das SchluB 
gebet nach der Bekleidung des Altares (oratio post velatum altare)*. Allerdings 
findet sich in ihm auch die benedictio und consecratio altaris des Gelasianums, doch 
nicht im urspriinglichen Teil, sondern in dem mit aller Wahrscheinlichkeit von 
Alkuin zusammengestellten Supplement®, dessen Bestandteile der Kompilator den im 
Frankenland damals seit alters gebrauchlichen liturgischen Bichern entnahm. 


Es mu8 neben den Sakramentaren in vorkarolingischer Zeit ein besonderer 
libellus vorhanden gewesen sein, in dem der Ritus der Kirch- und Altarweihe voll- 
standig aufgezeichnet war. In der Tat erwahnt noch die Synode von Celichyt 816 ein 
derartiges Buch, das sie liber ministerialis nennt. Ubi ecclesia aedificatur, sagt sie’, 
a propriae dioecesis episcopo sanctificetur; aqua per semetipsum benedicatur, sparga- 
tur et ita per ordinem complet, sicut in libro ministeriali habetur. Leider hat sich 
keiner dieser libri ministeriales aus merowingischer Zeit erhalten, doch diirfte es 
kaum zweifelhaft sein, daB die Pontifikalien des 9. Jahrhunderts in der Hauptsache 
nichts anders sind als eben jener vorkarolingische liber ministerialis. 


Vollstandiger als der Altarweiheordo in den bisher genannten Sakramentaren 
ist ein vorkarolingischer Ordo der Kirch- und Altarweihe in einem Sakramentar 
aus Angouléme, das sich zur Zeit in der Nationalbibliothek zu Paris befindet’. Das 
Sakramentar wurde um 800 geschrieben, der Altarweiheordo ist jedoch nach seiner 
Sprache, spatmerowingischem Latein, die Abschrift einer Vorlage aus der letzten Zeit 
der Merowinger und demnach wenigstens ein Jahrhundert alter als das Sakramentar. 
in das er aufgenommen wurde. Im Gegensatz zu den Ordines im Gelasianum, dem 
Missale Francorum, dem Gellonense und dem Gregorianum enthalt er keine Oratio- 
nen, sondern nur Rubriken. 


Die Weihe beginnt mit dem feierlichen Zug zur neuen Kirche. Bischof und 
Klerus treten ein, die Reliquien aber, die man zum Zweck der Rekondition mit- 
gebracht hat, belaBt man vorlaufig draufen. Beim Eintritt in die Kirche beginnt der 
Klerus die Litanei, nach deren Beendigung man ein Gefa8 mit Wasser und ein anderes 
mit Wein dem Konsekrator reicht, der Wasser und Wein mischt, das Segens- 
gebet Creator et conservator humani generis tber die Mischung spricht und dann 
die ganze Kirche mit ihr besprengt. Ist diese Zeremonie beendigt, so tritt der Bischof 
zum Altar, nimmt von dem geweihten Wasser, besprengt damit den Altar in der 
herkémmlichen Weise — juxta traditionem suam, wie der Ordo angibt — und 


4 Muratori, Liturgia romana vetus II (Na- 
poli 1760) 112. Besser ist die treffliche Ausgabe 
des Sakramentars, die von H. A. Wilson (The 
Gregorian Sacramentary (London 1915) besorgt 
wurde. Die auf die Weihe der Kirche und des 
Altares beztiglichen Gebete finden sich S. 117f. 
Neueste Ausgabe von H. Lietzmann (Miinster 1921). 

5 Bei Wilson S. 184; bei Muratori S. 85. Uber 
das sog. Gelasianum und das mit Supplement 


versehene Gregorianum vgl. besonders P. S. 
Baumer O. S. B., Uber das sog. Sacramenta- 
rium Gelasianum in Histor. Jahrbuch XIV 
(1893) 241 f. sowie A. Ebner, Quellen und For- 
schungen zur Geschichte des Missales (Freiburg 
1896) 374 f. 

(08 PAGEL JING Jes) e 

7 F. lat. 816. Der Ordo wurde von Duchesne 
verOffentlicht. Orig. 491. 
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spricht das Segensgebet tiber ihn. Hierauf nimmt er Chrisam und macht mit diesem 
ein Kreuz mitten auf den Altar, auf die vier Ecken, in das Reliquiengrab (illo loco, 
ubi reliquiae ponendae sunt) und ringsum an die Wande der Kirche. Es folgt die 
Segnung des Altarleinens und des Kirchengerats, nach welcher der Altar bekleidet 
wird und die Lichter angeziindet werden. Dann gehen Bischof und Klerus aus 
der Kirche heraus, der Bischof tragt die Reliquien, die sich bis dahin vor derselben 
befanden, hinein, rekondiert sie im Reliquiengrab und beginnt die Dedikationsmesse. 

Der Ordo zeigt unverkennbare Verwandtschaft mit dem ersten der beiden Altar- 
weihetypen der Karolingerzeit, die uns im folgenden Abschnitt beschaftigen werden, 
doch tragt er ein entschieden alteres Geprage als der ihm entsprechende karolingische 
Ordo. Er ist primitiver, einfacher als dieser letztere und wie eine Vorstufe zu ihm. 

Im griechischen Ritus vollzog sich die Kirch- und Altarweihe schon im 8. Jahr- 
hundert fast ganz in der heute in ihm gebrauchlichen Form derselben. Es ergibt sich 
das aus dem Ordo der Kirch- und Altarweihe in einem vordem in der Barberinischen 
Bibliothek zu Rom, heute in der Vatikanischen befindlichen Euchologion, das dem 
Ende des 8. Jahrhunderts entstammt. Die Abweichungen zwischén jetzt und damals 
sind wenig erheblich. Wir werden andernorts auf den Ordo zurtickkommen; hier mag 
es geniigen, ihn erwahnt zu haben®. 


2, Die Hauptelemente des Altarweiheritus in vor- 
karolingischer Zeit. Die vorkarolingische Zeit ist der erste Ab- 
schnitt in der Entwicklung der Altarweihe. Das ergibt sich schon aus dem 
bisher Gesagten zur Geniige. Es wird aber noch klarer, wenn wir die einzel- 
nen Elemente, aus denen sich der Ritus zusammensetzte, nach der Zeit und 
dem Ort ihres Auftretens naher ins Auge fassen. Das ist auch darum sehr 
lehrreich, weil wir dadurch wenigstens annahernd, insoweit das namlich bei 
der Beschranktheit des vorliegenden Materials méglich ist, ein Bild des Altar- 
weiheritus der vorkarolingischen Zeit gewinnen. 

Eine Lustration von Kirchen erwahnt schon Optat von Mileve’, 
demzufolge die Donatisten die Kirchen der Katholiken, welche sie als durch 
diese verunreinigt ansahen, lauterten, indem sie die Wande mit Wasser ab- 
wuschen und den von ihnen umschlossenen Raum mit Salz bestreuten. In 
Spanien war im 6. Jahrhundert eine Lustration der Kirchen iiblich, wenn 
dieselben zerst6rt und dann wiederhergestellt worden waren. 


Das Schreiben des Papstes Vigilius an Bischof Profuturus von Braga aus dem > 
Jahre 538 bekundet das, beweist aber auch, dafi zu Rom dieser Ritus nicht gebrauch- 
lich war. Denn wenn auch Vigilius ihn nicht verbietet, so sagt er doch ausdriicklich, 
da eine derartige Lustration mit exorzisiertem Wasser nicht nétig sei. Selbst wenn 
die Kirche von Grund aus erneuert worden sei, bestehe vielmehr ihre Konsekration 
lediglich in der feierlichen Zelebration der Messe, vorausgesetzt, daB die Reliquien, 
die in ihr geborgen waren, nicht weggenommen worden seien. Die Konsekration 
einer Kirche, in welcher keine Reliquien beigesetzt seien, vollziehe sich namlich bloB 
durch die Feier der Messe. Falls jedoch nicht nur die Kirche zerstért, sondern auch 
die Reliquien aus ihr entfernt worden seien, erhalte die wiederhergestellte Kirche 
ihre Heiligkeit zuriick durch die Wiedereinfihrung der sanctuaria und die feierliche 
Abhaltung des hl. Opfers’. 


8 Vgl. unten Kap. 5, II. 

t Ady. Parmen. 1. 6, c. 6 (C. SS. eccl. 26, 
153). 

2 M. 69, 18: De fabrica vero cuiuslibet eccle- 
siae, si diruta fuerit et si in eo loco consecra- 
tionis solemnitas debeat iterari, in quo 


Sanctuaria non fuerint, nihil judicamus offi- 
cere, Si per eam minime aqua exorcitata jacta- 
tur, quia consecrationem cujuslibet ecclesiae, 
in qua sanctuaria non ponuntur — so auch in 
einigen Handschriften. Die gewohnliche Lese- 
art in qua Spiritus sancti ara non ponitur, ent- 
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Vigilius spricht in seinem Briefe zunachst nur von einer Lustration der Kirche, 
nicht von einer solchen des Altares, doch will es scheinen, daS, wenn eine solche zu 
Rom bei der Konsekration von Basiliken nicht tiblich war, dann auch nicht bei der 
Altarweihe. Etwas anders als bei neuen und bei restaurierteri Kirchen dirfte man 
es freilich auch zu Rom gehalten haben, wenn heidnische Kultorte in christliche 
umgewandelt wurden. Denn Gregor d. Gr. gibt dem Abt Mellitus die An- 
weisung, dem Augustinus in seinem Namen zu sagen, man solle in England die 
heidnischen Tempel, wenn sie gut gebaut seien, nicht zerst6ren, sondern nach Ver- 
nichtung der Gétzenbilder in christliche Kirchen umwandeln, zu dem Ende Wasser 
segnen, mit ihm die Tempel besprengen, einen Altar in ihnen errichten und Reliquien 
in ihnen beisetzen*, ~-Bemerkenswert ist, daf auch im Schreiben Gregors d. Gr. 
nur von einer Lustration des Baues, nicht von der des Altares die Rede ist. In der 
Tat war ja auch nicht dieser, sondern nur der Bau selbst heidnischen Ursprungs und 
durch Gotzendienst verunreinigt*. 

Beda (+ 735), erzahlt uns von Wasser, das der hl. Johannes von Beverley, 
705—718 Erzbischof von York, vorher Bischof von Hexham, fiir die Konsekration 
einer Kirche geweiht hatte, und dessen Genuf einer kranken Frau die Gesundheit 
wiederschenkte®, gibt aber nicht an, ob dasselbe bloB zur Lustration der Kirche oder 
auch zu der des Altares dienen sollte. Da indessen damals sicher schon eine 
Lustration des Altares in Gallien in Ubung war, wird diese auch in Britannien nicht 
mehr unbekannt gewesen und somit jenes Wasser vom Bischof Johannes fur beide 
Lustrationen geweiht worden sein. 

DaB die Altarlustration um 700 in Gallien zur Anwendung kam, 
beweist das sog. Gelasianum, das sog. Missale Francorum und der der spat- 
merowingischen Zeit entstammende Ordo der Kirch- und Altarweihe des 
Sakramentars von Angouléme, von denen die beiden ersten® aus der Zeit der 
Wende des 7. zum 8. Jahrhundert stammen’, der dritte spatestens der Friihe 
des 8. Jahrhunderts angehort. 

Die die Altarlustration betreffenden Gebete und Rubriken sind in dem Gelasianum 
und dem Missale Francorum fast wortlich die gleichen. Die Weihe des Wassers 
volizieht sich nach ihnen nur durch ein einziges kurzes Gebet Creator et conservator 
humani generis, das auch noch in den spateren Pontifikalien oft vorkommt, in diesen 
jedoch stets in Verbindung mit andern Segensgebeten. Die Lustration aber ge- 
schieht nach ihnen in der Weise, daB der Bischof zunachst mittels des Fingers die 
Ecken der Mensa mit dem gesegneten Wasser benetzt — da hierbei ein Kreuz- 
zeichen zu machen war, ist nicht gesagt — und hierauf den Altar siebenmal be- 
sprengt. Den Rest des Wassers sollte er an der Basis des Altares ausgieBen und dann 
auf diesem inzensieren’. Es ist im wesentlichen der Lustrationsritus, wie er das 
ganze Mittelalter im Gebrauch war und noch heute tiblich ist. 


spricht nicht dem Zusammenhang und ist 
zweifellos verderbt —, celebritatem tantum sci- 
mus esse missarum. Et ideo, si qua sanctorum 
basilica a fundamentis etiam fuerit innovata, 
sine aliqua dubitatione, cum in ea missarum 
fuerit celebrata solemnitas, totius sanctificatio 
consecrationis impletur. Si vero  sanctuaria 
quae habebat, ablata sunt, rursus earum depo- 
sitione et missarum solemnitate reverentiam 
sanctificationis accipiet. 

* Epist. 1. 11, n. 56 (M. G. Epist. II, 331): 
Aqua benedicta fiat, in eisdem fanis aspergatur, 
altaria construantur, reliquiae ponantur. 

“Die Weihe des Weihwassers unter Bei- 
mischung von Salz wird im Papstbuch dem 


Papst Alexander I. (105—115?) zugeschrieben, 
war also sicher schon zu Beginn des 6. Jahr- 
hunderts seit langer Zeit zu Rom in Gebrauch. 
Verwendet wurde es zur Besprengung der 
Wohnungen (Duch. I, 127). 

5 Hist. eccl. 1. 5, c. 4 (M. 95, 233). 

6 Vatikanische Bibliothek Regin. lat. 316 und 
Regin. lat. 257. 

7 Uber das Alter der beiden Handschriften 
und die sie betreffende Literatur vgl. A. Ebner, 
Quellen und Forschungen zur Geschichte des 
Missale romanum (Freiburg 1896) 238. 

8 L. 1, n. 88 (H. A. Wilson, The Gelasian 
Sacramentary 133): Oratio super aquam et 
vinum ad consecrationem altaris: Creator et 
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Der Ordo des Sakramentars von Angouléme hat fir die Besprengung des 
Altares keine naheren Angaben, sondern begniigt sich damit, den Bischof beziiglich 
derselben auf das Herkommen zu verweisen. Hinsichtlich der Wassersegnung sagt 
er: Quando ille comparsus benedicendus est, adferant ad episcopum aqua in uno vas, 
vinum in alind; commiscit eos inter ipsa vasa et sic benedicit sicut ordo continet, ubi 
dicit oratione: Creator et conservator humani generis*. Der Ordo, auf den er sich 
bezieht, ist zweifelsohne der Ordo fir die Weihe des Lustrationswassers, wie er sich 
im Gelasianum und im Missale Francorum findet. Das erhellt aus der Oration Creator 
et conservator humani generis, auf die er hinweist. 

Zu beachten ist, daB wie die Weihe des Lustrationswassers nach dem Gelasianum, 
dem Missale Francorum und dem Ordo des Sakramentars von Angouléme nur mittels 
eines einzigen Weihegebetes erfolgt, so auch nach allen drei das Lustrationswasser 
sich bloB aus zwei Bestandteilen, aus Wein und Wasser, zusammensetzte. Oratio 
super aquam et vinum lautet die Uberschrift des Segensgebetes im Gelasianum und im 
Missale Francorum; permitte Spiritum tuum super vinum cum aqua mixtum, heifit es 
in ihnen im Segensgebet, ponis super cornu altaris digito tuo vinum cum aqua mixtum 
in der Rubrik. Nach dem Ordo des Sakramentars von Angouléme aber sollten dem 
Bischof zur Weihe des Lustrationswassers zwei GefaBe gebracht werden, eines mit 
Wasser und das andere mit Wein. 

Es blieb jedoch nicht bei dieser einfachen Weihe des Lustrationswassers und 
den zwei Bestandteilen, aus denen es sich urspriinglich zusammensetzte. Schon im 
Sakramentar von Gellone, das in der zweiten Halfte des 8. Jahrhunderts entstand*®, 
hat sowohl die Zusammensetzung des Wassers wie der Ritus der Wassersegnung eine 
bemerkenswerte Erweiterung erfahren. Zu Wasser und Wein ist als fernerer Be- 
standteil Salz hinzugekommen, die Segnungsformel aber ist zu einer langen Reihe 
von Gebeten angewachsen. Alle befinden sich bis auf drei im Gelasianum. Eines 
ist der Weihe von Wasser gegen Blitzgefahr entlehnt, und zwar sonderbarerweise 
ohne alle Umgestaltung*t. Die tibrigen sind meist unverdndert, teils mit einigen 
Abanderungen den Formularen entnommen, mittels deren nach dem Gelasianum das 
zur Besprengung der Wohnungen dienende Weihwasser gesegnet wurde. Uber- 
gangen wurde das Gebet, welches in diesen Formularien bei der Vermischung von 
Wein und Wasser gesprochen wurde, da fir diese Zeremonie in dem bisherigen 
Ritus des Lustrationswassers der Altarweihe bereits ein Gebet vorhanden war. 

Auch das neue dritte Element, welches uns in dem Lustrationswasser des Gellonense 
entgegentritt, das Salz, stammt ersichtlich aus dem Ritus des Haussegnungswassers 
des Gelasianums, dagegen wurde aus diesem nicht die Beimischung von geweihtem 
6l tbernommen, welches nach dem Gelasianum den vierten Bestandteil des zur 
Besprengung der Wohnungen gebrauchten Weihwassers darstellt. Nach A. Franz’? 
hatte das Formular der Hauswasserweihe des Gelasianums seinen Ursprung in 
einem Weiheordo des Lustrationswassers der Kirch- und Altarweihe. ,,Es lag 
aufierordentlich nahe, fiir die Wasserweihe in den Hausern der Glaubigen auf die 
Formel zurtickzugreifen, welche fir die Weihe des Hauses Gottes bestimmt war“, 
meint er. Allein in Wirklichkeit ist das Gegenteil der Fall. Der urspriingliche 
Ritus der Weihe des Kirchen- und Altarlustrationswassers enthielt, wie aus dem 


conservator humani generis, dator gratiae spi- 
ritalis, largitor aeternae salutis, tu permitte 
Spiritum tuum super vinum cum aqua mixtum, 
ut armata viritute coelestis defensionis ad con- 
secrationem huius ecclesiae vel altaris profi- 
ciat. Sequitur praefatio consecrationis altaris. 
Primitus enim ponis super cornu altaris di- 
gito tuo vinum cum aqua mixtum et asperges 
altare septem vicibus, reliquum autem fundes 
ad basim et offeres incensum super altare, odo- 
rem suavissimum Domino. 


® Duch., Orig. 491 f. 

‘0 L. Delisle, Mémoire sur d’anciens sacra- 
mentaires (Paris 1886) 80. 

‘1 L. IU, n. 78 (Wilson 289). Es ist nicht ein- 
mal der Satz: Fulgura et sydera, quae missa 
videntur in hance arborem, non hominibus, aut 
pecoribus aut frugibus noceant, der neuen Be- 
stimmung der Oration entsprechend abgean- 
dert worden. 

2 Die kirchlichen Benediktionen im Mittel- 
alter I (Freiburg 1909) 137 f. 
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Gelasianum, dem Missale Francorum und dem Ordo des Sakramentars von Angouléme 
mit aller Bestimmtheit hervorgeht, nur eine Oration und kannte bloB zwei 
Elemente des Lustrationswassers, Wasser und Wein. Er mufte aber nachgerade 
gegeniiber dem reich entwickelten Ordo der Weihe des Wassers fir die Haus- 
segnung zu 4rmlich, zu einfach erscheinen und wurde deshalb nach dem Vorbild 
dieses Ordo und mit Benutzung desselben erweitert und vervollstandigt. In diesem 
Stadium der Ausbildung erscheint die Weihe des Lustrationswassers in dem etwa 
dreiviertel Jahrhundert jiingeren Gellonense, dessen Ordo auf den ersten Blick als 
eine teilweise sogar recht gedankenlose Kompilation aus dem Ordo der Segnung des 
Hauswassers und anderer 4hnlicher Formulare erscheint; desgleichen finden wir 
sie auf dieser Stufe in den gallikanisch gefarbten Ordines der Kirch- und Altarweihe 
des 9. Jahrhunderts. 

Wann in Gallien die Lustration bei der Altarweihe Brauch wurde, laBt sich 
nicht feststellen. Es mu das jedoch spatestens im Verlauf des 7. Jahrhunderts 
geschehen sein; denn zu Ende desselben war sie bereits, wie aus dem Gelasianum 
und dem Missale Francorum erhellt, dort tiblich. Aber auch die Anweisung des 
Altarweiheordos des Sakramentars von Angouléme, der Bischof solle die Besprengung 
des Altares secundum traditionem suam vollziehen, laBt daran keinen Zweifel; denn sie 
bekundet, daB zur Zeit der Entstehung des Ordo sich die Altarlustration bereits zum 
formlichen Brauch gefestigt hatte, also schon lange in Ubung war. Einigermafen 
auffallend ist, da8 Gregor von Tours zu Ende des 6. Jahrhunderts nie einer Lustration 
der Kirchen und Altare und der Weihe eines zu diesem Zwecke dienenden Wassers 
gedenkt, obwohl er wiederholt von Kirch- und Altarweihen und den Grundziigen 
des dabei beobachteten Ritus spricht, ja selbst mehrfach von der Kraft des gewohn- 
lichen Weihwassers handelt. Ditrfen wir daraus folgern, daB zu seiner Zeit 
die Lustration in Gallien noch nicht gebrauchlich war? 

Zu den urspringlichen Bestandteilen des Gelasianums gehért die Lustration des 
Altares auf keinen Fall. Sie zahlt vielmehr zweifellos zu den Einschiebseln, um die 
das Gelasianum in Gallien bereichert wurde. Denn in Rom war noch zur Zeit Gre- 
gors d. Gr. bei der Kirch- und Altarweihe eine Lustration mit geweihtem Wasser 
nicht tblich, héchstens dtrfte dort eine solche vorgenommen worden sein, wenn 
ein heidnischer Tempel in eine christliche Kirche umgewandelt oder ein bis dahin 
haretisches Gotteshaus entstihnt wurde. Allerdings kennt auch der rémische Brauch 
in der Karolingerzeit eine Lustration des Altares. Dieselbe unterscheidet sich jedoch 
so sehr von dem gallikanischen Lustrationsordo, daB dieser nicht wohl aus Rom 
stammen kann. Der Unterschied betrifft sowohl die Zusammensetzung des Wassers 
und den Ritus seiner Segnung wie die Form der Lustration*®. Rdmischer und galli- 
kanischer Brauch sind ersichtlich Parallelerscheinungen, sind nicht voneinander 
abhangig. Ob eine Lustration zu Rom schon in vorkarolingischer Zeit bei der Altar- 
weihe stattfand und wie weit sie daselbst in diese zuriickreicht, wissen wir so wenig, 
daB es zwecklos ware, dariiber selbst nur Mutmafungen auszusprechen. 

In Spanien war eine Lustration bei der Kirchweihe und darum auch wohl 
bei der Aliarweihe bereits um die Mitte des 6. Jahrhunderts in Gebrauch, wie wir aus 
dem mehrfach angefiihrten Schreiben des Papstes Vigilius an den Bischof Profuturus 
von Braga ersehen. Ob wir darum nicht in Spanien die Wiege des Ritus zu suchen 
haben, der sich dann spater von dort nach Gallien und tiber das Mittelmeer auch 
nach Rom verbreitete? Was dazu ftihrte, die Lustration bei der Weihe von Kirche 
und Altar einzufihren, erhellt aus der Bedeutung der Zeremonie. Sie sollte, wie es 
im Segnungsgebet des Gelasianums kurz heifSt, dem Altar den himmlischen Schutz 
vermitteln, d. i. Gottes Schutz gegen alle Ranke und Nachstellungen des bésen Feindes 
Klarer tritt dieser Sinn in den Exorzismen und Segensgebeten des Sakramentars 
von Gellone zutage. Die Lustration von Kirche und Altar ist sonach nichts anderes 


18 Vgl. unten S. 686 und 689. 
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als eine Nachbildung der uralten Lustration der Wohnungen der Glaubigen und eine 
Anwendung derselben auf das Haus Gottes und die Statte des heiligen Opfers bei 
Gelegenheit der Kirch- und Altarweihe. 


Eine Salbung des Altares 148t sich, wie friiher gesagt wurde, im 
Osten schon im dritten Viertel des 4. Jahrhunderts nachweisen, wenn sie auch 
in jener Zeit dort wohl noch nicht allgemein war, im Westen aber erst in der 
Friihe des 6. Jahrhunderts“*, in der sie durch den Kanon 14 der Synode von 
Agde (506), durch den Kanon 26 der Synode von Epaon (517) und durch eine 
der friiher erwahnten Predigten auf die Kirch- und Altarweihe, die nicht 
ohne Grund dem hl. Cadsarius von Arles zugeschrieben werden”, als in Gal- 
lien in Ubung stehend, bezeugt ist. 


Legendenhaft ist es, wenn der Monch Henricus (f ca. 876) in den Miracula s. Ger- 
mani ep. Autiss. (+ 448) erzahlt*®, der Heilige habe in der Kathedrale zu Angouléme zu 
Ehren des hl. Petrus einen Altar geweiht und dabei in der Mitte und an den Ecken 
der Mensa, wo er mit dem hl. 61 auf sie Kreuzzeichen gemacht hatte, im Marmor den 
Eindruck seines Daumens hinterlassen. Die fragliche Altarplatte sei noch erhalten 
und lege noch immer Zeugnis von dem Wunder ab. 


Beweisen die angefiihrten Belege, daB in Gallien schon im Beginn des 6. Jahr- 
hunderts die Salbung des Altares in Ubung war, so bekunden das siebte Kapitel der 
Synode von Sevilla aus dem Jahre 619 und der Brief, den Isidor von Sevilla um 633 
an Bischof Leudefredus von Cérdoba schrieb, daf sie in Spanien zum wenigsten 
schon zu Anfang des 7. Jahrhunderts zur Anwendung kam, sowie auch, da8 sie dort 
damals bereits lange gebrauchlich war. Denn die Synode von Sevilla rechnet zu 
den Handlungen, die den Priestern untersagt seien, nicht blo8 die constitutio und 
benedictio, sondern auch die unctio des Altares, und zwar begriindet sie dieses Verbot 
mit dem Hinweis auf die bestehenden neutestamentlichen kirchlichen Satzungen. 
Quaedam auctoritate veteris legis, quaedam novellis et ecclesiasticis regulis sibi 
prohibita noverint (sc. presbyteri), sicut — constitutio altaris, benedictio et unctio’’. 
Isidor aber schlieBt seinen Brief, in dem er die Amtshandlungen der verschiedenen 
Stufen des Klerus im einzelnen aufzahlt und unter den dem Bischof vorbehaltenen 
Befugnissen namentlich auch die Salbung des Altares genannt hat, mit den Worten: 
Haec sunt, quae vel a majoribus per officiorum ordines distributa sunt vel 
consuetudine ecclesiarum in unumquemque servata. Nec aliquid ex his nostri 
judicii deputes, nisi quod aut ratio docuit aut vetustatis antiquitas sanxit'®. 


Wann die Altarsalbung zu Rom heimisch wurde, ist nicht festzustellen. DaB sie 
dort um die Mitte des 6. Jahrhunderts noch nicht tiblich war, erhellt aus dem Briefe 
des Papstes Vigilius an Profuturus von Braga, nach dem sich die Kirchweihe dem da- 
maligen rémischen Ritus zufolge entweder blof in der feierlichen Dedikationsmesse 
oder in der Dedikationsmesse in Verbindung mit der Reliquienrekondition, falls nam- 
lich Reliquien beizusetzen waren, vollzog. Deshalb kann auch die Altarsalbung nicht 
zu Rom ein Element der abendlandischen Altarweihe geworden sein, das geschah 
vielmehr wohl in Gallien. Es ist aber bei den nahen Beziehungen, die zwischen dem 
stidlichen Gallien und dem Osten bestanden, sowie besonders angesichts des Ein- 
flusses, den dieser auch in andern Punkten auf die gallikanische Liturgie austibte, der 
Gedanke kaum abzuweisen, es sei auch der Ritus der Altarsalbung aus dem Brauch 


a Ober die legendenhafte Angabe des Bonizo 230 (M. 39, 2169): Celebramus festivitatem, in 
von Sutri, Papst Silvester habe die Salbung qua benedictus vel unc t us est lapis, in quo 
der Altare bei deren Weihe angeordnet, nach- _ divina sacrificia consecrantur. , 
dem er den Altar iiber dem Grab des hl. Pe- °C. 1, n. 9 (AA. SS. 31 Juli; VII, 268) 
trus in dieser konsekriert hatte, vgl. oben S. 58. 17 H, IT, 560. : ‘ 


‘8S. August. Serm. de diversis in app. s. *S N. 16 (M. 83, 897). 
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des Orients, in dem er uns am frithesten begegnet, in den der gallischen Kirche her- 
ubergenommen worden. 

Uber die Weise und die Form, in welcher sich in vorkarolingischer Zeit die 
Salbung vollzog, erhalten wir nur im Ordo des Sakramentars von Angouléme einige 
nahere Angaben. Hat der Bischof die Altarlustration vorgenommen und das 
Segensgebet tiber den Altar gesprochen, so nimmt er Chrisam und macht mit ihm 
mitten auf die Mensa, auf die Ecken derselben und in das Sepulcrum, in dem die 
Reliquien beigesetzt werden sollen, ein Kreuz. Das ist alles, was wir erfahren’. Zu 
beachten ist, daB der Ordo nur erst eine einmalige Salbung kennt, und zwar eine 
Salbung mit Chrisam, also noch keine mit Katechumenendl. Erst die Altarweih- 
ordines der Karolingerzeit geben uns tiber den Salbungsritus reichlicheren AufschluB. 


Eine Benediktion des Altares durch ein Segensgebet erwahnt 
vielleicht, wie wir friiher”® hérten, bereits Optat von Mileve. Kein férmliches 
Segensgebet ist das Gebet iiber Kirche und Altar, in welches die Predigt aus- 
klingt, welche der hl. Ambrosius bei der Einweihung der Basilika zu Florenz 
hielt. Immerhin ist es inhaltlich so geartet, daB es sehr wohl Konsekrations: 
gebet sein kénnte”. Die erste ausdriickliche Erwahnung einer formellen Seg- 
nung des Altares findet sich in Kanon 14 der Synode von Agde (506): Placuit 
altaria non solum unctione chrismatis, sed etiam sacerdotali bene- 
dictione sacrare”; denn die vom Bischof vorzunehmende benedictio 
des Altares, wie sie hier vorgeschrieben wird, kann nur als ein auf er der 
Salbung noch zu verrichtendes und zu ihr hinzukommendes Segensgebet ver- 
standen werden. Etwas spater spricht Casarius von Arles vom lapis bene - 
dictus et unctus, in quo divina sacrificia consecrantur”’; im Jahre 619 ge- 
denkt die Synode von Sevilla wie der Salbung so auch der benedictio des 
Altares, und zwar als eines durch die kirchlichen Satzungen den Bischdfen 


vorbehaltenen, also schon langst eingefiihrten Ritus. 

Zu Rom mochten die Orationen und die Prafation der Dedikationsmesse die 
Stelle eines Benediktionsgebetes des Altares haben™, solange die Einweihung der 
Kirche daselbst nur in der Feier dieser Messe und der Rekondierung der Reliquien 
bestand. Es ist beachtenswert, daB sowohl die Orationen als auch die Prafation der 
Missa in dedicatione ecclesiae ausgesprochen den Charakter von Konsekrationsgebeten 
haben. Indessen ist es nicht ausgeschlossen, ja nicht einmal so unwahrscheinlich, 
da der Messe auch noch ein eigenes Konsekrationsgebet des Altares vorausging, das 
aber, weil es bloBes Gebet und auf die Meffeier hingeordnet war, nicht als besonderer 
Akt galt, sondern den Eingang der Dedikationsmesse bildete. Auch Psalmengesang 
dirfte ihr zu Rom vorausgeschickt worden sein. Darauf weisen die Wendungen 
benedictionem solemni veneratione impendere, solemniter consecrare, dedicationem 
solemniter exhibere, veneranda solemnia dedicationis impendere und 4hnliche hin, 
mit denen Gelasius, Pelagius und Gregor d. Gr. die Erlaubnis zur Vornabme der 
Kirchweihen zu geben pflegen®*. Die Kirchweihe und die mit ihr verbundene Altar- 
weihe vollzogen sich nach rémischem Brauch ersichtlich mit einem gewissen feier- 
lichen, der Art des Aktes entsprechenden Zeremoniell und unter passenden Gebeten 


19 Duch., Orig. 491. 

20 Vgl. oben S. 671. 

21 Exhort. virg. n. 94 (M. 16, 364). Vgl. oben 
S. 672. 

HE Tel, JOU, Bes). 

28 Vgl. oben Note 15. 

24 Vgl. die oratio super oblata und die Pra- 


fation in der Dedikationsmesse des Gregoria- 
nischen Sakramentares bei Muratori Sacr. II, 
113. Wilson, The Gregor. Sacr. 118. 

25 Vel. Gelasii ep. 35 (A. Thiel, Epp. Rom. 
Pontif. 449). Pelagii I. Epist. ad Eleuth. ep. 
(M. 69, 414). Gregorii M. Epist. 1. 6, n. 22 und 
45; 1. 8, n. 5; 1. 9, n. 181 (M. G. Epist. I, 400 
und 419; II, 8 175). 
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und Gesangen, welche der erstmaligen Feier der Messe in der neuen Kirche und an 
dem neuen Altar vorausgingen und mit ihr zusammen die Weihe bildeten. In diesen 
Weise erfolgte die Weihe der bis dahin arianischen Kirche S. Agatha in Suburra ; 
Nach des hl. Augustinus Sermo I in dedicatione ecclesiae wurde zu seiner Zeit bei 
der Korchweihe Psalm 29 Exaltabo te Domine gesungen. Der Heilige nennt ihn aus- 
drickiich psalmus dedicationis*’. mal 

Die Altesten bekannlen Formeln fiir die Benediktion des Altares finden wir im 
Gelasianum. Es sind die zwei Gebete Dei Patris omnipotentis misericordiam dilec- 
tissimi fratres, und Deus omnipotens, in cuius honore altare consecramus, von denen 
das erstere als benedictio altaris, das zweite als benedictio altaris sive consecratio 
iiberschrieben ist. Sie begegnen uns auch in dem Missale Francorum sowie dem 
Sakramentar von Gellone. Das erste der beiden Gebete hat die Form eines Invi- 
tatoriums, das zweite ist das eigentliche Weihegebet. Ihrem Ursprung nach werden 
sie gallikanisch sein, jedenfalls standen sie nicht in dem von Hadrian Karl d. Gr. 
gesandten Gregorianum. Denn sie befinden sich nicht in dessen urspringlichem Teil, 
sondern in dem im Frankenland ihm angefiigten Supplement Hucusque, sind also 
dem bei Einfiihrung des neuen Sakramentars daselbst herrschenden Brauch ent- 
nommen’’, 


Beziiglich des Alters und Ursprungs der Reliquienrekondition 
mu hier verwiesen werden auf das, was dariiber andernorts ausfihrlich 
gesagt wurde”. Uber den Ritus, in dem sie sich vollzog, erhalten wir fur 
die vorkarolingische Zeit weder aus Rom noch aus einem andern Teil des 
Abendlandes befriedigende Mitteilungen. Aus gelegentlichen Angaben Gregors 
von Tours ersehen wir, daB es schon damals tiblich war, am Vorabend der 
Weihe vor den Reliquien, die am folgenden Tag bei der Weihe im Altar bei- 
gesetzt werden sollten, Vigilien zu halten*’. 


Die Rekondierung der Reliquien erfolgte nach vollzogener Weihe des Altares, 
und zwar entweder vor der Feier der Messe** oder erst nach derselben*. Nach 
Walafried Strabo geschah die Neukonsekration des Aureliuskirchleins zu Bregenz 
durch den hl. Kolumban (+ 615) in der Weise, daB der Heilige Wasser segnete, mit 
ihm die Kirche besprengte und sie unter Psalmengesang weihte, dann unter An- 
rufung des Namens Gottes den Altar salbte, die Reliquien in ihm beisetzte, ihn be- 
kleidete und schliefilich die Messe feierte®*. Da8 sie in der geschilderten Weise wirk- 
lich verlaufen sei, ist angesichts der Angaben Gregors von Tours zwar méglich, aber 
keineswegs sicher, da wir nicht wissen, auf welche Quellen Walafried, der wenigstens 
zweihundert Jahre nach der erzahlten Begebenheit schrieb, seinen Bericht grindete, 
und ob er nicht etwa den Vorgang in der Weise schildert, wie er zu seiner Zeit sich 


26 Gregor M. Dialog. 1. 3, c. 30 (M. 77, 288): 


27'S. 336 (M. 38, 1475). Vgl. ber den Psal- 


Arianorum ecclesia in regione urbis hujus, quae 
Suburra dicitur ... placuit, ut in fide catholica, 
introductis illic reliquiis s. Sebastiani et s. Aga- 
thae martyris dedicari debuisset, quod et factum 
est. Nam cum magna populi multitudine venien- 
tes atque omnipotenti Deo laudes canentes ean- 
dem ecclesiam ingressi sumus. Cumque in ea 
jam missarum sollemnia celebrarentur... qui- 
dam ex his, qui extra sacrarium stabant, por- 
cum subito intra suos pedes huc illucque dis- 
currere senserunt. Die Weihe der Kirche be- 
stand hiernach in der unter Gesang sich voll- 
ziehenden Einfiithrung der Reliquien der hll. 
Sebastianus und Agatha, die nach rémischem 
Brauch unter dem Altare beigesetzt wurden 
und in der feierlichen Dedikationsmesse, 


mengesang bei der Kirchweihe auch Paulin. 
Nol. ep. 20, n. 3 (C. SS. eccl. 29, 146). 

*8 Vgl. Murat. II, 85. Beide Gebete kommen 
mit einigen sehr geringfigigen Textabanderun- 
gen noch im heutigen Ritus der Altarweihe zur 
Verwendung. Sie reihen sich an die Salbungen 
der Mensa an. Vgl. auch Wilson 1. c. 184. 

°° Vgl. oben S. 527f. und 650 f. 

*° De virtutibus s. Juliani n. 35s. (M. G. SS. 
rer. Merov. I, 578s.); de gloria conf. n. 20 
(LC 35, 759). 

31 Ebend. 

22 Vitar PPc.115 de cael): 


** Vita s. Galli l. 1, c. 6 (M. G. SS. rer. Merov. 
IV, 289). 


° 
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abzuspielen pflegte. Die Bedenken gegen seine Schilderung sind um so berechtigter, 
als der Ménch Wettin, der einige Dezennien frither seine Vita s. Galli verfaBte, den 
hl. Kolumban das Aureliuskirchlein, das die Bewohner von Bregenz zum GO6tzen- 
dienst mifbraucht hatten, lediglich durch Besprengung mit geweihtem Wasser 
rekonziliieren laBbt™. 

Die Me8Bfeier bildete zu Rom, wie schon gesagt wurde, noch im 
6. Jahrhundert den Hauptakt in der Altar- und Kirchweihe, nur darf das 
nicht verstanden werden von der Messe iiberhaupt, sondern von einer die 
Weihe von Altar und Kirche in ihren Gebeten zum Ausdruck bringenden, 
einer in ihren verdnderlichen Bestandteilen dem Dedikationsakt angepaften 
Messe. Wo sie aber nicht zum Weiheakt gehoérte, wie in Gallien, und dieser 
durch andere Riten geschah, bildete sie immerhin den Abschlu8 der heiligen 
Handlung. War der Altar besprengt, gesalbt, gesegnet und waren die Reli- 
quien in ihm geborgen, so schritt der Bischof zur Zelebration der Messe, die 
aber auch in diesem Falle in ihren Gebeten und in der Prdafation den 
Charakter der Dedikationsmesse an sich trug*. 


II. DER ALTARWEIHERITUS IN DER KAROLINGERZEIT 


Die vorkarolingische Zeit zeigt die Altarweihe im Stadium ihrer ersten 
Entwicklung. Alles ist noch fliissig, Riten wie Gebete. Bis zu welchem Er- 
gebnis der Proze8 in der Karolingerzeit gediehen war, ersehen wir aus den 
Ordines der Altarweihe, die sich aus der Wende des 8. und aus dem 9. Jahr- 
hundert erhalten haben. 

Vergleichen wir diese Ordines miteinander und sehen wir dabei von 
kleineren belanglosen Textabweichungen ab, so ergibt sich alsbald, daB sie 
sich auf zwei voneinander verschiedene Typen verteilen, die deshalb eine 
gesonderte Untersuchung und Darstellung erheischen. 

1. Erster Typus des karolingischen Altarweihe- 
ritus. Das alteste bekannte Beispiel des ersten Typus befand sich in einem 
heute leider verlorenen Sakramentar von St. Remi zu Reims, das zwischen 
798 und 800 geschrieben wurde’. Wir kennen es nur aus Ménards Werk 
Sancti Gregorii liber sacramentorum’. 


Aus etwas jiingerer Zeit, doch immer noch aus dem 9. Jahrhundert, stammen 
als weitere Beispiele des Typus ein noch unveréffentlichter Ordo der Kélner Dom- 
bibliothek’, ein fast wéortlich mit diesem tibereinstimmender Ordo der Kantons- 
bibliothek zu Ziirich*, ein ebenfalls gleichlautender Ordo einer Veroneser Hand- 


PaIG Ons C3260); wenige unwesentliche Textverschiedenheiten 


35 Vgl. die Dedikationsmesse im Gelasianum 
I, n. 89 und 90 (Wilson 137 f.) und den Ordo 
des Sakramentars von Angouléme (Duch., 
Orig. 492): Et incipiat sacerdos missa caele- 
brare de dedicatione basilicae novae. 

1L. Delisle, Mémoire sur d’anciens sacra- 
mentaires (Paris 1886) 87. 

2M. 78, 152. Vgl. dazu notae 520 sq. sowie 
die Vorrede col. 15, aus denen hervorgeht, daf 
der Ordo, den Ménard zum Abdruck bringt, 
zwar nicht dem Sakramentar von Reims, son- 
dern dem sog. Missale s. Eligii entnommen 
wurde, daB er sich aber in derselben Form, 


abgerechnet, auch im Reimser Sakramentar 
befand. Wenn der Herausgeber ihn aus dem 
Missale s. Eligii (jetzt in der Nationalbiblio- 
thek zu Paris f. lat. 12051) abdruckte, so ge- 
schah das, weil er dieses irrtimlich fir Alter 
hielt, wahrénd es heute friihestens als Hand- 
schrift des 9. Jahrhunderts gilt, ja von Delisle 
erst dem 10. Jahrhundert zugeschrieben wird. 
(L. Delisle 1. c. 178.) 

§ Cod. n. 138. 

4 Stiftsbibliothek C. 102, von Gerbert abge- 
druckt in den Monumenta veteris liturgiae ale- 
mannicae II (St. Blasien 1779) 47. 
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schrift sowie einer aus Weifienburg im Elsafi stammenden Wolfenbiitteler Hand- 
schrift®, die Ordines der Pontifikalien von Freiburg und Donaueschingen®, der Ordo 
eines von Magistretti verdffentlichten Mailander Pontifikales’ sowie der Ordo eines 
Mainzer Pontifikales in der Mailander Ambrosiana’. Auch der Ordo, welcher den 
mystischen Deutungen des Tractatus de dedicatione ecclesiae zugrunde liegt, gehort 
dem Typus an’. 

Der Typus der Altarweihe, wie er durch alle diese Ordines vertreten wird, 
diirfte der verbreitetste gewesen sein. Charakteristisch fir ihn ist, dafi bei ihm der 
Ordo der Altarkonsekration stets mit dem der Kirchweihe verbunden erscheint, der 
mit den Worten anhebt: Primitus enim, antequam pontifex introeat in ecclesiam, 
inluminantur XII candelae per circuitum ecclesiae, dafB er also nie selbstandig fir 
sich auftritt. Nach dem feierlichen Einzug in die zu konsekrierende Kirche, vor 
welcher der Bischof die Antiphon Tollite portas, principes vestras anhebt und mit 
seiner cambuta, dem Bischofsstab, an die Schwelle der Pforte klopft, und nach der 
an ihn sich anschlieBenden Absingung der Litanei, die wie heute mit der Oration 
Magnificare, Domine Deus schlieBt, schreibt der Konsekrator zunachst das lateini- 
sche und griechische Alphabet mit der cambuta in der Richtung der beiden Diago- 
nalen auf den FuBboden der Kirche. Dann tritt er vor den Altar, segnet Wasser, in- 
dem er iiber dasselbe die Oration betet: Deus qui ad salutem humani generis, exorzi- 
siert Salz durch das Gebet Exercizo te, creatura salis, dem auch wohl noch ein 
Exorzismus des Wassers angefiigt ist: Exorcizo te, creatura aquae, mischt das Salz 
mit Asche, wirft die Mischung in das Wasser, indem er mit ihr dreimal ein Kreuz 
iiber dasselbe macht, fiigt Wein dem gesegneten Wasser hinzu, betet die Oration 
Creator et conservator generis humani und zeichnet mittels des Wassers mit seinem 
Finger auf die vier Ecken — nicht auch auf die Mitte — der Altarmensa ein Kreuz. 
Nun besprengt er nach Anstimmung der Antiphon Asperges me, an die sich der 
Psalm 50 Miserere anreiht, den Altar mit Hilfe eines Hysopstengels siebenmal und 
geht darauf unter bestandigem Besprengen um den Altar herum sowie rund durch 
die Kirche. 

Nach einem zweiten und dritten Rundgang um den Altar und durch die Kirche, 
bei dem der Psalm 67 Exsurgat Deus sowie der Psalm 90 Qui habitat gesungen wer- 
den, besprengt der Bischof die Kirche in Kreuzesform und betet alsdann, in der 
Mitte derselben stehend, das Gebet Deus qui loca nomini tuo dicata und die feierliche 
consecratio basilicae Deus sanctificationum omnipotens dominator. Zum Altar zu- 
ruckgekehrt, giefit er das tbriggebliebene Wasser am Fuf desselben aus, trocknet 
den Altar mit einem Linnentuch ab, inzensiert ihn und salbt nach Anstimmung der 
Antiphon Erexit Jacob unter dem Gesang des Psalmes 83 Quam dilecta den Altar 
mit Katechumenen6ol, indem er mit demselben zundachst in der Mitte und auf den 
Ecken der Mensa ein Kreuzchen macht und dann mit der Hand den ganzen Stein 
salbt, wahrend ein Priester, bestandig inzensierend, um den Altar herumgeht. Der 
ersten Salbung folgt alsbald in gleicher Weise unter der Antiphon Sanctificavit Domi- 
nus und dem Psalm 45 Deus noster refugium et virtus eine zweite mit Katechumenen- 
6l und dieser unter der Antiphon Ecce odor und dem Psalm 86 Fundamenta ejus eine 
Salbung mit Chrisam, nach der der Bischof die Mensa in Kreuzesform inzensiert. 
Dann betet derselbe das Invitatorium Dei patris omnipotentis misericordiam, dilec- 
pea cutee deprecemur, an das er das Konsekrationsgebet Deus omnipotens in 

jus honore altare... consecramus anfiigt und beschlieBt hierauf mit der Antiphon 
Confirma hoc Deus die Weihe des Altares. 


5 Biblioteca capitulare n. XCII (87); wieder- 7 Monument « Lite i 
gegeben bei Bianchini, De vitis Rom. Pontif. 1 sq. Woden ce 
Proleg. III, p. XLVII. Die Wolfenbitteler Hand- 8 Ebend 
schrift ist bezeichnet Cod. WeiSenburg. 91. ' ; 

¢ M. J. Metzger, Zwei karoling. Pontifikalien Marténe 1. 2, c. 13, App. ad ord. 13 (II, 


vom Oberrhein 25* f. 276 s.) und M. 131, 845. 
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Nun werden das Altargerat, das Altarlinnen und die sonstigen zum Altar ge- 
hérenden Utensilien gesegnet. Dann begibt der Bischof sich zu dem Ort, wo am 
Tage vorher die Reliquien niedergelegt und die Vigilien gehalten wurden, bringt die 
Reliquien in feierlichem Zuge zur Kirche, in der vor dem Altar ein Velum ausge- 
spannt ist, tritt zum Altar und setzt die Reliquien unter der Absingung der Antiphon 
Exultabunt sancti in gloria und des Psalmes 149 Cantate Domino in locum altaris, 
das in dem Altar angebrachte Sepulcrum, bei, geht zur Sakristei, legt hier die MeB- 
gewander an, wahrenddessen in der Kirche der Altar bekleidet wird und die Lichter 
angeziindet werden, kehrt zuriick und beginnt die Dedikationsmesse. Bemerkens- 
wert ist, daB von einer Salbung des Sepulcrums und seines Verschlufsteines mit 
keinem Worte die Rede ist. 

Vergleicht man den geschilderten Ritus der Altarweihe mit dem heute gebrauch- 
lichen, so muff die weitgehende Ubereinstimmung auffallen, die zwischen beiden be- 
steht. Es fehlt gewif nicht an Unterschieden, doch sind dieselben meist nicht be- 
deutend. Nur beziiglich eines Punktes ist der Ordo des karolingischen Typus von 
dem des gegenwartig gebrauchlichen sehr erheblich verschieden, beztiglich der 
Reliquienrekondition. Denn diese erscheint in ihm erstens noch in aller Deutlichkeit 
als besonderer Ritus, der sich erst nach vollendeter Weihe des Altares vollzieht, ja 
von ihr durch Einschaltung der Segnung der Altarutensilien férmlich getrennt ist. 
Zweitens héren wir nichts von einer Salbung des Reliquiengrabes, vielleicht weil es 
nach der vorausgegangenen Salbung und Konsekration des Altares fiir unndtig und 
uberflissig gehalten wurde, auch noch eigens das Sepulcrum zu salben, da der Altar 
auch ohne das gentigend geheiligt und darum fir die Beisetzung der Reliquien hin- 
reichend vorbereitet war. 


Fragt man nach der Heimat des Typus, so ist es nicht zweifelhaft, da8 
er die Altarweihe darstellt, wie sie in Gallien, unter der Herrschaft des Gela- 
sianums, gebriuchlich war. Das beweist die Ubereinstimmung, die zwischen 
dem fraglichen Typus einerseits und dem Gelasianum, dem Missale Franco- 
rum sowie dem Gellonense andererseits herrscht. 


Man vergleiche nur die die Lustration betreffende Rubrik des Ordos mit der ent- 
sprechenden Rubrik des Gelasianums und des Missale Francorum. Sie ist hier wie 
dert nicht nur sachlich, sondern dem Wortlaut nach im wesentlichen dieselbe. Man 
vergleiche ferner die Gebete, wie sie sich in den reinen, d. i. nichtinterpolierten Bei- 
spielen des Typus, wie z. B. dem Kolner, Veroneser und Ziricher Ordo finden, mit 
den Gebeten, die das sog. Gelasianum fiir die Altarweihe und die Hausweihwasser- 
segnung enthalt. Es wird sich ergeben, daf kein Gebet im ersten Typus der Altar- 
weihe vorkommt, das sich nicht im Gelasianum, wie es in Gallien um 700 in Gebrauch 
war, nachweisen liefe. Die Oration: Magnificare kommt in der ersten Dedikations- 
messe desselben vor, die Gebete zur Wasser- und Salzsegnung: Deus qui ad salutem 
humani generis und Exorcizo te, creatura salis im Weiheritus des Hausweihwassers, 
das Gebet bei Mischung von Wasser und Wein: Creator et conservator generis 
humani im Ritus der Altarweihe, die Gebete zur Konsekration der Kirche: Deus qui 
loca nomini tuo dicata und Deus sanctificationum omnipotens Dominator im Ritus 
der Kirchweihe, die Orationen zur Konsekration des Altares: Dei omnipotentis 
misericordiam und Deus omnipotens, in cujus honorem im Ritus der Altarweihe des 
Gelasianums*. Keines der Gebete begegnet uns dagegen im urspriinglichen Teile des 


10 Wenn Duchesne (Orig. 421f.) meint, die 
Oration Magnificare sei dem Gelasianum unbe- 
kannt, so ist das ein Irrtum. Wenn er aber in 
dem Ordo des Missale Francorum die beiden 
auf die Kirchweihe beziiglichen Orationen 
Deus qui in omni loco und Deus sanctificatio- 
num dominator vermi8t und darin einen Grund 


zur Annahme sieht, es seien die beiden Gebete 
dem urspriinglichen gallikanischen Ritus fremd 
gewesen, so tbersieht er auffallenderweise, daB 
das Missale Francorum laut ausdriicklicher 
Uberschrift der betreffenden Nummern eben 
nur die Weiheorationen zur consecratio altaris 
geben will. 
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Gregorianischen Sakramentars. Im Supplement desselben stehen allerdings die 
Orationen Deus, qui ad salutem humani generis, sowie die beiden Gebete zur Kon- 
sekration des Altares*, doch sind sie in dasselbe aus dem gallikanischen Brauch auf- 
genommen worden. Selbst die Gebete, welche der erste Typus fir die Segnung des 
Altarleinens und der aibrigen Utensilien, wie der Patene, des Kelches, des Chrismales, 
d. i. des GefaBes zur Aufbewahrung der Eucharistie, enthalt, treffen wir schon im 
sog. Gelasianum und im Gellonense, also im gallikanischen Ritus an. Endlich ver- 
gleiche man den Weiheordo des ersten Typus mit dem zweifellos gallikanischen 
Kirch- und Altarweiheordo des Sakramentars von Angouléme. Der letztere ist etwas 
einfacher als der im ersten karolingischen Typus verkérperte Ordo; insbesondere 
kennt er erst eine einzige Salbung des Altares, keine dreifache. Im ubrigen aber ist 
nicht blo8 der Gang des Ritus in beiden derselbe, selbst im Wortlaut stimmen diese 
vielfach auffallend iiberein. Auch die Benennungen cambuta (cambutta) — baculus 
pastoralis, Bischofsstab, abedarium — alphabetum und locus = confessio, sepuicrum 
Keliquiengrab, wie sie dem Ordo des ersten Typus eigentiimlich sind und ihn kenn- 
zeichnen, weisen, weil ganz unrémisch, auf den gallikanischen Ursprung und 
Charakter desselben hin. 

Wenn in einigen Beispielen des Typus, wie z. B. in dem Ordo der Pontifikalien 
yon Donaueschingen und Mailand sowie des Sakramentars von Reims und des sog. 
Missale s. Eligii, sich neben den vorhin angefiihrten auch noch einige Gebete finden, 
welche sich im Gelasianum nicht nachweisen lassen? oder wenn im sog. Gelasianum, 
im Sakramentar von Gellone und im Missale Francorum einer Salbung des Altares 
keine Erwahnung geschieht, so beweist das nichts gegen den gallikanischen Charak- 
ter des Typus. Denn die fraglichen Orationen sind nicht original und dem Gregoria- 
num entlehnte Zutaten. Was aber den Umstand anlangt, da8 jene Sakramentare 
der Salbung des Altares nicht gedenken, so ist erstens zu beachten, daf dieselben in 
bezug auf die Rubriken zweifellos unvollstandig sind; zweitens deutet es immerhin 
auf eine Salbung des Altares hin, wenn in der Consecratio altaris, die nach der Sal- 
bung desselben gesprochen wurde, die Bitte ausgesprochen wird, es méchten die 
auf dem Altar dargebrachten Opfergaben Gott angenehm, lieb und fett (pinguia) 
sein. Drittens war schon in der Frihe des 6. Jahrhunderts in Gallien die Salbung 
des Altares gebrauchlich*’, also sicher auch zu Ende des 7. und im 8. Jahrhundert. 


2. Zweiter Typus der karolingischen Altarweihe- 
ordines, Altarweiheordines des zweiten Typus kommen nur in wenigen 
karolingischen Handschriften vor. Aus der Handschrift der Kapitularbibliothek 
zu Verona ver6ffentlichte einen solchen zusammen mit dem des ersten Typus 
Bianchini. Abt Gerbert gab denselben Ordo aus der Ziiricher Handschrift, 
der er den Ordo des ersten Typus entnahm, heraus*. Zwei weitere Beispiele 
finden sich in Cod. 138 der KéIner Dombibliothek und Cod. WeiBenb. 91 der 
Bibliothek zu Wolfenbiittel. Ein anderer Ordo des Typus, der inhaltlich zwar 
nur unerheblich, stark dagegen im Wortlaut von den vier genannten abweicht, 
lindet sich in einer dem 9. Jahrhundert entstammenden Handschrift von 
St-Amand en Puelle in der Nationalbibliothek zu Paris f. 1. 9742. Die 
vier ersten Ordines tragen die Uberschrift: Quomodo in sancta romana 
ecclesia reliquiae conduntur, der fiinfte ist betitelt: Incipit (ordo) ad reliquias 
levandas sive deducendas seu condendas. In erweiterter Gestalt und um 


‘{ Wilson 184. 13 Vel. oben S. 682. 


‘* So beispielsweise die dem Gregorianum ‘ Monumenta_ vyeteris liturgiae alemannicae 
entnommene Oratio, quando levantur reliquiae (II, 49). 


und die Oratio post velatum altare. * Abgedruckt bei Duch., Orig. 484 s. 
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Einschiebsel aus dem gallikanischen Brauch bereichert, tritt uns der zweite 
Typus in dem Ordo der Kirch- und Altarweihe des Sakramentars des 
Bischofs Drogo von Metz (826—855) entgegen’. 


Die Feier vollzieht sich nach dem Ordo Bianchinis, Gerberts, dem Kélner und 
Wolfenbiitteler in folgender Weise. Der Bischof zieht zur Kirche, in der die fir 
die Altarweihe bestimmten Reliquien niedergelegt wurden, halt die Litanei, betet 
die Oration Aufer a nobis, legt die Reliquien auf eine Patene und diese letztere 
dann in die Arme eines Priesters, die mit einem am Halse desselben angebundenen 
Tuch bedeckt sind, verhiillt die Patene und begibt sich nach Anstimmung der Anti- 
phon Cum jucunditate exibitis mit dem Klerus in Prozession zur ,neuen Kirche‘, 
in der die Beisetzung der Reliquien stattfinden soll. 


Angekommen bei derselben, tritt er mit zwei oder drei Ministri ein, schlieft 
die Tiir und segnet das Lustrationswasser, tiber das er die Oration Deus qui ad 
salutem humani generis spricht, mischt ihm etwas Chrisam bei, bereitet aus Kalk 
und dem so geweihten Wasser den Mortel, dessen er zum VerschlieBen des Reliquien- 
grabes benotigt, und wascht (bevtizat) mit Hilfe eines Schwammes mit dem 
Lustrationswasser den Altar. Dann beginnt der Klerus von neuem die Litanei. 
Wenn dieselbe beendigt ist, geht der Bischof aus der Kirche, betet vor der Tir 
derselben stehend die Oration Deus qui in omni loco tuae dominationis dedicator 
assistis, empfangt die Reliquien vom Priester, der sie bis dahin gehalten hatte, 
tragt sie unter Litaneigesang in die Kirche hinein, setzt sie auf den ,,neuen“ Altar, 
salbt das Reliquiengrab (confessio) in den vier Ecken in Kreuzesform mit Chrisam 
und legt die Reliquien zusammen mit drei Partikeln des hl. Sakramentes und drei 
Weihrauchkornern hinein, wahrenddessen der Klerus die Antiphon singt: Sub altare 
Dei sedes accepistis. Hierauf legt er die VerschluBtafel auf das Sepulcrum, betet die 
Oration Deus qui ex omni cooptatione sanctorum aeternum tibis condis habitaculum, 
bestreicht die Fugen mit dem geweihten Mortel, macht auf der Platte sowie auf den 
vier Ecken des Altares mit Chrisam ein Kreuz, bekleidet den Altar, spricht das 
SchluBgebet: Descendat, quaesumus, Domine Deus noster, sprengt das geweihte 
Wasser durch die ganze Kirche und beginnt die Dedikationsmesse. Wahrend er 
die Ecken des Reliquiengrabes, den VerschluBstein und die Ecken des Altares mit 
Chrisam salbt, sagt er jedesmal: In nomine Patris et Filii et Spiritus sancti. Pax 
tibi, was der Diakon mit den Worten beantwortet: Et cum spiritu tuo. Ein Velum 
ist wahrend der Beisetzung der Reliquien zwischen Altar und Volk nicht angebracht, 
wie es der erste Typus will; die Reliquienrekondition vollzieht sich in aller 
Offentlichkeit. 


Die bemerkenswertesten Punkte, in denen der Ordo von St-Amand von 
dem K6lner und Wolfenbiitteler Ordo sowie dem Ordo Gerberts und Bianchinis 
abweicht, sind folgende. Bei der Abholung der Reliquien tragt der Bischof dieselben 
bis zur Kirche, vor der er sie vorlaufig einem Priester tibergibt. Nach der 
Lustration des Altares sprengt der Bischof den Rest des Wassers vor der Kirche 
iiber das Volk, wahrend er mit ihnen nach den vier anderen Ordines am SchluB der 
ganzen Feier die Kirche im Innern, d. i. wohl nicht bloB den Bau als solchen, sondern 
ebensosehr die in der Kirche versammelten Glaubigen, besprengt. Sind die Reliquien 
in die Kirche hineingebracht worden, so betet der Bischof eine in den vier anderen 
Ordines nicht vermerkte dritte Oration, an welche der Chor dann die fiir den 
Charakter der Feier bezeichnende Antiphon Sacerdos magne, pontifex summi Dei, 
ingredere templum Domini et hostias pacificas pro salute populi offeres Deo tuo. 
Hic est enim dies dedicationis sanctorum Domini Dei tui mit dem Psalm 32 Gaudete 
(exultate) justi in Domino anschlieBt. Gemeint ist zweifellos das im Gregorianum 
unter der Uberschrift: Oratio in dedicatione ecclesiae verzeichnete Gebet Domum 


3 Jetzt in der Nationalbibliothek zu Paris f. 1. 9428; veréffentlicht von Duchesne in Orig. 493f. 


Braun, Der christliche Altar I. 44 


690 Fiinfter Abschnitt. Die Altarweihe 


tuam, quaesumus Domine, clementer ingredere, welches in der Tat zufolge einigen 
jingeren Beispielen des Typus* vom Bischof nach Eintritt in die Kirche, zufolge 
anderen® vor Eintritt in dieselbe verrichtet wird. Bei den Salbungen werden nur 
die vier Ecken des Reliquiengrabes und des Altares mit Chrisam bezeichnet; auf das 
begleitende Gebet: In nomine... Pax tibi antwortet das ganze Volk: Et cum spiritu 
tuo. Nach der Bekleidung des Altares spricht der Bischof die oratio ad consecran- 
dum altare seu ipsa vestimenta deinde omne ministerium altaris sive patenam vel — 
crucem, welche den Ordines von K6ln, Zirich und Verona unbekannt ist und wohl 
aus dem gallikanischen Brauch in den Ordo von St-Amand aufgenommen wurde. 
Dann kehrt er in die Sakristei zuriick und segnet hier mit den Worten: Illuminet 
Dominus domum suam in sempiternum eine brennende Kerze, mit der darauf die 
Lichter in der Kirche zur feierlichen Dedikationsmesse angeziindet werden. Von 
groBer Bedeutung ist, wie man sieht, keine dieser Abweichungen; den Charakter 
des Typus lassen sie unberihrt. 

Die Ordines werden in ihrer Uberschrift als Ritus der Reliquien- 
rekondition charakterisiert. In der Tat tritt diese in ihnen so sehr vor, steht 
in ihnen so sehr im Vordergrund der Handlung, daB es scheinen kénnte, als ob sie 
nur das und nichts anderes waren. Indessen ist dem in Wirklichkeit nicht so. 
Beachten wir die Lustration des Altares, die der Beisetzung der. Reliquien voran- 
geht, beachten wir ferner die Salbung seiner vier Ecken, die derselben folgt, so 
kann nicht zweifelhaft sein, daf sie auch Altarweiheordines sind, da ja beide 
Zeremonien ihrer Natur nach Elemente der Altarweihe sind, die in einem Ordo 
der Reliquienrekondition nur Sinn haben, wenn der Altar noch nicht lustriert und 
noch nicht gesalbt, d. i. noch nicht konsekriert worden war, die aber vollig tber 
fliissig waren, falls die Reliquien in einem bereits geweihten Altar beigesetzt 
werden sollten. Es unterbleibt daher auch in dem ersten Typus durchaus folge- 
richtig bei der Zeremonie der EinschlieBung der Reliquien eine weitere Lustration 
und Salbung des Altares, da diese in ihm der Reliquienbeisetzung bereits voraus- 
gegangen waren. Aber auch das SchluBgebet Descendat . . . spiritus sanctus tuus 
super hoc altare bekundet, daB8 der Ritus nicht blof& einen Rekonditions-, sondern 
auch einen Altarweiheritus darstellt. 

Doch damit ist die Bedeutung der Ordines noch nicht erschopft. Denn wie 
sie zweifellos nicht bloB einen Ordo der Reliquienbeisetzung, sondern auch einen 
Ordo der Altarweihe hildeten, so stellen sie weiterhin zugleich einen Ordo der 
Kirchweihe dar. Das zeigt der Umstand, daB die Kirche als ,neu“ bezeichnet wird, 
das bekundet die Oration Deus qui in omni loco, die SchluBrubrik im K6lner 
Ordo sowie im Ordo Bianchinis und Gerberts, welche eine Feier der Oktay durch 
achttagige Abhaltung einer missa publica anordnet. Zudem waren, falls es sich nicht 
etwa um die Weihe von Nebenaltéren oder um die Neuweihe eines exekrierten 
Hochaltares handelte, Altar- und Kirchweihe stets miteinander verbunden. Unsere 
Ordines aber haben keinen jener Falle im Auge, sie setzen vielmehr auBer einem 
altare novum auch eine ecclesia nova voraus. Auffallen kénnte freilich, da8 weder 
von einer Lustration noch einer Salbung der Kirche in den Ordines die Rede ist. 
Doch ware das nur merkwiirdig, wenn dieselben den gallikanischen Weiheritus 
wiedergaben, nicht aber, wenn der in ihnen niedergelegte Ritus rémisch ist. 

Um eine Lustration der Kirche bereichert erscheint der zweite Typus in dem 
Ordo dedicationis ecclesiae des Sakramentars Drogos von Metz. Das mit Chrisam 
gemischte Wasser wird bereits bei der Einholung der Reliquien gesegnet, wo diese 
am Abend vorher niedergelegt und die Vigil vor ihnen gehalten wurde. Kommt 


‘ Vgl. z. B. das sog. Egbertpontifikale sowie von Noyon bei Marténe 1. c. ordo 5 und 6 (II 
die Pontifikalien von Lanalet (Jumiéges), Nar- 260 261), ein handschriftliches Pontifikale yon 
bonne und Lyon bei Marténe 1. 2, c. 13, ordo Werden in der kgl. Bibliothek zu Berlin ms. 
2 3 79 (II, 249 254 268 270). theol. lat. f. 363, ein Pontifikale der Kélner 

° Vgl. z. B. die Pontifikalien yon Reims und Dombibliothek N. 141 ua. 
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die Prozession mit den Reliquien zur Kirche, so umzieht sie diese zunachst dreimal, 
bevor sie in dieselbe eintritt, wobei der Bischof ihre AuSenwande mit dem 
Lustrationswasser besprengt und jedesmal unter den Worten: Tollite portas, prin- 
cipes, vestras usw. an die Kirchtiire klopft. Wenn das zum drittenmal geschehen ist, 
éffnet sich letztere, der Bischof tritt mit dem Klerus ein, spricht die dem Gregorianum 
entnommene Oratio Domum tuam, Domine, clementer ingredere (Abb. S. 662) und be- 
ginnt einen dreimaligen Umgang durch die Kirche, bei dem er diese auch im Innern 
mit dem geweihten Wasser besprengt und jedesmal, wenn er bei der Tiire ankommt, 
eine Oration betet. Die erste ist die dem zweiten Typus eigene Oration Deus qui in 
omni loco; die folgende: Deus qui loca nomini tuo dicata ist dem Kirchweiheritus des 
Gelasianums entnommen, die dritte Deus, qui sacrandorum der Dedikationsmesse 
des Gregorianums entlehnt. Die Reliquien befinden sich wahrend der Lustration 
der Kirche nicht vor dieser, sondern in deren Schiff, das von dem Altar durch, 
einen Vorhang abgesperrt worden war. Ist die Lustration des Innern beendigt, 
so geht der Bischof mit den Ministri hinter diesen Vorhang, macht den Mortel, 
besprengt den Altar dreimal mit dem Lustrationswasser und spricht die im Gello- 
nense fiir die Weihe des Portatiles angegebene Oration Singulare illud repropitia- 
torium tiber die Mensa des Altares. Dann besprengt er das Reliquiengrab (confessio), 
salbt es in den vier Ecken mit Chrisam, setzt die Reliquien nebst drei Partikeln der 
hl. Eucharistie und drei Weihrauchk6érnern in dasselbe hinein, legt den VerschluB- 
stein auf, salbt ihn auf der Oberflache in Kreuzesform, salbt in gleicher Weise 
die Ecken des Altares und spricht hierauf die dem Gelasianum entnommenen Kon- 
sekrationsgebete: Deprecamur misericordiam tuam und Deus omnipotens, in cujus 
honore altare. Nun folgt die tibliche Segnung des Altarleinens und der sonstigen 
Altarutensilien, die Bekleidung des Altares, das Gebet Descendat quaesumus und 
zuletzt, als BeschluB des ganzen, die Dedikationsmesse. 


Ein Vergleich des Ordos des Sakramentars Drogos von Metz mit den vier 
vorhergehenden zeigt unverkennbar als seinen Kern den zweiten Typus, aber auch 
die ihm beigemischten, dem ersten Typus entnommenen Elemente. Es _ sind 
namentlich die Zeremonien des Eintritts in die Kirche, die dreimalige Lustration 
derselben, welche jedoch vor die des Altares verlegt ist, die Verhillung des letzteren 
durch einen Vorhang, die aber wohl aus Bequemlichkeitsriicksichten schon vor der 
Lustration des Altares erfolgt, sowie endlich die an die Salbung des Altares sich 
anschlieBenden Konsekrationsgebete Deprecamur misericordiam tuam und Deus 
omnipotens, in cujus honore. Von den Gebeten, welche der Bischof nach den einzelnen 
Lustrationen der Kirche spricht, ist das zweite, wie vorhin gesagt wurde, dem 
Gelasianum, das dritte dem Gregorianum entnommen. Die Salbung der Kirche ist 
aus dem ersten Typus nicht adoptiert worden. 

Der Ordo der Kirch- und Altarweihe im Sakramentar Drogos von Metz ist 
besonders deshalb wichtig und lehrreich, weil er eines der frihesten Beispiele jener 
Verschmelzung beider Typen darstellt, die als Endergebnis den Kirch- und Altar- 
weiheordo des spateren Mittelalters und der Neuzeit zeitigte. Der rémische Ordo 
befriedigte nicht vollig. Er war zu einfach; man vermifte in ihm gewisse eindrucks- 
volle Zeremonien, die den gallikanischen Ritus auszeichneten, und die man lieb- 
gewonnen hatte. Man begann ihn daher zu erweitern und zu bereichern, indem man 
Elemente des gallikanischen Ordos ihm einfiigte. Der Ordo des Sakramentars 
Drogos von Metz zeigt dieses Vorgehen in seinen Anfangen. Die Verschmelzung 
beider Typen hat in ibm ersichtlich schon seinen Anfang genommen, ist jedoch noch 
durchaus unvollstandig. 


Die Heimat des zweiten Typus ist zweifellos Rom, und der Ritus der 
Altarweihe in den Ordines, die ihn vertreten, ist der Ritus, wie er im 8. Jahr- 
hundert in der rémischen Kirche gebrauchlich war. Ausdriicklich werden 
der Kélner, Wolfenbiitteler, Veroneser und Ziiricher Ordo in der Uberschrift 


44* 
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als romisch bezeichnet, eine Bestatigung aber findet diese Angabe durch den 
Umstand, da8 die ihnen eingefiigten Orationen alle rémisch sind. Der Ordo 
von St-Amand enthalt in seinem Titel keinen Hinweis auf seine Herkunft, 
er bildet aber ein Teilstiick einer Sammlung liturgischer Ordines, welche sich 
sowohl durch manche Einzelheiten im Inhalt als namentlich auch durch 
die Uberschrift des ersten und siebenten Ordos*® mit aller Bestimmtheit als 
romisch erweist, und ist darum zweifellos ebenfalls r6misch. Auch der 
Name, den das Me&gewand in ihm fiihrt — es wird zweimal in ihm er- 
wahnt —, weist unverkennbar darauf hin; denn es hei®t nicht casula, sondern 
hat die spezifisch-rémische Bezeichnung planeta’. Ebenso deutet die Be- 
nennung confessio, unter der das Reliquiengrab in dem zweiten Typus er- 
scheint, auf rémischen Ursprung desselben hin. 


Ist der zweite Typus hiernach rémisch und gibt er den rémischen Brauch 
wieder, so kann es auch nicht auffallen, daB in ihm von einer Lustration und Salbung 
der Kirche keine Rede ist. Wie sie im 6. Jahrhundert noch zu Rom nicht tblich 
waren, so gem&aB jenen Ordines auch noch nicht im 8. Noch immer vollzog sich 
daselbst die Feier der Kirchweihe in wesentlich der gleichen Weise, wie sie 
Gregor d. Gr. in seinen Dialogi beschreibt’, wenn er uns darin die Weihe der bis dahin 
arianischen Kirche in der Region Suburra schildert, d. i. in Gestalt eines feierlichen 
Einzuges in die Kirche, verbunden mit der Einfihrung von Reliquien — in dem vor- 
liegenden Falle waren es Reliquien des hl. Sebastianus und der hl. Agatha —, 
der Beisetzung der Reliquien und der Dedikationsmesse. Wenn aber in den Ordines 
des zweiten Typus schon eine Lustration und eine Salbung des Altares _ vor- 
geschrieben ist, so wird das eine nachgregorianische Zutat zum urspringlichen 
Ritus sein. Auch scheinen sie nicht sowohl um des Altares als solchen willen zu 
erfclgen, sondern um denselben zu einem wirdigen Ruheplatz ftir die in ihm bei- 
zusetzenden heiligen Uberreste zu machen, so da sie mehr ein Element der 
Reliquienrekondition als der Altarweihe bildeten. 


Vergleicht man den ersten Typus mit dem zweiten, so lassen sich die 
Hauptunterschiede auf drei Punkte zuriickfiihren. Erstens geschah die mit 
der Altarweihe verbundene Kirchweihe bei jenem durch Lustration und Sal- 
bung mit Chrisam, bei diesem durch den feierlichen, mit entsprechenden 
Gebeten verbundenen Einzug, gleichsam die Besitzergreifung der Kirche fiir 
die gottesdienstlichen Verrichtungen, durch die Beisetzung der Reliquien und 
die Dedikationsmesse. Zweitens vollzogen sich, wie schon angedeutet wurde, 
die Lustration und Salbung des Altares beim ersten Typus vor allem des 
Altares selbst wegen, dessen Konsekration sie mitsamt den sie begleitenden 
Segensgebeten bildete, und nur mittelbar in Hinsicht auf die Reliquien, die 
in ihm geborgen werden sollten, bei dem zweiten hatten sie als nichsten 
Zweck nicht sowohl, den Altar als solchen zu heiligen, sondern ihn zu einem 
geziemenden Heim fiir die Reliquien und die drei Partikeln des hl. Sakra- 
mentes zu machen, die man mit denselben in den Altar einschlo&. Drittens 
endlich erscheint bei den Ordines des ersten Typus die Reliquienrekondition, 


6 N. 1: In nomine Domini nostri Jesu Christi rhs sede, id est beati Petri ecclesia, certis 
incipit ordo, qualiter in sancta et apostolica aa ee ordinatio fit (ibid. 481). 
ecclesia romana missa celebratur (Duch., Orig. - Braun, Die liturgische Gewandung 


462); n. 7: Ordo, qualiter in sancta at . (Freiburg 1907) 154. 
, ‘i pee ee § L. 3, c. 30 (M. 77, 288). 
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die in ihnen nur in der Bergung von Reliquien besteht, als besonderer, 
an die Altarweihe sich anschlieBender Ritus®, bei denen des zweiten fallen 
Altarweihe und Reliquienrekondition zusammen, bilden ein Ganzes. 


Von minder einschneidenden Abweichungen beider Typen sind etwa die folgen- 
den die bemerkenswertesten. Nach dem ersten Typus vollzieht sich die Lustration 
des Altares durch siebenmalige Besprengung desselben, nach dem zweiten durch 
eine einmalige formliche Abwaschung mit Hilfe eines Schwammes (spongia) oder 
durch dreimalige Besprengung (Sakramentar Drogos von Metz). Nach Vollendung 
der Lustration des Altares und der Kirche wird der Rest des Wassers jenem zufolge 
am Fufe des Altares ausgegossen, diesem zufolge wird mit dem Wasser vor der 
Lustration der Mortel bereitet, der zur EinschlieBung der Reliquien dienen soll; 
mit dem aber, was nach der Abwaschung des Altares von ihm noch ibrig ist, 
werden Kirche und Volk besprengt. Seiner Beschaffenheit nach setzt sich das 
Lustrationswasser gemaB dem ersten Typus aus Wasser, Salz, Asche und Wein 
zusammen, gemaB dem zweiten aus Wasser und Chrisam. Die Salbung des Altares 
geschieht nach jenem dreimal hintereinander, zweimal mit Katechumenen6él und 
einmal mit Chrisam, gesalbt aber wird die Mensa jedesmal zuerst an fiinf einzelnen 
Stellen, namlich in der Mitte und an den vier Ecken, und dann ganz. Der zweite 
Typus kennt nur eine einmalige Salbung der Mensa, die bloB mit Chrisam erfolgt 
und lediglich auf den vier Ecken derselben vollzogen wird. Von einer Salbung 
des Sepulcrums ist im ersten Typus keine Rede; nach dem zweiten wird dasselbe 
nicht nur an den vier Ecken gesalbt, es wird auch die VerschluBplatte oben mit 
Chrisam bezeichnet. Endlich hat bloB der erste Typus ein Konsekrationsgebet, 
wie auch nur er eine Inzensierung des Altares nach dessen Lustration und Salbung 
kennt. Ebenso soll lediglich nach dem ersten Typus vor der Beisetzung der 
Reliquien ein Velum zwischen Altar und Volk ausgespannt werden”. 

Es sind, wie aus dem Gesagten mit aller Deutlichkeit und Bestimmtheit erhellt, 
zum Teil tiefgreifende Verschiedenheiten, die zwischen den beiden Typen bestehen. 
Da nun aber der zweite derselben zweifellos rémisch ist, kann der erste das 
unmoglich ebenfalls sein; eine Bestatigung der schon gemachten Feststellung, dab 
wir in ihm den gallikanischen Ordo der Altarweihe zu erkennen haben. 


Aus Spanien und England fehlen fiir die Karolingerzeit nahere Nachrichten 
tiber den Ritus der Altarweihett. Die ersten Angaben tiber den in Irland gebrauch- 
lichen Altarweiheritus stammen erst aus dem 11. Jahrhundert. Sie finden sich in 
einer irischen Erklarung der Kirch- und Altarweihe’. 


* Sehr gut tritt das auch in den Erzahlun- 
gen Gregors von Tours zutage, so Vitae PP. 
c. 8, n. 8 (M.G. SS. rer. Merov. I, 698): Sacravi 
altare, decerpsi fila de linteo (welches auf dem 
Kopf des hl. Nicetius geruht hatte), locavi in 
templo, dictis missis, facta oratione discessi; 
c. 15, nm. 1 @. ec. 421): Consecrato altari... 
celebratis missis, cum capsulam reliquiarum 
in loculo cuperent collocare etc.; De gloria 
conf. c. 20 (1. c. 759): Altare, quod erexeramus, 
sanctificavimus, regressique ad basilicam (wo 
die Reliquien bis dahin aufbewahrt worden 
waren) reliquias admovimus. 


10 Wenn auch der Ordo des Sakramentars 
Drogos von Metz der Ausbreitung eines Velums 
gedenkt, so ist das eine der Entlehnungen, die 
er beim ersten Typus gemacht hat. 


11 Finige sparliche Angaben bei D. Marius 
Férotin, Le Liber ordinum en usage dans 


V’Eglise wisigothique et mozarabe d’Espagne 
(Paris 1904) 506s. und Ebend., Le Liber Moza- 
rabicus sacramentorum (Paris 1912) 889s. An 
der letztgenannten Stelle sind Antiphonen ver- 
zeichnet, welche bei dem Einzug in die Kirche, 
der Reliquienrekondition und der Bekleidung 
des Altares zu singen waren. Die Uberschrift der 
letzteren Ad oleandum altare ist irrig; es muB, 
worauf auch deutlich die erste Antiphon. In- 
duit te Dominus tunica jucunditatis hinweist, 
heiBen: Ad velandum altare. Die Antiphonen 
sind véllig verschieden von der im rémischen 
und gallikanischen Ritus gebrauchlichen. 

12 Ver6ffentlicht von T. Olden in Trans- 
actions oft the St. Paul’s Ecclesiological Society 
IV, 2 (London 1897) 98s. und von Whitley 
Stokes, The Lheabar Breac tractate on the con- 
secration of a church in Miscellanea Lingu- 
istica in onore di Graziadio Ascoli (Torino 1901) 
363 s.). 
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Ill. DER ALTARWEIHERITUS IN DER ZWEITEN HALFTE DES 
MITTELALTERS 


Im 9. Jahrhundert beginnt die Mischung der beiden Typen, von der 
uns ein friihes, lehrreiches Beispiel bereits das Sakramentar Drogos von Metz 
bot. Eine feste Norm und bestimmte Gesichtspunkte gab es fiir sie nicht. 
Man nahm aus den beiden Typen, was man fiir passend hielt, indem man 
das ihnen Entlehnte bald lose aneinander fiigte, bald das eine in das 
andere hineinwirkte. Orationen des einen Typus traten entweder schlechthin 
an die Stelle von solchen des andern oder wurden diesem als aliae zum be- 
liebigen Gebrauch des Bischofs beigegeben, so da8 z. B. nicht selten an 
Stelle von zwei vier oder fiinf Konsekrationsgebete traten, die inhaltlich 
zuletzt dasselbe besagten. Nicht zufrieden mit den feierlichen Umziigen um 
die Kirche, welche die Kirchweihe einleiteten, fiigte man vielfach noch 
weitere bei der Einfiihrung der Reliquien ein. Auch behielt man haufig die 
Salbung der Ecken der Mensa, welche im zweiten Typus der Beisetzung der 
Reliquien folgt, bei, trotzdem die Mensa schon vorher zweimal mit Kate- 
chumenen6l und einmal mit Chrisam an denselben Stellen gesalbt worden war. 


Bezeichnende Belege bietet der Ordo der Altar- und Kirchweihe des sog. 
Egbertpontifikales, des Pontifikales von Jumiéges (Lanalet), des Dunstanpontifikales, 
des Pontifikales des Bischofs Halinardus von Lyon (f 1/52), der Pontifikalien von 
Noyon, Narbonne, Cahors’, des Sakramentars Ratolds von Corbie (10, Jahrhundert) in 
der Nationalbibliothek zu Paris’, eines Mainzer Pontifikales (10. Jahrhundert) in der 
Kgl. Bibliothek zu Briissel®, des Gundekarpontifikales zu Eichstatt (11. Jahrhundert), 
eines Pontifikales von Trier (11.—12. Jahrhundert) in der Nationalbibliothek zu Paris?, 
eines Kolner Pontifikales (11. Jahrhundert) in der Vaticana®, eines Pontifikales von 
Cambrai (11. Jahrhundert) in der Kélner Dombibliothek*®, eines Kélner Pontifikales 
daselbst (12. Jahrhundert)’, eines Werdener Pontifikales in der Kgl. Bibliothek zu 
Berlin® u. a. 

Im Ordo des Pontifikales des Bischofs Halinardus von Lyon haben wir z. B. 
eine doppelte Lustration des Altares. Die eine fand, wie gewohnlich, gleich bei 
Beginn der Altarweihe statt, die andere unmittelbar vor der Beisetzung der 
Reliquien. Jene entnahm der Schreiber des Pontifikales dem ersten (gallikanischen), 
diese dem zweiten (rémischen) Typus der Altarweihe. Im sog. Eghertpontifikale 
ist das Formular der Weihe des Portatiles von dem Schreiber in sinnloser Weise 
unter Preisgabe seines Charakters zu einem Ordo der Weihe des altare fixum 
gemacht und als solcher dem Ritus der Reliquienrekondition eingefiigt worden’. 
Haufig ist die vorerwahnte, zu zwei verschiedenen Zeiten sich vollziehende Salbung 
der Ecken der Mensa. Sie findet sich in den meisten der genannten Pontifikalien. 


Die Mannigfaltigkeit der nachkarolingischen Ordines der Altarweihe ist 
bis in das spétere Mittelalter ungemein gro8, so daB man bis dahin nur sehr 
selten Beispiele derselben findet, die einander véllig gleichlauten. Allerdings 
sind die Abweichungen meist von geringerer Bedeutung; oft betreffen sie nur 
sehr Nebensachliches. Besonders gro8 ist die Verschiedenheit in den Gebeten 


‘ Alle bei Marténe 1. 2, c. 13, ordo 1s.; II, 5 Ottob. 167. 
246 s. SiGe ate 
25. 1) 12052: 7 Genel Sos 
5 N. 1814/1816. 8 Ms. theol. lat. f. 363. 


“ F. 1. 13313; ® Mart. 1. c. ordo 2; II, 249. 
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und den vom Klerus gesungenen Teilen, den Antiphonen und Psalmen. Erst 
seit dem ausgehenden 13. Jahrhundert macht sich eine erheblichere Uberein- 
stimmung der Pontifikalien beziiglich des Ordos der Altarweihe bemerklich, 
hauptsachlich wohl infolge des Einflusses, den gewisse Pontifikalien ausubten, 
wie beispielsweise das oft abgeschriebene Pontifikale des Durandus von Mende 
(f 1296). Leider ist es bei der jetzigen Lage der Dinge, solange namlich nicht 
der ganze Bestand der spatmittelalterlichen Pontifikalien einer ins einzelne 
gehenden, vergleichenden Untersuchung hat unterzogen werden k6énnen, nicht 
méglich, die Beziehungen der verschiedenen Handschriften zueinander und 
die eine gré8ere Vereinheitlichung bewirkenden Einfliisse naher festzustellen. 

Ihren letzten Grund hatte die Mannigfaltigkeit, die uns in den mittelalterlichen 
Ordines der Altarweihe entgegentritt, in dem Umstand, daB es noch kein Pontifikaie 
gab, dessen Gebrauch allgemein vorgeschrieben war. Welches Formular zur Weihe 
des Altares verwendet werden sollte, das zu bestimmen, war, soweit nicht eine 
ortliche Gewohnheit bestand oder die Suffragane dem Brauch der Metropolitankirche 
zu folgen hatten, Sache der einzelnen Bischéfe, deren Befugnisse in liturgischen 
Angelegenheiten beim Mangel einer zentralen Instanz, wie es heute die Kongregation 
der hl. Riten ist, sehr weit gingen, ja entsprechend den damaligen Verhaltnissen sehr 
weit gehen muBten. Indessen ist die Mannigfaltigkeit der Altarweiheordines in den 
mittelalterlichen Pontifikalien zum grofen Teil auch auf die Schreiber derselben 
zuruckzufihren, die nicht immer blo8& Kopisten waren, sondern sich auch als Kom- 
pilatoren und Korrektoren betatigten, indem sie ihre Hauptvorlage in den Rubriken 
wie in den Gebeten nach anderen ummodelten und bereicherten. 

Um bei der groBen Verschiedenheit, welche die Ordines der Altarweihe 
in der zweiten Halfte des Mittelalters zeigen, ein méglichst tibersichtliches 
Bild der Entwicklung zu erhalten, welche der Ritus der Altarkonsekration 
im Verlauf jenes Zeitalters nahm, erscheint es zweckmafBig, die einzelnen 
Hauptbestandteile desselben gesondert voneinander darzustellen, wie sie uns 
nach der Folge der Jahrhunderte seit der Wende des ersten Jahrtausends in 
den Ordines des Mittelalters entgegentreten. 


1. Der Lustrationsritus. Das Lustrationswasser be- 
steht seit dem 10. Jahrhundert stets aus Wasser, Salz, Asche und 


W ein, wie im ersten Typus der Altarkonsekration der Karolingerzeit. 

Chrisam kommt nur in einigen wenigen Ordines im Festhalten an den im 
zweiten karolingischen Altarweihetypus niedergelegten Brauch zu diesen vier 
Elementen als fiinftes hinzu, wie z. B. um die Wende des 10. Jahrhunderts in dem 
Ordo des Dunstanpontifikales und des Pontifikales von Lanalet (Jumiéges), im 
12 Jahrhundert in dem Altarweiheritus eines Pontifikales des Magdalenenkollegs 
zu Oxford* und noch zu Beginn des 16. in dem Ordo des Pontifikales des Erzbischofs 
Bainbridge von York, in dem letztgenannten freilich? mit einer wichtigen Beschran- 
kung. Mit dem mit Chrisam versetzten Wasser sollen namlich nur die finf Kreuz- 
chen auf der Altarmensa und der zum Verschlu8 des Sepulcrums bendotigte Mortel 
gemacht werden, zur Besprengung des Altares muB sich der Bischof dagegen der 
aqua non chrismata bedienen, desgleichen hat er nur dieses zu benutzen, wenn er 
nach Lustration der Kirche den Altar mit dem gesegneten Wasser abwascht. Es 
sind bemerkenswerterweise namentlich Pontifikalien angelsachsischen und englischen 
Ursprungs, in denen dem Lustrationswasser Chrisam zugesetzt wird. 


1H. A. Wilson, The Pontifical of Magdalen 2 $S. n. 61. The York Pontifical (London 
College (London 1910) 108. 1875) 104. 
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Nach dem Ordo im Pontifikale des Erzbischofs Halinardus von Lyon besteht 
das zur ersten Lustration des Altares geweihte Wasser, wie gewohnlich, aus Wasser, 
Salz, Asche und Wein; Chrisam wird demselben, dem Ordo zufolge, nur fir die 
zweite vor der Reliquienrekondition stattfindende Lustrierung des Altares und fir 
die Anfertigung der Malta hinzugefiigt. Auch in diesem Falle haben wir ein Nach- 
leben des zweiten (rémischen) Typus der Altarweihe, dessen Rubrik der Kompilator 
des Lyoner Pontifikales wortlich tibernommen hat. 


Eine eigentiimliche Gepflogenheit bestand in Irland. Man flgte dort dem 
Wasser auBer Wein nicht Salz und Asche, sondern Oblaten (unkonsekrierte Hostien) 
bei. Wie der irische Traktat iiber die Kirch- und Altarweihe angibt, geschah das, 
weil taglich bei der Messe eben diese Gegenstande dargebracht wurden’. 


Der Ritus der Wasserweihe ist seit dem 10. Jahrhundert im 
ganzen der gleiche wie heute, nur wechseln die Gebete in den verschiedenen 
Pontifikalien. Auch wurde die Mischung von Salz und Asche nach ein- 
zelnen nicht dreimal in Kreuzesform in das bereits exorzierte Wasser ge- 
streut, sondern nur einmal, wie im Pontifikale Dunstans, im Pontifikale von 
Cambrai‘ u. a. Immerhin war das erstere schon im 10. und 11. Jahrhundert 
das Gewohnliche. 


Die Mischung von Salz und Asche erfolgte bis in das spate Mittelalter hinein 
ohne Begleitspruch. Erst im Laufe des 14. Jahrhunderts kommt ein solcher dabei 
allmahlich in Gebrauch. Bei der Vermischung des Salzes und der Asche mit dem 
Wasser haben vereinzelt bereits Pontifikalien des 10. und 11. Jahrhunderts ein 
begleitendes Gebet. So betet der Bischof nach dem Werdener Pontifikale bei der 
Zeremonie die Oration Exorcizo te, creatura aquae®, nach dem Egbertpontifikale die 
Oration Deus invictae virtutis auctor®, nach einem Pontifikale von Cahors die 
Oration Aeterne omnipotens Deus’. Ein Begleitspruch zur Vermischung des Salzes 
und der Asche mit dem Wasser, der an den heute gebrauchlichen anklingt, findet 
sich schon in Pontifikalien des 11. und 12. Jahrhunderts, wie z. B. im Pontifikale 
von Cambrai in der Kélner Dombibliothek und in dem vorhin erwahnten Pontifikale 
des Magdalenenkollegs zu Oxford’. Er lautet: Haec commixtio salis et cineris cum 
aqua benedicta sit sanctificata, sit ad consecrationem huius ecclesiae et altaris in 
nomine Domini oder in nomine Patris et Filii et Spiritus sancti. 


Beim Eingiefien des Weines betete der Bischof bis in das spatere Mittelalter 
gewohnlich das Gebet: Creator et consecrator generis humani, das er schon nach 
dem Gelasianum bei dieser Zeremonie sprach. Das Werdener Pontifikale heiBt ihn 
die Vermischung mit den Worten begleiten: Deum omnipotentem, fratres carissimi, 
in cuius domo mansiones multae sunt, supplices deprecamur, ut habitaculum istud 
benedicere et custodire dignetur per aspersionem huius aquae cum vino mixto. Ein 
Gebetsspruch, der dem heute bei der Zeremonie vom rémischen Pontifikale vor- 
geschriebenen nahe verwandt ist, begegnet uns bereits im 11. Jahrhundert im Ponti- 
fikale von Cambrai in der Kélner Dombibliothek und im 12. im Pontifikale des 


3 § 17 bei Whitley Stokes, The Lheabar 
Breac tractate on the consecration of a church 
in Miscell. ling. in onore di Graziadio Ascoli 
(Torino 1901) 371. 

4 Mart. 1. 2, c. 3, ordo 4 und 10; II, 256 und 
272. 

5 Vgl. auch den Ordo von Reims, Noyon 
und Cambrai bei Marténe 1. 2, c. 13, ordo 5, 
6 und 10; II, 259 260 272. 

6 Ibid. ordo 2; II, 247; vgl. auch den Ordo 


des Pontifikales yon Lanalet und des Dunstan- 
pontifikales (ibid. ordo 3 und 4; II, 250 256). 


‘ Ibid. ordo 7; II, 262; vgl. auch den Ordo 
Pear aaa von Narbonne (ibid. ordo 8; 
5 AD 


* The pontifical of Magdalen College 107; 
vel. auch den Ordo vulgatus bei M. Hittorp, 
De div. eccl. offic. (Paris 1610) 124 und den 
Ordo des Pontifikales yon Apamea (Marténe 
1. 2, ec. 13, ordo 11; II, 274). 
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Magdalenenkollegs zu Oxford: Fiat commixtio haec aquae et vini ad consecrationem 
huius ecclesiae vel altaris in Christo Jesu, Domino nostro?. 


Die Lustration des Altares findet nach dem Ordo des Egbertponti- 
fikales, des Dunstanpontifikales, des Pontifikales von Lanalet, des Pontifikales 
von Cahors und sonstiger Pontifikalien des 10. und 11. Jahrhunderts” so statt, 
wie es das Gelasianum und der erste Typus der Karolingerzeit vorschreiben, 
also in der Weise, da8 der Bischof mit dem Finger, den er in das geweihte 
Wasser getaucht hat, auf die Ecken der Altarmensa ein Kreuz zeichnet. 


Andere Ordines des 10. und 11. Jahrhunderts begniigen sich jedoch 
damit nicht mehr. Sie-wollen vielmehr, daB der Bischof mit dem Lustrationswasser 
auch in der Mitte der Mensa ein Kreuz mache, wie z. B. der Ordo eines Pontifikales 
von Mainz in der Kgl. Bibliothek zu Briissel**, eines Pontifikales von Reims”, des 
Pontifikales von Cambrai in der Kélner Dombibliothek, des Werdener Pontifikaies 
in der Kg). Bibliothek zu Berlin, eines Trierer Pontifikales in der Nationalbibliothek 
zu Paris*®, des Gundekarpontifikales zu Eichstatt, eines Kéolner Pontifikales in der 
Vaticana**, eines der beiden Caeremonialien im Museum zu Vich, des Heinrich- 
pontifikales in der Staatsbibliothek zu Bamberg*, des Pontifikales von Verden in 
derselben Bibliothek u. a. 

Es sind namentlich die deutschen Pontifikalien jener Zeit, welche den Bischof 
anweisen, die Mensa an fiinf Stellen, in der Mitte und auf den vier Ecken, mit dem 
Lustrationswasser zu bezeichnen, wahrend die englischen und franzésischen in 
zaherem Festhalten an der tiberlieferten Sitte sich mit vier Kreuzchen auf den Ecken 
begniigen. Nach dem Altarweiheordo des Pontifikales von Narbonne* soll der Bischof, 
nachdem er auf die vier Ecken mit dem Lustrationswasser Kreuzchen gezeichnet hat, 
auch noch die ganze Mensa waschen. Nur von einer Waschung derselben sprechen 
der Ordo im Sakramentar Leofrics von Exeter (+ 1072)?” und ein Ordo ambrosianus 
ad consecrandam ecclesiam et altaria’®. Sie ist ersichtlich ein Uberrest aus dem 
zweiten (rémischen) Typus des Altarweiheritus der Karolingerzeit. 

Ein eigentiimlicher Brauch bestand, wie wir aus dem irischen Traktat tiber 
die Kirchweihe ersehen’®, in Irland. Der Bischof ritzte hier nach der Wasserweihe 
mit seinem Messer in die Altarplatte auf ihren vier Ecken, in ihrer Mitte sowie in 
der Mitte ihrer 6stlichen und westlichen Seite je ein Kreuzchen ein — zusammen also 
sieben — und wusch dann die ganze Mensa mit dem gesegneten Lustrationswasser ab. 


Die BesprengungdesAltares, die sich an die Bezeichnung des- 
selben mittels des Lustrationswassers anschlof8, erfolgte wie nach dem galli- 
kanischen Altarweihetypus der Karolingerzeit, so auch nach den Ordines des 
10. und 11. Jahrhunderts gewéhnlich zu sieben Malen, wobei der Bischof 
ebensooft um den Altar herumging. 


Nur dreimal wird dieser besprengt nach dem Ordo des Pontifikales von Reims 
und Noyon”, des Pontifikales von Trier in der Nationalbibliothek zu Paris, des 
K6lner Pontifikales in der Vaticana, des Werdener in der Kgl. Bibliothek zu Berlin 
und des Pontifikales von Verden in der Staatsbibliothek zu Bamberg. Auch im 


2S Cam LOss 18 Studi e testi VII, Giov. Mercati, Antiche 
10 Mart. I. 2, c. 13, ordo 2:s.; II, 247s. reliquie liturgische ambrosiane e romane (Roma 
11, N. 1814/16. 1903) 23. Der in einer Handschrift des 11. Jahr. 
Jee MATa. Gals: Ordo) Os 1), 209. hunderts erhaltene Ordo ist nach Ausweis des 
MTA IE, alee le} tiberaus reich entwickelten Kirchweiheritus 
14 Ottob. 167. nachkarolingisch. Der Ordo der Altarweihe ist 
15 Cod. 53. nicht vollstandig. 


16 Mart. 1. 2, c. 13, ordo 8; II, 265. 19 
17 F, E, Warren, The Leofric missal (Oxford Vel oben 1o2, 620, Noters: 
1883) 219. 20 Mart. 1. 2, c. 13, ordo 5 6; II, 260 261. 
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Ordo des Pontifikales von Cambrai in der Dombibliothek zu K6ln hieB es urspriing- 
lich: Aspergat ipsum altare tribus vicibus, doch wurde dann tribus in septem 
verbessert. Auch bei nur dreimaliger Besprengung ging der Bischof in der Regel 
um den Altar herum. Vor dem Altar stehend, scheint er sie nach dem Ordo des 
Pontifikales von Reims und Noyon vorgenommen zu haben. 

Eine ungewohnlich ausgiebige Besprengung ordnet das Pontifikale des Bischofs 
Halinardus von Lyon an. Hat der Konsekrator die Mensa auf den Ecken mit vier 
Kreuzchen bezeichnet, so tritt er vor den Altar und besprengt ihn siebenmal. Dann 
geht er unter fortwahrender Besprengung ebensooft um ihn herum. AuSerdem 
besprengt er ihn noch jedesmal, wenn er nach der zweimaligen Lustration der Kirche 
zum Altar zurtickgekehrt ist?*. 

In den Ordines des 12. und der folgenden Jahrhunderte ist stets eine 
fiinffache Bezeichnung der Mensa mit Lustrationswasser vorgeschrieben, in ihrer 
Mitte und auf ihren vier Ecken. Eine Ausnahme macht nur ein Pontifikale von Riga 
(14. Jahrhundert) in der Vaticana’, das lediglich von einer Bezeichnung in medio 
mensae altaris spricht, doch mag das nur die Folge einer Unachtsamkeit des Kopisten 
sein. Ein dem 14. Jahrhundert angehérendes Pontifikale in der Staatsbibliothek zu 
Bamberg heift den Bischof das erste Kreuz machen in longum et latum per totum 
altare, eine Rubrik, die uns auch im Pontifikale Clm. 23803 der Minchener Staats- 
bibliothek begegnet, nur daB nach diesem letzteren die Zeremonie sowie die auf sie 
folgende Bezeichnung der Ecken dreimal nacheinander vollzogen werden muf. In 
dem Pontifikale n. 9216 der Briisseler Staatsbibliothek (14. Jahrhundert), den Ponti- 
fikalien Borgh. 11 A (15. Jahrhundert) und Borgh. 35A2 (14. Jahrhundert) der 
Vaticana, dem Pontifikale des Magdalenenkollegs zu Oxford (12. Jahrhundert) und 
dem Pontifikale des Erzbischofs Bainbridge von York (Beginn des 16. Jahr- 
hunderts)?”* ist auBer den fiinf Kreuzchen auch noch eine Abwaschung der ganzen 
Mensa angeordnet. Die drei ersten sind franzésischer Herkunft, die beiden anderen 
geben englischen Brauch wieder. Die Waschung der Mensa geschah ibrigens erst 
nach der Besprengung des Altares, bevor das Lustrationswasser an seinem Fuf 
xuusgegossen wurde. 


Wahrend sich die Praxis beztiglich der Bezeichnung des Altares seit 
Ausgang des 11. Jahrhunderts dem Gesagten zufolge bald. allgemein dahin 
befestigte, da&B mit dem geweihten Wasser nicht mehr blo8 vier, sondern 
fiinf Kreuzchen auf die Mensa gemacht werden, blieb sie hinsichtlich der 
Zah] der Besprengungen — ob sieben- oder nur dreimalige — bis in das 
spate 15. Jahrhundert schwankend. 


Immerhin war es, wie schon im 10. und 11., so auch in den nachstfolgenden 
Jahrhunderten das haufigere, den Altar siebenmal mit dem Lustrationswasser zu 
besprengen, im 14. und 15. aber sind die Ordines, die nur eine dreimalige Besprengung 
wollen, sogar schon recht selten, wenngleich solche noch immer hier und da vor- 
kommen. Einzelne Pontifikalien stellen es in das Belieben des Bischofs, eine sieben- 
malige oder blo eine dreimalige vorzunehmen, wie ein Pontifikale der Colombina 
zu Sevilla (14.15. Jahrhundert), die Pontifikalien Ottob. 502 (14. Jahrhundert), 
Ottob. 1037 (15. Jahrhundert), Vat. lat. 1145 (15. Jahrhundert), Vat. lat. 1156 
(15. Jahrhundert) und Reg. lat. 280 (15. Jahrhundert) der Vatikanischen Bibliothek 
sowie das Pontifikale des Erzbischofs Bainbridge, alles Schépfungen des aus- 
gehenden Mittelalters. 


Besprengt wurde in Regel der ganze Altar, also Mensa und Stipes. Es 
sind Ausnahmen, wenn die die Zeremonie betreffende Rubrik nur von einer Be- 


2’ Martel .2> Clos 0rdo) 9s) Lis 259s 22a SS., Henderson, The York Pontifical - 
*2 Borgh. 14 A. 1. don 1875) 104 f. a 
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sprengung der Mensa redet, wie es z. B. in einem Mainzer Pontifikale geschieht*. 
Bisweilen geben die Ordines ausdriicklich an, es sollten sowohl Stipes als Mensa 
besprengt werden, wie im Pontifikale der Miinchener Staatsbibliothek Clm. 10073, 
in Pontifikalien von Verdun, Elne und Rouen”, in Pontifikalien von Béziers und 
Sirmium” u. a. Nach einem in der Vatikanischen Bibliothek befindlichen Pontifikale 
von Maguelonne”, soll der Bischof die Mensa sieben-, den Stipes dreimal besprengen; 
andere, wie ein Pontifikale von Sens in der Kgl. Bibliothek zu Briissel*’, ein Ponti- 
fikale von Paris in der Pariser Nationalbibliothek?’, und das Pontifikale f. 1. 10577 
derselben Bibliothek weisen den Konsekrator an, bei der Besprengung des Altares 
unten zu beginnen und allmahlich zur Mensa hinaufzusteigen. Es sind alles Ponti- 
fikalien des spateren -Mittelalters, namentlich des 15. Jahrhunderts, die derartige 
eingehendere Rubriken tiber die Besprengung des Altares enthalten. 


Besprengt sollte der Altar auch nach den Ordines des spateren Mittel- 
alters an allen Seiten werden, in circuitu, wie es in den Ordines 
gewohnlich hei®t. Es vermerken darum auch die Pontifikalien noch immer 
haufig ausdriicklich, da8 der Bischof bei der Zeremonie um den Altar herum- 
gehen solle. 


Freilich war das nur tunlich, wenn derselbe gentigend freistand. Bei den 
Nebenaltaren war daher ein formlicher Umgang gewohnlich nicht mdoglich, weil 
diese meist der Wand fest vorgebaut wurden, oder doch nur so wenig von ihr ent- 
fernt waren, daf zwischen ihnen und dieser nur ein enger Raum blieb. 

Die Antiphon Asperges me, an die sich der Psalm 50 Miserere an- 
schloB, lassen die Pontifikalien des 10. und 11. Jahrhunderts den Bischof bald schon 
anstimmen, wenn er mit der Bezeichnung der Mensa anfangt, bald erst, wenn er sich 
anschickt, den Altar zu besprengen; nach den spateren aber beginnt er sie meist 
erst, wenn er zur Besprengung tibergeht. Die Antiphon Introibo, mit welcher zu- 
folge dem rémischen Pontifikale nach Beendigung der Wasserweihe die Lustration 
des Altares eingeleitet wird, kommt in den Aalteren Ordines nicht vor. Sie birgert 
sich erst im spateren Mittelalter in dem Ritus der Altarweihe ein. 

Der Segensspruch, mit dem der Bischof heute die einzelnen Kreuzchen 
begleitet, welche er mit dem Lustrationswasser auf die Mensa macht, begegnet 
uns, wenn auch in etwas einfacherer und kirzerer Form, bereits im Eichstatter 
Gundekarpontifikale, im Cambraier Pontifikale der Kélner Dombibliothek und 
im Pontifikale von Narbonne*, den frithesten mir bekannten Beispielen. Sancti- 
ficetur hoc altare in nomine Patris et Filii et Spiritus sancti heiBen die beiden 
ersten den Bischof bei der Zeremonie beten®. Im Pontifikale von Narbonne lautet 
der Begleitspruch lediglich: In nomine Patris et Filii et Spiritus sancti. Allgemeiner 
wird der Brauch, die Bezeichnung des Altares unter einem Gebetsspruch vorzu- 
nehmen, erst in den Pontifikalien des spateren Mittelalters. Auch erscheint das 
Segensgebet nun haufig, wie es heute der Fall ist, durch eine Erwahnung des Hei- 
ligen erweitert, zu dessen Ehre der Altar errichtet wurde und geweiht werden 
sollte. So heiB®t es z. B. in einem Pontifikale von Arles (14. Jahrhundert) in der 
Nationalbibliothek zu Paris*: Sanctificetur hoc altare in nomine Patris et Filii et 
Spiritus sancti et in honore et memoria sanctorum ill. Amen. Pax tecum. 


Dem Lustrationsritus — geschieht die Altarweihe zusammen mit der 
Konsekration der Kirche, so schlieBt sich der Besprengung des Altares zuvor 


28 Mart. 1. 2, c. 16, ordo 3; II, 290. AS NYE Ve ley 
24 Nationalbibliothek zu Paris f. 1. 951, 967 29 Mart. 1. 2, c. 13, ordo 8; II, 265. 


und 9479. : 
25 Vaticana Reg. 1930 und Ottob. 501. 39 Den gleichen Spruch hat auch der Ordo 


26 Ottob. 330. der Kirch- und Altarweihe bei Hittorp 1. c. 125. 
27 N, 9215. PN Tis PPA)! 
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noch die des Gotteshauses an — folgt schon in den Ordines des 10. und 
11. Jahrhunderts regelmiBig eine Rubrik, welche den Bischof an- 
weist, mit dem Lustrationswasser den geweihten Mor- 
tel (malta) zu machen, der bei der Reliquienrekondition zur Befesti- 
gung des Verschlusses des Sepulcrums dient, hierauf das noch ubrige 
Wasseram FuB (basis) des Altares auszugieBen und den 


Altar mit einem Linnentuch abzutrocknen. 

Eine Ausnahme machen das Pontifikale des Bischofs Halinardus von Lyon, das 
sog. Egbertpontifikale, das Pontifikale von Lanalet, eines der Caeremonialien im 
Museum von Vich und das mit diesem eng verwandte Pontifikale von Narbonne, 
die drei erstgenannten aber nur insofern, als sie in der fraglichen Rubrik nicht yon 
der Bereitung des Mértels reden, die nach dem Halinarduspontifikale erst bei der Re- 
kondition der Reliquien, bei den zwei anderen aber schon gleich nach der Bereitung 
des Lustrationswassers erfolgt. Die beiden letzten Pontifikalien heifen den Koa- 
sekrator lediglich den Altar abtrocknen. Eine Anordnung betreffs der Herstel- 
lung des Moértels geben sie nicht und brauchten sie nicht zu geben, weil nach 
ihnen zum Verschlu8 des Reliquiengrabes nicht Mortel, sondern Erdpech (bitumen) 
gebraucht werden soll. Alle fiinf Pontifikalien entstammen dem 11. Jahrhundert. 

Die Rubrik, welche die Anfertigung der Malta, das AusgieBen des Wassers und 
das Abtrocknen des Altares vorschreibt, ist teils dem gallikanischen, teils dem 
rémischen Typus der Altarweihe entnommen. Jenem entstammt die Anweisung 
beziiglich des AusgieBens des Wassers und des Abtrocknens des Altares, diesem 
die Bemerkung hinsichtlich der Bereitung des Mortels. Die Verquickung der frag- 
lichen Rubriken der beiden Typen begann schon im 9. Jahrhundert. Denn schon 
der Ordo des Pontifikales von Mailand™, ein Ordo des gallikanischen Typus, hai, 
wenn auch erst als vereinzeltes Beispiel, aus dem rOmischen Altarweiheordo die 
Bereitung der Malta heribergenommen. 

Ausnahmsweise ist auch noch in einigen spateren Ordines am SchinS des Lu- 
strationsritus nur yom Abtrocknen des Altares die Rede, wie z. B. in dem Ordo eines 
Mainzer Pontifikales des 13. Jahrhunderts, eines englischen aus derselben Zeit™, 
und eines Mainzer Pontifikales des 14. Jahrhunderts bei Marténe™. Es hat das seinen 
Grund in dem Umstand, daB die Herstellung des MoGriels in ihnen in den Ritus der 
Reliquienbeisetzung verlegt ist und deshalb das Lustrationswasser bis zu diesem 
Zeitpunkt aufgehoben werden muSte. Ein Pontifikale yon Béziers (15. Jahrhundert) 
in der Vaticana® sowie das Pontifikale Vat. lat. 4744, sagen beziglich des Aus- 
gieBens des Lustrationswassers: Aqua fundatur sive ad baptismum sive ad pedem 
stipitis. Befand sich das Sepulcrum oben im Stipes und wurde deshalb der gréSeren 
Bequemlichkeit halber die EinschlieBung der Reliquien vor der Bezeichnung der 
Mensa, also gleich nach der Segnung des Wassers, vorgenommen, wie es in spat- 
mittelalterlichen Pontifikalien mehrfach angegeben wird, so muBte natirlich auch 
die Anfertigung der Malta alsbald nach dieser Segnung geschehen. 


Die Weisung des rémischen Pontifikales, den Wasserrest per circuitum, 
rings um die Basis des Altares auszugieBen, begegnet uns schon in den Pontifikalien 
von Cahors und St-Thierry sowie in dem irischen Traktat iber die Kirch- und 
Altarweihe, also bereits im 10.—11. Jahrhundert. Spatere Beispiele bieten das 
Pontifikale von Apamea (13. Jahrhundert), das Pontifikale der Biblioteca Colom- 
bina zu Sevilla (14. Jahrhundert), die Pontifikalien 945, 956, 962 der Pariser National- 
bibliothek (alle 15. Jahrhundert) u. a. Ubrigens bleibt es bis zum Ende des Mittel- 
alters das Gewéhnlichere, daB die Ordines sich begniigen, minder bestimmt. stait 


32 Magistretti 8. *4 L. 2, ec. 16, ordo 3; I, 290. 
38 Beide in der Nationalbibliothek zu Paris 35 Reg. 1930. 


(fl. 946 und 1218). 36 Mart. 1. 2, c. 13, ordo 11; I, 274. 
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ad basim per circuitum oder, wie im Pontifikale von Apamea, per gyrum, nur ad 
basim altaris schreiben. 


Den Beschlu8 des Lustrationsritus und zugleich die Uberleitung zum 
Salbungsritus bildet in den Altarweiheordines aus der zweiten Halfte des 
Mittelalters eine Inzensierung des Altares. Sie ist aus dem gallikani- 
schen Altarweiheordo der Karolingerzeit heriibergenommen. 


Fand die Beisetzung der Reliquien unmittelbar nach der Lustration des Altares 
statt, so daB sie sich zwischen diese und den Salbungsritus einschob, so schloB sich 
die Inzensierung erst an die Reliquienrekondition an. Es sind nur wenige Ponti- 
fikalien, die sie nicht “kennen, meist englische oder mit englischen verwandte, wie 
das Pontifikale von Lanalet, das Dunstanpontifikale und das Pontifikale im Magda- 
lenenkolleg zu Oxford. 


Uber die Weise, wie die Inzensierung vollzogen werden sollte, bestimmen die 
alteren Pontifikalien nichts Naheres. Die jiingeren geben bisweilen an, sie habe in 
Kreuzform zu geschehen, wie z. B. das Pontifikale Borgh. 72A1 der Vaticana: 
Facit crucem cum incenso super altare, das Pontifikale Borgh. 72A1 (14. Jahr- 
hundert) der Vaticana: Facit crucem cum incenso super altare, das Pontifikale Vat. 
lat. 4745 (14. Jahrhundert): Ponat incensum in forma crucis*’, ein Pontifikale von 
Cuenca (13. Jahrhundert) der Bibliothek zu Tours®: Deferat incensum super altare 
cum thuribulo et faciat crucem, das Pontifikale Nouv. acqu. f. 1. 330 der Pariser 
Nationalbibliothek (13. Jahrhundert): Hoc expleto faciat crucem desuper (sc. altare) 
cum thuribulo, ein Pontifikale der Biblioteca Colombina zu Sevilla (14.—15. Jahr- 
hundert): Facit per thuribulum crucem super altare u. a. Ein Pontifikale von Mainz 
aus dem 13. Jahrhundert weist den Bischof an, den Altar nach der Lustration in 
modum crucis et ad latera zu inzensieren®. Nach einem Trierer Pontifikale des 
14. Jahrhunderts, einem Limoger des 13.*°, dem Pontifikale Ottob. 501 der Vaticana, 
den Pontifikalien Clm. 10073 und 23803 (15. Jahrhundert) in der Miinchener Staats- 
bibliothek u. a. soll er die Inzensation in der Mitte und tiber den Ecken der Mensa 
vornehmen. Ein Pontifikale von Bergamo (15. Jahrhundert) in der Vatikanischen 
Bibliothek“ und das Pontifikale Reg. lat. 1930 (15. Jahrhundert) derselben aber 
wollen, da nicht nur die Mensa in der Mitte und auf den Ecken inzensiert werde, 
daB vielmehr der Konsekrator auch noch dreimal bzw. drei- oder siebenmal inzen- 
sierend rings um den Altar herumgehe. 

2. Der Ritus der Altarsalbung. Der Ritus der Altarsal- 
bung (Tafel 114) bietet in den Altarweiheordines des 10. und 11. Jahr- 
hunderts ein wechselndes Bild. Man erkennt alsbald, da8 man sich noch 
in einer Zeit grofer liturgischer Freiheit, aber auch in einem Stadium des 
Flusses und frischer Entwicklung befindet. 

Im Ordo des Sakramentars Leofrics von Exeter ist nur von einer einzigen Sal- 
bung der Ecken der Mensa mittels Chrisam die Rede. Der Ordo im Sakra- 
mentar Ratolds von Corbie in der Pariser Nationalbibliothek f. 1. 12052 14Bt den Bischof 
die Mensa in der Mitte und auf den vier Ecken in Kreuzform zuerst mit Kate- 
chumenenol und dann ebenso mit Chrisam salben. In gleicher Weise sollte die 
Salbung der Mensa nach den Pontifikalien von Reims und Noyon', dem K6lner 
Pontifikale der Vaticana?, dem Cambraier der KéIner Dombibliothek, dem Werdener der 
Kgl. Bibliothek zu Berlin, dem Pontifikale von Verden in der Bibliothek zu Bamberg, 
dem Mainzer Pontifikale in der Kgl]. Bibliothek zu Brtssel*, dem Trierer Pontifikale in 


37 Vgl. auch Vat. lat. 1152 und Reg. lat. 280. 41 Vat. lat. 1145. 


38 Ms. n. 236. 1 Mart. 1. 2, c. 13, ordo 5 und 6; II, 259 260. 
59 Nationalbibliothek zu Paris f. l. 946. 2 Ottob. 167. 


4° Ebenda f. 1. 950 und nouv. acqu. f. 1. 381. 5 N. 1814/16. 
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der Nationalbibliothek* vorgenommen werden. Eine doppelte Salbung mit O] statt einer 
bloB einmaligen schreiben vor das Dunstanpontifikale®, das Halinarduspontifikale®, das 
Heinrichpontifikale von Bamberg’ und das Gundekarpontifikale zu Eichstatt, denen 
zufolge der Bischof die Mensa in der Mitte und auf den Ecken zuerst zweimal mit 
dem hl. 61 und dann einmal mit Chrisam salben soll. Nach dem Egbertpontifikale®, 
dem Pontifikale von Lanalet®, den Pontifikalien von Cahors und St-Thierry* sowie 
einem der beiden Caeremonialien im Museum zu Vich soll jeder der drei Salbungen 
eine Salbung der ganzen Mensa folgen, wie es schon der gallikanische Altarweihe- 
ordo der Karolingerzeit will. Auch das Pontifikale von Narbonne und das zweite 
Caeremoniale von Vich ordnen nach jeder der drei Salbungen der Mitte und der Ecke 
der Mensa noch eine solche der ganzen Oberflache derselben an, doch sollen nach 
ihnen alle Salbungen ausschlieBlich mit Chrisam vollzogen werden. Katechumenenol 
kommt nach diesen beiden Ordines bei der Altarsalbung nicht zur Verwendung. In 
Irland war es, wie wir dem irischen Traktat iber die Kirchweihe* entnehmen, 
Gepflogenheit, daB der Bischof die Mensa an sieben Stellen mit hl. Ol salbte. Es 
waren die Orte, an denen er vor der Lustration des Altares mit dem Messer ein 
Kreuzchen eingeritzt hatte. Wie man sieht, konnte die Mannigfaltigkeit kaum groBer 
sein. 

Die Pontifikalien des 12. Jahrhunderts zeigen bereits eine gréSere Uber- 
einstimmung im Ritus der Altarsalbung. Es ist eine Ausnahme und ein Nachklang 
friiheren Brauches, wenn ein Pontifikale von St-Germain-des-Prés in der Pariser 
Nationalbibliothek (f. 1. 14832) den Bischof die Mensa nur zweimal in der Mitte und 
auf den Ecken salben 1aBt, das erstemal mit Katechumenen6ol, das zweitemal mit 
Chrisam. In der Regel schreiben die Pontifikalien nunmehr entweder eine vier- 
oder eine dreimalige Salbung vor, d. i. entweder eine dreimalige oder eine zweimalige 
Salbung mit Katechumenen6ol und eine einmalige mit Chrisam. Beispiele ftir eine 
viermalige Salbung bietet der Ordo vulgatus bei Hittorp**, das Pontifikale Ottos von 
Bamberg in der Bamberger Bibliothek (Cod. 55), ein dem Dom zy Augsburg ent- 
stammendes Pontifikale der Minchener Staatsbibliothek (Clm. 3909) sowie auch ein 
Freisinger Pontifikale daselbst (Clm. 6429), das zwar erst im 14. Jahrhundert 
geschrieben wurde, jedoch eine sklavische Kopie einer Handschrift des 12. Jahr- 
hunderts ist. Nur eine dreimalige Salbung wollen der Ordo romanus ad dedicandam 
ecclesiam bei Hittorp“* und in dem Pontifikale Clm 3917 der Miinchener Staats- 
bibliothek, der Ordo vulgatus dieses Pontifikales, ein Pontifikale von Cambrai*®, 
das Pontifikale Barb. lat. 631 der Vaticana, ein Pontifikale von Rouen in der 
Nationalbibliothek zu Paris (nouy. acquis. f. 1. 306), ein Pontifikale des Magdalenen- 
kollegs zu Oxford*® sowie das Salzburger Pontifikale (Cod. 58) der Bamberger 
Bibliothek. Nach einigen der genannten Pontifikalien, wie den Pontifikalien von 
Salzburg und Cambrai, den Pontifikalien Clm. 3917 der Miinchener Staatsbibliothek 
und Barb. lat. 631 der Vaticana sowie dem Ordo romanus bei Hittorp soll der 
Bischof entsprechend dem alten gallikanischen Brauch jedesmal, nachdem er die 
Mitte und die Ecken der Mensa mittels des Daumens gesalbt hat, auch noch mittels 
der Hand die ganze Mensa salben. Die dreimalige Salbung der Mensa mit Kate- 
chumenen6l scheint vornehmlich in Deutschland Brauch gewesen zu sein. 

Das 13. Jahrhundert schafft eine weitere Form der Salbung; es ist die 
Form, in welcher dieselbe heute nach dem rémischen Pontifikale vollzogen werden 
mu. Die dreimalige Salbung der Mitte und der Ecken der Mensa wurde bei ihr 


105 Ib BB EBE ‘1 Tbid ordo 8; II, 262. 
5 Mart. |. c. ordo 4; II, 256. 12 Vgl. ofen S. 696. 
6 Ibid. ordo 9; II, 269. ‘8 Hittorp 126. 
i ; ee F 14 Hittorp 144. 
fart. 1. c. ordo 2; II, :247. *® Mart. 1. 2, c. 13, ordo 10; II, 272 
® Ibid. ordo 3; II, 250. *° H. A. Wilson, The Pontifical of Magdalen 


10 Thid. ordo 7; II, 262. College (London 1910) 113. 
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beibehalten, von den drei Salbungen der ganzen Oberflache dagegen nur die letzte, 
jedoch wurde zu dieser nicht mehr lediglich Chrisam genommen, sondern auBer 
Chrisam auch Katechumenenol. Auferdem wurde die Salbung der ganzen Ober- 
flache der Mensa, die bis dahin bloB ein Anhangsel der Salbungen in der Mitte und 
auf den Ecken gewesen war, zu einem eigenen, diesen Salbungen gleichstehenden 
Akt. Der Ritus der Salbung wurde auf diese Weise zugleich vereinfacht und 
erweitert. 

Ubrigens ist mir aus dem 13. Jahrhundert bisher nur ein Pontifikale bekannt 
geworden, das diese neue Form der Salbung in seinem Ordo der Altarweihe enthalt, 
ein Pontifikale franzésischer Herkunft in der Nationalbibliothek zu Paris*’. War es 
auch seinerzeit wohl sicher nicht das einzige seiner Art, so kann doch die Form 
im 13. Jahrhundert noch keineswegs sehr verbreitet gewesen sein. Denn es gibt 
selbst unter den vielen Pontifikalien, die sich aus dem 14. Jahrhundert erhalten 
haben, nur erst wenige, die sie aufweisen, wie z. B. die Pontifikalien f. 1. 10577, 
951 (Verdun) und 1220 (Arles) der Pariser Nationalbibliothek sowie die Pontifika- 
lien Ottob. 330 (Maguelonne) und Vat. lat. 6839 (Monreale) der Vaticana, die bis auf 
das letzte wiederum alle franzdésischen Ursprungs sind. Ein Mainzer Pontifikale 
1aBt den Bischof nach den drei Salbungen mit dem Gemisch yon Katechumenen6] 
und Chrisam nicht die Mensa ganz salben, sondern bloB in der Mitte und auf den 
vier Ecken?®. 

In den Pontifikalien des 15. Jahrhunderts kommt die Form, unter dem Einflu8 
des Pontifikales des Durandus, in das sie Aufnahme gefunden hatte, haufiger vor. 
Zu Beginn des 16. Jahrhunderts finden wir sie im Pontifikale des Erzbischofs Bain- 
bridge von York. Durch ihre Aufnahme in das offizielle romische Pontifikale ver- 
drangte sie dann vollstandig die andern, aus denen sie hervorgegangen war. Der 
Grund, daB man in diesem gerade sie bevorzugte, mag der Umstand gewesen sein, 
daB sie gegeniiber den Salbungen, die nur in der Mitte und auf den Ecken der 
Mensa vorgenommen wurden, die reichere und feierlichere war, sich aber vor einer 
Form der Salbungen, bei der sich jeder derselben einer Salbung der ganzen Ober- 
flache anschloB, durch ihre Einfachheit empfahl. 


Die Salbungen in der Mitte und in den Ecken muB8ten, wie die Ordines 
ausdriicklich anzumerken pflegten, in Kreuzesform geschehen. Eine 
Ausnahme macht das Pontifikale von Riga (14. Jahrhundert) in der Vati- 
cana’, nach welchem der Bischof mit dem hl. Ol und dem Chrisam statt 
eines Kreuzchens die Buchstaben Aund 2 auf die Mitte und die Ecken 
der Mensa zeichnen soll. 

In den Antiphonen und Psalmen, wahrend deren die Salbungen 
des Altares vorgenommen wurden, und die wie diese dem gallikanischen 
Typus der Altarweihe entlehnt sind, zeigt sich in den Pontifikalien der nach- 
karolingischen Zeit bis zum Ausgang des Mittelalters im ganzen nur. wenig 
Verschiedenheit. 


Zur ersten der drei Salbungen ist regelmaBig angemerkt die Antiphon 
Erexit Jacob lapidem in titulum mit dem Psalm 83 Quam dilecta. Die Antiphon fehlt 
bei ihr nur in einigen der Alteren Pontifikalien, die bloB eine einmalige Salbung mit 
61 kennen, wie in den Pontifikalien von Noyon und Koln, nach denen sie jedoch bei 
der auf die Salbungen folgenden Inzensierung des Altares angestimmt wird. 

Bei der zweiten Salbung mit KatechumenenOl intonierte der Bischof gewohn- 
lich die Antiphon Mane surgens Jacob” mit nachfolgendem Psalm 45 Deus noster 


17 B. J, 17335. 20 In anderer Leseart: Cum evigilasset Jacob; 
18 Mart. J. 2,.c. 16, ordo 3; IT, 290. so in dem Ordo der Pontifikalien yon Cahors 
19 Borgh. 14, A. 1. und St-Thierry bei Mart. 1. 2, c. 13, ordo 7; II, 262. 
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refugium et virtus, doch kam auch wohl die Antiphon  Sanctificavit Dominus taber- 
naculum suum und, wenngleich selten, Psalm 91 Bonum est confiteri Domino zur 
Verwendung. 

Gréfere Mannigfaltigkeit offenbart sich beziiglich Antiphon und Psalm bei 
der Salbung mit Chrisam. Am haufigsten sind bei dieser freilich die Antiphon 
Hece odor filii mei, und der Psalm 86 Fundamenta ejus in montibus sanctis, doch 
begegnen uns bei ihr auch die Antiphonen Vidit Jacob scalam, Aedificavit Moyses 
altare und Unxit te Deus, welch letztere nach dem heutigen rémischen Pontifikale 
bei der Salbung mit Chrisam gesungen wird, wahrend Ecce odor gemaf demselben 
mach der Salbung der ganzen Oberflache der Mensa angestimmt wird, Statt des 
Psalms 86 finden wir in den Ordines auch wohl Psalm 47 Magnus Dominus et lauda- 
bilis nimis, Psalm 44 Eructavit, Psalm 147 Lauda Jerusalem Dominum und Psalm 132 
Eeoe quam bonum angemerkt. Ein Grund, warum man in diesem Pontifikale die 
eine Antiphon und den einen Psalm nahm, in jenem dagegen andere, ist nicht 
ersichtlich. 


Ein Segensgebet, das bei den einzelnen Salbungen gesprochen 
werden sollte, ist schon in einigen Pontifikalien des 10. und 11. Jahrhunderts 
vermerkt. 


Der Ordo im Sakramentar Leofrics von Exeter heift den Bischof bei der Salbung 
mit Chrisam sprechen: Pax tibi, nach dem Pontifikale des Bischofs Halinardus 
mu er bei ihr beten: Confirmo te et consecro te in nomine Patris et Filii et Spiri- 
tws sancti in honore ill. sancti, ut per ejus intercessionem fiant accepta libamina 
et hostiae super te oblatae ad purgationem peccatorum eorum, pro quibus offeruntur, 
ipso sanctificante et auxiliante, qui vivit et regnat in saecula saeculorum. Amen. 
Bemerkenswert ist, dab dieses Gebet in dem Ordo als oratio ad consecrandum altare 
bezeichnet wird". 


Zufolge dem Cambraier Pontifikale in der Kélner Dombibliothek hat er 
bei der Salbung mit Ol zu sprechen: Sanctificetur hoc altare in nomine Patris et Filii 
et Spiritus sancti. Amen. Pax tecum, bei der Salbung mit Chrisam dagegen: Conse- 
cretur et sanctificetur quaesumus, Domine, hoc altare ad laudem et gloriam nominis 
twi in honore sanctae crucis et veneratione sancti martyris tui-ill. et omnium sanc- 
jorum per istam sanctam unctionem et nostram benedictionem, qui vivis et regnas 
im saecula saeculorum. Amen. Pax tecum”. Nach dem Heinrichpontifikale und 
Gem Pontifikale Ottos von Bamberg in der Staatsbibliothek zu Bamberg* soll der 
Bischof sowohl bei den beiden Salbungen mit Katechumenenél wie bei der Salbung 
mit Chrisam den Spruch beten: Sanctificetur hoc altare in nomine Patris et Filii 
et Spiritus sancti. Amen. Pax tecum. Nach irischem Brauche betete er bei den 
Salbungen der Mensa: Ungere de oleo sanctificato usw.**, nach einem Pontifikale von 
Apamea: Consecrare et sanctificare dignare, Domine Deus, lapidem istum per 
istam unctionem et nostram benedictionem. Per Christum Dominum nostrum. 


*4 Mart. 1. 2, c. 13, ordo 9; II, 269. Das Ponti- maneat eucharistia haereatque in visceribus 


kale hat anfer dem im Text angefihrten noch 
zwei weitere Gebete, die der Bischof an Stelle 
dies ersten sprechen konnte, wenn er die Mensa 
im Ger Mitte und auf den Ecken mit Chrisam 
salbte. Dieselben haben jedoch einen mehr de- 
prekatorischen Charakter. Das erste dieser bei- 
den lautet: Consecrare ac sanctificare dignare, 
domine, hoc altare per istam unctionem et 
mositam benedictionem, in nomine Domini 
mostri Jesu Christi, ut huius altaris tui holo- 
camstum infusa sancti Spiritus tui gratia in 
odorem suavitatis ascendat et accipientibus 
zitgqne sumentibus nobis sive aliis legitima per- 


nostris et vitam concedat aeternam. 


72 Dem zweiten fast gleichlautend ist das Ge- 
bet, welches ein bei Marténe abgedruckter, um 
Wwenigstens ein Jahrhundert jingerer Cam- 
braier Ordo der Kirch- und Altarweihe fir die 
Zeremonie der Salbung mit Chrisam enthalt 
@. 2, c. 13, ordo 10; II, 273). Fir die Salbung 
mit Katechumenendl findet sich in diesem Ordo 
kein Gebetsspruch verzeichnet. 


23 Cod. 53 und 56. 


** Vgi. den irischen Traktat tiber die Kirch- 
und Altarweihe oben S. 696. 
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In den Pontifikalien des 14. und 15. Jahrhunderts hat das die Salbungen beglei- 
tende Gebet eine einheitlichere Form. Es lautete, wenn nach ihnen tiberhaupt ein 
solches bei diesen gesprochen werden sollte, gewohnlich wie im Pontifikale von 
Apamea oder in etwas veradnderter Fassung: Sanctificetur et consecretur hoc 
altare per usw. 


Mit dem Ritus der Altarsalbung, wie er im gallikanischen Ordo der Karo- 
lingerzeit ausgebildet erscheint, ging aus diesem auch der Brauch, den Altar 
ringsum wahrend der Salbungen zu inzensieren, in die 
Pontifikalien der zweiten Halfte des Mittelalters iiber (Abb. S. 662). 


Semper incensum in circuitu ipsius altaris alius sacerdos ferat, sagt z. B. das 
Egbertpontifikale*, girante alio sacerdote thuribulum semper cum incenso in cir- 
cuitu ipsius altaris, ein Pontifikale von St-Thierry?*; semper incensum in circuitu 
ipsius altaris alio sacerdote ferente, das Pontifikale des Metzer Bischofs Reginald 
von Bar (+ 1316) in der Bibliothek zu Metz; et semper sacerdos paratus incenset cum 
thuribulo per circuitum altaris ein romisches Caeremoniale der Vaticana (15. Jahr- 
hundert)?’._ Freilich fand die Zeremonie nicht in alle Pontifikalien Aufnahme. Von 
den Pontifikalien des 10. und 11. Jahrhunderts kennen regelmaBig diejenigen sie 
nicht, welche nur eine einmalige, nicht eine zweimalige Salbung mit Katechumenen6ol 
_vorschreiben, wie die Pontifikalien von Reims und Noyon bei Marténe, das K6olner 
Pontifikale der Vaticana, das Pontifikale von Werden in der Kgl. Bibliothek zu 
Berlin. Aber auch in manchen anderen fehlt sie, und zwar selbst noch in nicht 
wenigen Pontifikalien des spaten Mittelalters, so daB sie bis zum Ausgang des letz- 
teren niemals allgemein gebrauchlich wurde. Es ist das erst durch das roémische 
Pontifikale geschehen. 


Auch die Inzensierung des Altares, mit der der Bischof nach den 
Pontifikalien der zweiten Halfte des Mittelalters den Salbungsrituszu 
beschlie8Ben pflegt, ist dem gallikanischen Altarweiheordo der Karo- 
lingerzeit entlehnt. Sie mangelt nur selten in den Pontifikalien dieser Zeit. 
Selbst diejenigen, die den Bischof anweisen, nach den Salbungen auf den fiinf 
Salbstellen der Mensa Weihrauch zu verbrennen, heiSen denselben haufig zu- 


vor den Altar inzensieren. 

Offerat incensum super altare, sagt beispielsweise das Pontifikale Borgh. 72 A 1 
der Vaticana nach Vollendung der Salbungen; dann ordnet es an: Ponatur incensum 
in medio et in quatuor angulis et incendantur’®. Hoc expleto faciat crucem desuper 
cum thuribulo, lesen wir im Pontifikale nouv. acqu. f. 1. 330 der Nationalbibliothek 
zu Paris und hierauf: Hic ponuntur quinque grana incensi super altare®®. Was die 
Form anlangt, in der sich die Inzensierung vollzog, so zeigt dieselbe in den Ordines 
die gleiche Mannigfaltigkeit wie die Inzensierung des Altares, die nach Beendigung 
des Lustrationsritus stattzufinden pflegte. 

Eine Neuerung gegentiber dem gallikanischen Salbungsritus besteht in vielen 
Pontifikalien aus der zweiten Halfte des Mittelalters darin, daB der Bischof nach 
jeder einzelnen Salbung den Altar oben auf der Mensa, zumal den fimf Salbstellen, 
oder ringsum inzensiert. Ein sehr fries Beispiel bietet das Sakramentar Ratolds von 
Corbie (10. Jahrhundert), ein etwas jiingeres das Rituale von St-Germain-des- 
Prés (zweite Halfte des 12. Jahrhunderts)**. Beide stehen unter den aus ihrer Zeit 
erhaltenen Pontifikalien noch ganz vereinzelt da. In den Pontifikalien des 13. Jahr- 
hunderts wird der Brauch jedoch allmahlich haufiger. So findet er sich nun bei- 


25) Mart. 125 ¢: 13, ordo 2; HM, 248. 29 Ahnlich in dem Pontifikale f. 1. 10577 der- 


26 Ibid. ordo 7; II, 262. selben Bibliothek. 
27 Reg. lat. 280. 30 Nationalbibliothek zu Paris f. 1. 12052. 
28 Vgl. auch Vat. lat. 1152. #2 EDU tell oolos 
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spielsweise in einem Pontifikale von Valence®, in einem Pontifikale franzdésischen 
Ursprunges in der Nationalbibliothek zu Paris”, in dem Pontifikale nouv. acqu. f. l. 
330 derselben Bibliothek, in einem Limoger und in einem englischen Pontifikale 
der Nationalbibliothek*. Noch grofSere Verbreitung erlangt er in den Pontifikalien 
des 14., namentlich aber in denen des 15. Jahrhunderts. Im 15. Jahrhundert erfolgte 
die Inzensierung wohl meist in der Weise, daB der Bischof, wo das moéglich war, 
um den Altar herumging, und so hat denn auch das rémische Pontifikale sie in 
dieser Form aufgenommen. 


Ein zweiter, dem gallikanischen Altarweiheritus unbekannter Brauch, 
der sich in den Pontifikalien der zweiten Halfte des Mittelalters, anschlieBend 
an den Salbungsritus, im Laufe der Zeit einbiirgerte, ist die in den Ordines 
des ausgehenden Mittelalters sehr haiufig vorkommende Zeremonie, nach Voll- 
endung der Salbungen auf den fiinf Salbstellen der Mensa 
Weihrauchkoérnerzuverbrennen. Sie wird im 12. Jahrhundert 
entstanden sein, und zwar wabhrscheinlich in Frankreich. 


Ob das der zweiten Halfte des 12. Jahrhunderts entstammende Rituale von 
St-Germain-des-Prés® sie schon meint, wenn es in der auf die Salbung des Altares 
und der Kirche folgenden Rubrik schreibt: Tunc redeat ad altare et ponat ibi incen- 
sum per quatuor cornua altaris et in medio, cder ob es bei diesen Worten lediglich 
an eine Inzensierung jener Stellen der Mensa denkt, ist unklar. Jedenfalls haben 
wir in der Rubrik die unmittelbare Vorstufe der Zeremonie; denn das Verbrennen 
von Weihrauch auf den fiinf Salbstellen der Mensa ist zweifellos nur eine Weiter- 
entwicklung einer blofen Inzensation derselben. Eine dem Rituale gleichzeitige 
Predigt, in welcher die Zeremonie anscheinend erwahnt wird, ist der frither irrig 
dem hl. Petrus Damianus zugeschriebene Sermo de XII sacramentis, wohl das Werk 
des Ménches Nikolaus von Clairvaux (7 1175), des bekannten Schreibers des hl. Ber- 
nard. Ad quatuor cornua, heiBbt es darin**, incensum accendit. 


Klar und bestimmt begegnet uns die Zeremonie in des Bischofs Garnerius 
von Langres (7 1195) Predigt auf das Kirchweihfest®”: Tandem igne accenso de 
thure medium altaris et quatuor cornua accenduntur und in einem dem 12. Jahr- 
hundert entstammenden Pontifikale von Rouen in der Nationalbibliothek zu Paris*®. 
Nach Vollendung der Salbungen des Altares und der Kirche, so sagt dasselbe, 
solle der Bischof fiinf Weihrauchkérner nehmen, eines von ihnen in die Mitte des 
Altares legen, wo er mit Ol und Chrisam die Salbung vollzog, von den vier anderen 
aber. je eines auf die Salbstellen an den Ecken der Mensa und dann die Korner an- 
zinden. Hierauf solle er Weihrauch in das RauchfaB werfen und mit ihm den 
Altar oben und ringsum unter den Worten: Ecce odor filii mei inzensieren. Die 
Zeremonie erscheint hier freilich noch in ihren Anfangen. Von einer Segnung der 
K6érner, von den Kreuzchen, die spater mit Hilfe des Weihrauchs gebildet wurden, 
und von den in der Folge nimmer fehlenden candelae, Kreuzchen aus Wachsdraht, 
die das Verbrennen des Weihrauchs beschleunigen soliten, ist noch keine Rede. Zu- 
dem ist die Zeremonie nur erst ein Anhangsel der Inzensierung des Altares, eine 
Zutat zu derselben, noch kein besonderer Akt. 


Im Beginn des 13. Jahrhunderts begegnet uns das Verbrennen von Weihrauch 
im Altarweiheordo des 1214 geschriebenen Pontifikales von Apamea®, einige 
Dezennien spater im Pontifikale des Erzbischofs Christian von Mainz (+ 1251) in der 
Pariser Nationalbibliothek® und in dem wohl nur wenig jiingeren Pontifikale nouv. 


id Mine eas Bibliothek Ottob. 256. 87 Sermo 38 (M. 205, 917): 
m9 : ee 
#4 Nouv. acqu. f. 1. 331 und f. 1. 1218. Banc eee istic 
85 Nationalbibliothek zu Paris f. 1. 13315. Mart. 1. 1, c. 13, ordo 11; II, 274. 


36 M. 144, 900. “° Nationalbibliothek zu Paris (f. 1. 946). 
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acqu. f. 1. 330 derselben Bibliothek. Auch in diesen erscheint die Zeremonie noch in 
ihrer friihesten Gestalt. Die Inzensierung des Altares geht im ersten dem Ver- 
brennen des Weihrauches voraus, in den beiden anderen folgt sie ihm. Eine Seg- 
nung des Weihrauches findet noch nicht statt*. Angeziindet werden die Weihrauch- 
kérner nach dem Pontifikale von Apamea mit einer Kerze: Ponatur incensum in 
medio et in quatuor angulis altaris et cum candela accendatur. Nach der Rubrik des 
Pontifikale nouv. acqu. f. 1. 330 (13. Jahrhundert) sollen die finf Weihrauchkorner 
bereits angeziindet auf den Altar gelegt werden: Hic ponuntur quinque grana incensi 
accensa super altare. 

Einen Fortschritt zeigen das Pontifikale von Cuenca in der Stadtbibliothek zu 
Tours” und das englische Pontifikale f. 1. 1218 der Nationalbibliothek. Nach letz- 
terem kann die Zahl der Korner fiinf oder mehr betragen; bevor der Bischof sie auf 
die Mensa legt, eines auf die Mitte, die anderen auf die Ecken, segnet er sie. Von 
der Art, sie anzuziinden, sagt das Pontifikale nichts; es begntigt sich in dieser Be- 
ziehung mit der knappen Bemerkung: Et accensa comburantur. Nach dem Ponti- 
fikale yon Cuenca sollen die Diakone dem Bischof neun groBere, bereits angeziindete 
Weihrauchkérner tiberreichen, von denen dieser dann fiinf in Kreuzesform 
auf die Mitte der Mensa, die anderen einzeln auf die Ecken setzt. 

Die Zeremonie, nach den Salbungen des Altares auf den gesalbten Stellen 
der Mensa Weihrauch zu verbrennen, mu gefallen haben, da sie rasch weite Ver- 
breitung fand. Gibt es unter den Pontifikalien des 13. Jahrhunderts noch viele, 
welche sie nicht kennen, so verhalt es sich umgekehrt mit denjenigen des 14.; denn 
von diesen haben die meisten sie bereits aufgenommen. Im 15. Jahrhundert war 
sie in den allgemeinen Brauch tibergegangen. Pontifikalien aus dieser Zeit, welche 
sie noch nicht enthalten, sind eine Ausnahme. 

Schon in manchen Pontifikalien des 14. Jahrhunderts erscheint die Zeremonie 
in der ausgebildeten Form, die sie heute im romischen Pontifikale zeigt. Der Inzenz 
wird gesegnet, bevor er auf die Mitte und Ecken der Mensa gelegt wird, an allen 
finf Stellen werden mit den Weihrauchkoérnern Kreuzchen gebildet, in modum 
clibani, wie das Pontifikale Ottob. 502 der Vaticana sagt, auf diese Kreuzchen 
werde andere Kreuzchen aus Wachsdraht angebracht, die angeziindet werden, um 
das Verbrennen des Weihrauchs zu beschleunigen, der Vers Veni sancte Spiritus 
wird gesungen, eine Antiphon angestimmt, nach dieser durch den Bischof ein auf 
die Zeremonie beztigliches Gebet gesprochen und schlieBlich von der Mensa mit 
Spachteln die Reste des Weihrauchs und der Kerzchen entfernt. In den Pontifikalien 
des 15. Jahrhunderts finden wir bisweilen angegeben, es sollten den Kreuzchen de 
subtili candela Holzspane sowie auch wohl stuppa, Werg, beigeftigt werden, um ein 
noch rascheres Verbrennen herbeizufthren. 


3. Die Konsekrationsgebete. An die Salbung des Altares 
schlieBen sich in allen nachkarolingischen Ordines, wie im gallikanischen 
Altarweiheritus, dem der Brauch entstammt, zwei oder mehrere Konsekra- 
tionsgebete an. Wahrend dieselben aber im sog. Gelasianum, im Missale Fran- 
corum, im Gellonense sowie in dem gallikanischen Altarweiheordo der Karo- 
lingerzeit nur aus Orationen bestehen, gesellt sich in den nachkarolin- 
gischen Ordines zu ihnen auch eine feierliche Prafation. Und so 
bleibt es dann in der Folge das ganze Mittelalter und die nachmittelalterliche 
Zeit hindurch (Abb. S. 662). 


Die Zah1 der Orationen wechselt. Selten beschrankt sie sich auf eine einzige; 
der Regel nach kommen wenigstens zwei zur Verwendung. Ich sage wenigstens; 


41 Vgl. auch das Pontifikale von Neapel in 42 Ms. n. 236. 
der Vaticana Borgh. 49 A 2. 


45* 
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denn haufig bleibt es nicht bei zwei Orationen, oft gibt es ihrer drei oder vier, 
hier und da gar fimf, Alles, was man an Konsekrationsgebeten finden konnte, ist 
bisweilen in den Pontifikalien zusammengestellt, wenn auch nicht immer in der 
Meinung, als sollten alle bei der Weihe gebetet werden. Man wollte vielmehr dem 
Konsekrator eine Anzahl von Orationen zu beliebiger Auswahl bieten. 


Die beiden hauptsachlichsten Orationen, die kaum je fehlen, sind die Kon- 
sekrationsgebete des Gelasianums: Dei Patris omnipotentis misericordiam, dilec- 
tissimi, deprecemur und Deus omnipotens, in cuius honore altare hoc sub invocatione 
nominis tui consecramus. Zwei andere Gebete, die uns oft in den nachkarolingischen 
Ordines als Konsekrationsgebete begegnen, zumal neben den beiden vorhin genannten 
oder doch in Verbindung mit wenigstens einem derselben, sind: Domine sancte, 
pater omnipotens, aeterne Deus, clemens et propitius preces humilitatis nostrae 
exaudi et respice, eine Oration, die im Gellonense einen Bestandteil der Portatilien- 
weihe bildet und der Weihe des altare fixum urspriinglich wohl fremd war, sowie: 
Majestatem tuam humiliter imploramus, die, wie die beiden vorgenannten Gebete, 
auch in das rémische Pontifikale bei dessen Redaktion Aufnahme fanden. Seltener 
sind als Konsekrationsgebete gebraucht: Singulari illud propitiatorium’ und Sup- 
plices tibi, Domine . . . preces effundimus, ut metalli huius expolitam materiem, zwei 
schon in der Portatilienweihe des Sakramentars von Gellone vorkommende Ora- 
tionen, von denen die erste heute yom Bischof gesprochen wird, wenn er die Mensa 
mit dem Lustrationswasser bezeichnet hat, die andere auch gegenwartig wieder als 
Konsekrationsgebet der Portatilien dient, sowie: Deus qui invisibiliter omnia contines, 
eine der Dedikationsmesse des Gregorianums entlehnte und noch heute in der 
Dedikationsmesse gebrauchliche Oration. Auch die namentlich in den Ordines der 
Portatilienweihe beliebte Prafation Domine sancte ... aeterne Deus, qui post 
offendicula lapsus primi hominis findet sich bisweilen mit Beiseitelassung der Ein- 
leitung als Segensgebet verwendet, und zwar noch im spaten Mittelalter, wahrend 
die Orationen Singulare illud propitiatorium, Supplices tibi, Domine, und Deus, 
qui invisibiliter als Segensgebete fast nur in den Altarweiheordines des 10.—13. Jahr- 
hunderts vorkommen*. Nach welchen Gesichitspunkten und auf welche Erwagungen 
hin in den einzelnen Pontifikalien die Auswahl und Zusammenstellung der Orationen 
erfolgte, ist nicht erkennbar. Im allgemeinen sind schon in den Pontifikalien 
des 13., mehr aber noch in denen des 14. und 15. Jahrhunderts die Konsekrations- 
gebete die gleichen wie im heutigen rémischen Pontifikale, zu dem ja auch, wie 
beziiglich des Ritus, so nicht minder beziiglich der Gebete als Vorlage Pontifikalien 
des ausgehenden Mittelalters dienten. 

Sind in den Ordines zwei Segensgebete vorhanden, so gehen beide gewohnlich 
der Prafation voraus, doch kommt es auch vor, da ihr nur eines vorausgeschickt 
ist, das andere aber folgt. Betragt ihre Zahl mehr als drei, so bildet fast immer 
eines den Nachklang des feierlichen Prafationsgesanges. In den Pontifikalien des 
10.—13. Jahrhunderts ist das am haufigsten die Oration Majestatem tuam, die heute 
nach Salbung der Stirnseite des Altarstipes gebetet wird. 

Eine Prafation findet sich nach den Konsekrationsgebeten schon in den 
meisten Altarweiheordines des 10. und 11. Jahrhunderts, wahrend sie in denen der 
Karolingerzeit noch yollig fehlt, eine Erscheinung, die um so auffalliger ist, als 
bereits das Sakramentar yon Gellone in dem Weiheritus der Portatilien die Pra- 
fation: Aeterne Deus, qui post offendicula lapsus primi hominis hat. Sie mangelt 
z. B. noch in dem Mainzer Pontifikale der Briisseler Bibliothek, dem Kolner der 
Vaticana, dem Trierer der Nationalbibliothek, dem Werdener der Kgl. Bibliothek 
zu Berlin und dem Pontifikale von Noyon?. Die Konsekrationsgebete bestehen in 


1 Von Orationen, die nur ganz vereinzelt ? Mart. |. 2, c. 13, ordo 6; II, 260. 
und nur wie zufallig als Konsekrationsgebet ge- 
braucht sind, ist hier abgesehen. 
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diesem wie im gallikanischen Altarweiheordo der Karolingerzeit noch erst aus dem 
Invitatorium Dei patris omnipotentis misericordiam, dilectissimi fratres, deprecemur, 
das in einzelnen als allocutio bezeichnet wird, und der Weiheoration Deus omni- 
potens, in cujus honore altare hoc consecramus. In den Pontifikalien des 12. und der 
folgenden Jahrhunderte bildet der Prafationsgesang einen regelmaBigen Bestandteil 
der Konsekrationsgebete. 

Der Prafationen, die uns in den Altarweiheordines seit dem 10. Jahrhundert 
begegnen, sind namentlich drei: Aeterne Deus, qui post offendicula lapsus, welche, wie 
eben gesagt wurde, schon in der Portatilienweihe des Gellonense auftritt, Aeterne 
Deus, et ut propensiore cura et attentiore famulatu und Aeterne Deus et clemens, 
cujus nec initium nec finis advertitur, welche letztere in den Pontifikalien mehrfach 
als Ambrosiana bezeichnet wird. Die sehr ausgedehnte und inhaltlich eigenartige 
Prafation Aeterne Deus, qui ad sanctificandum, primogenitum tibi populum, scheint 
keine gréBere Verbreitung gefunden zu haben. Sie ist nur im Pontifikale von 
Narbonne® und in einem der Caeremonialien des Museums zu Vich vertreten. Der 
Dedikationsmesse des Gregorianums ist die Prafation Per quem te supplices 
deprecamur im Pontifikale des Halinardus von Lyon entlehnt*. In anderen Altar- 
weiheordines diirfte dieselbe kaum wiederkehren. 

Die drei erstgenannten Prafationen hat auch das rémische Missale als Erbteil 
aus dem mittelalterlichen Altarweiheritus tibernommen, und zwar wird in ihm die 
erste derselben verwendet bei der Portatilienweihe, die zweite bei der Altarweihe, 
wenn diese zusammen mit der Kirchweihe stattfindet, die dritte bei der Altarweihe, 
die ohne eine solche yorgenommen wird. Schon im Mittelalter wird die Prafation 
Aeterne Deus, qui post offendicula lapsus primi hominis mit Vorzug bei der Kon- 
sekration der Tragaltare gebraucht. Bei der Weihe der altaria fixa wurden gewohn- 
lich die beiden anderen Prafationen verwendet, und zwar bis in das spate Mittelalter 
ohne Ricksicht darauf, ob die Altarweihe bei Gelegenheit einer Kirchweihe geschah 
oder nicht. Am haufigsten ist von ihnen jedoch die Prafation Aeterne Deus, et ut 
propensiore cura et attentiore famulatu. Wurde dieselbe bei einer Altarweihe 
gesungen, die ohne Kirchweihe erfolgte, so wurde der Absatz: Templum istud, in 
quo sancti tui mentio habetur, benedicere et sanctificare digneris, in Altare istud, 
in quo usw. verandert. 


4, Der Ritus der Reliquienrekondition. Die Beisetzung 
der Reliquien erfolgte auch noch nach den Altarweiheordines des 10. 
und 11. Jahrhunderts gerade wie im gallikanischen Ordo stets erst, wenn 
Kirche und Altar gesalbt und die Konsekrationsgebete gesprochen waren, 
also erst, wenn die Weihe beider vollendet war. Sie erscheint auch 
in ihnen noch immer als ein besonderer Akt, der zwar die Altar- und Kirch- 
weihe voraussetzt, aber nicht einen Bestandteil derselben bildet, und das so 
sehr, da8 sich nach wie vor in den Pontifikalien zwischen die Konsekrations- 
gebete und die Reliquienrekondition regelmaBig die Segnung des Altarlinnens, 
des Altargerates (Kelch, Patene, Ciborium), bisweilen sogar die Weihe der 
Glocken und des Baptisteriums einschiebt. 

So verhalt es sich z. B. im sog. Egbert- und Halinarduspontifikale, im Ponti- 
fikale Ratolds von Corbie, in den Pontifikalien von Noyon, Reims, Cahors, St-Thierry, 
Mainz, Trier, Kéln, Cambrai, Werden, im Gundekarpontifikale, im Bamberger Hein- 


richpontifikale, in einem der Caeremonialien yon Vich. In einzelnen, wie im Ponti- 
fikale von Lanalet und im Dunstanpontifikale, wird sogar die Beisetzung der 


5 Mart. 1. c. ordo 7; II, 277; hier irrig sacri- 4 Mart. I. 2, c: 13, ordo 92 TI, 270. 
ficandum statt sanctificandum. 
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Reliquien durch eine eigene Uberschrift: Incipit ordo quomodo in sancta romana 
ecclesia reliquiae conduntur, ausdriicklich als ein zu der Kirch- und Altarweihe 
hinzukommender Sonderritus, als Anhangsel derselben, hingestellt. 

Nur ein einziger Ordo, der des zweiten Caeremoniales im Bisch6flichen Museum 
zu Vich, hat die Reliquienrekondition in den Ritus der Altarweihe als ein Element 
derselben eingeschaltet. Sie schlieBt sich hier, wie heute, unmittelbar der Lustration 
von Altar und Kirche an, ihr selbst aber folgen dann die Salbungen des Altares 
und des Gotteshauses, die Konsekrationsgebete, die Segnung der Altarutensilien, die 
Bekleidung des Altares, die SchluBgebete und die Dedikationsmesse. Kurz, das 
Caeremoniale von Vich gibt uns, und zwar als das erste seiner Art, das mir bekannt 
geworden ist, bereits die Ordnung, wie sie spater im Mittelalter allgemein wurde, 
und wie sie sich demgemaS im heutigen rémischen Pontifikale findet. Wir haben 
im Ordo des Caeremoniales von Vich somit auch das friheste bekannte Beispiel 
einer volligen Verschmelzung des gallikanischen und des rémischen Altarweiheordos 
der Karolingerzeit. Die Reliquienrekondition erscheint in ihm nicht mehr als bloBes 
Anhangsel der Altarweihe, sondern als férmlicher Bestandteil derselben. 


Ein ausgesprochener, nachhaltiger Zug, der auf eine innigere Verbindung 
von Altarweihe und Reliquienbeisetzung, wie sie uns im Caeremoniale von Vich 
entgegentritt, hinausgegangen ware, macht sich iibrigens in den Altarweihe- 
ordines noch lange nicht bemerkbar. Er setzt erst im Lauf des 14. Jahr- 
hunderts ein, um sich dann im 15. zu voller Kraft zu entfalten. 


Aus dem 12. Jahrhundert liegen nur zwei Pontifikalien vor, in welchen der 
Ritus der Reliquienrekondition in den der Altarweihe aufgenommen und nach der 
Altarlustration eingegliedert erscheint, das Pontifikale Barb. lat. 631 (Monte Cassino) 
der Vaticana aus dem Anfang und das Pontifikale von Cambrait aus dem Ende des 
12. Jahrhunderts. Pontifikalien des 13. Jahrhunderts, welche Altarweihe und 
Reliquienrekondition verschmolzen zeigen, sind das Pontifikale von Apamea (Anfang 
des 13. Jahrhunderts), das Pontifikale von Neapel in der Vaticana? und das Ponti- 
fikale von Cuenca in der Stadtbibliothek zu Tours, also wieder nur ein kleiner Teil, 
doch sind auch der Liber mitralis des Sicardus von Cremona (} 1215) und das 1286 
geschriebene Rationale des Durandus von Mende Zeugen der Verquickung beider 
Akte; denn sie setzen in ihrer Erklarung des Kirchweiheritus die Beisetzung der 
Reliquien gleich hinter die Altarlustration und vor die Salbung des Altares?. Ein 
franzosisches Pontifikale der Nationalbibliothek* stellt es in das Belieben des Kon- 
sekrators, die Reliquien gleich nach der Lustration des Altares oder erst nach der 
Salbung und den Konsekrationsgebeten einzuschlieBen, gibt aber im tbrigen den 
Ritus der Rekondition erst nach vollendeter Altarweihe. 


Indessen zeigt sich auch in jenen Pontifikalien, welche die Reliquien- 
rekondition noch nach der Altarweihe geschehen lassen, bereits im 12. und 
noch starker im 13. Jahrhundert wenigstens insofern ein Streben, die beiden 
Akte in eine nahere Verbindung miteinander zu bringen, als sie nun die Bei- 
setzung der Reliquien von der Altarweihe nicht mehr durch die Zeremonien 
der Segnung der Altarutensilien scheiden, sondern sie ihr unmittelbar an- 
reihen. 


Im 14. Jahrhundert tiberwiegt schon die Zahl der Pontifikalien, welche dem 
Bischof vorschreiben, die Reliquien gleich nach dem Ritus der Lustration einzuholen 
und im Sepulcrum zu bergen, und noch entschiedener ist das im 15. der Fall. Ja es 


Mart. 152; c) 13ordo) 10; s1len272: bi 1b 3b eh Se (ONG Bs Sh s.); Rationale 


2 Borgh. 49 A 2. Lie eat, ne t4is, 
4 F. 1. 17335. 


Zweites Kapitel. Der Altarweiheritus in der Vergangenheit 711 


kommen nun Pontifikalien mit der Anweisung vor, ihre Beisetzung unmittelbar nach 
der Weihe des Lustrationswassers vorzunehmen, falls namlich das Sepulcrum sich 
oben im Stipes unter der Mensa befinde®; ein Fall, in dem sie allerdings zu keiner 
spateren Zeit hatte geschehen koénnen. Weiter konnte nattrlich die Einordnung 
der Reliquienrekondition in den Ritus der Altarweihe nicht gefiihrt werden. 


Freilich gibt es selbst noch Pontifikalien aus dem 15. Jahrhundert, wenn auch 
in geringer Zahl, welche die Reliquienbeisetzung nicht blo®B der Altarweihe folgen 
lassen, sondern sie auch als besonderen Akt behandeln, der, ahnlich wie in Ponti- 
fikalien des 10. und 11. Jahrhunderts, durch seine Uberschrift als solcher gekenn- 
zeichnet wird: Ordo quomodo ponendae sunt reliquiae in altari. So halten es bei- 
spielsweise noch das Pontifikale von Sens in der Kgl. Bibliothek zu Briissel (N. 9215) 
und die Pontifikalien 945, 956 sowie 962 der Pariser Nationalbibliothek. In 
Borgh. 11 Ai der Vatikanischen Bibliothek folgt sogar der Ritus der Reliquien- 
beisetzung erst nach der Dedikationsmesse, ist also ganz getrennt von der Altar- 
weihe, und doch handelt der betreffende Ordo von der Konsekration eines Altares, 
die bei Gelegenheit einer Kirchweihe erfolgt. Das rémische Pontifikale schloB sich 
in bezug auf die Stellung, die es der Reliquienrekondition im Altarweiheordo anwies, 
an den im ausgehenden Mittelalter zur vollen Herrschaft gelangten Brauch an. 

Die lose Verbindung zwischen der Altarweihe und der Hinterlegung der 
Reliquien, wie sie bis zum 14. Jahrhundert bestand, ist auch darum beachtenswert, 
weil sie eine Erklarung bietet fiir die von vielen spatmittelalterlichen Kanonisten 
vertretene Ansicht, nach der die Reliquienrekondition zwar geschehen miisse, aber 
nicht zum Wesen und zur Giltigkeit der Altarkonsekration gehére. War die Weihe 
des Altares nach Vollziehung der Salbungen desselben und der Verrichtung der 
Konsekrationsgebete abgeschlossen und erschien der Ritus der Reliquienbergung 
in den Pontifikalien nur als Anhangsel zu dem der Altarweihe, dann ergab sich 
von selbst als Folgerung, daB eine Beisetzung von Reliquien im Altar zwar pflicht- 
maSig war, weil durch Brauch und durch die Rubriken der Pontifikalien gefordert, 
daB sie aber kein wesentliches Element der Weihe bilden kénne, und daf deren 
Giltigkeit durch sie keineswegs bedingt sei. 


DerRitusder Einholung der Reliquien, wie er uns in den Ponti- 
fikalien des 10. und11.Jahrhunderts entgegentritt, ist dem r6mi - 
sc hen Altarweiheordo der Karolingerzeit entnommen. Herbeigebracht wur- 
den sie der Regel nach erst unmittelbar vor ihrer Beisetzung; wurden sie 
schon gleich zu Beginn der Weihe abgeholt, so blieben sie vor der Kirche, 
bis die Zeit gekommen war, da8 man sie in den Altar einschlieBen wollte’. 


Bevor die Reliquien von dem Ort weggenommen wurden, wo sie am Abend 
zuvor niedergesetzt und wo die Vigil gehalten worden war, sprach der Bischof das 
schon im gregorianischen Sakramentar sich findende Gebet Aufer a nobis. Auf 
dem Weg zur Kirche wurden Antiphonen und Psalmen gesungen, vor Eintritt in die 
Kirche mit den Reliquien — wenn auch nicht nach allen Ordines — ein Umzug um 
die Kirche gehalten, ut earum (reliquiarum) interventu ecclesiae et mortuorum coeme- 
teria consecrentur, wie das Pontifikale von Narbonne erklarend bemerkt’. Die 
Reliquienprozession um die Kirche herum, die meist nur in einem einmaligen, doch 
auch wohl, wie nach dem Mainzer Pontifikale der Kgl. Bibliothek zu Brissel, in 
einem dreimaligen Umgang bestand, ist eine Neuerung der nachkarolingi- 
schen Zeit. War die Prozession wieder bei der Tire der Kirche angelangt, 
so betete der Bischof die Oration Domum tuam quaesumus, Domine, clementer 


5 Vgl. z. B. Vat. 1. 1145, 4744 und Reg. lat. 6 Vgl. z. B. die Pontifikalien yon Reims und 
1930 der Vaticana; f. 1. 951 und 967 der Natio- Noyon bei Mart. 1. 2, c. 13, ordo 5 und 6; II, 


nalbibliothek; Clm. 10073 der Miinchener Staats- 259s. 
bibliothek u. a. 7 Mart. 1. c. ordo 8; ibid. 268. 
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ingredere oder Deus qui in omni loco und schritt dann mit den Reliquien in die 
Kirche hinein zum Altar, in dem dieselben eingeschlossen werden sollten. 


Der Ritus der Reliquieneinholung erfahrt in der Folgezeit keine bemerkens- 
werten Veranderungen. Wie er sich in den Pontifikalien des 10. und 11. Jahr- 
hunderts vollzieht, so geschah er auch noch in denen des 14. und 15., und so geschieht 
er noch jetzt im rémischen Pontifikale. Abweichungen sind kaum andere als 
beziiglich der einen oder anderen Oration oder Antiphon zu bemerken. Ubrigens 
kamen die Zeremonien, wie es die Natur der Sache mit sich brachte, nur, wenn die 
Altarweihe mit der Konsekration der Kirche verbunden war, voll zur Entfaltung. 


Der Ritus der Einschlie Bung der Reliquien verlauft nach der 
Mehrzahl der Pontifikalien des 10. und11.Jahrhunderts in folgender 
Weise. 


Vor dem Altar war ein Vorhang ausgespannt, der ihn fiir die in der Kirche 
befindlichen Glaubigen verhiillte. Doch wurde er auch wohl, wie z. B. das Ponti- 
fikale von Narbonne will, zum gleichen Zweck mit Vorhangen rings umgeben. Der 
Bischof empfangt die Reliquien aus der Hand des Priesters, der sie beim Zug zur 
Kirche getragen hat, setzt sie auf den Altar, salbt das Sepulcrum, in dem sie ein- 
geschlossen werden sollen, in den vier Ecken mit Chrisma, indem er, nach den 
meisten Pontifikalien, wie dem sog. Egbertpontifikale, den Pontifikalien von Lanalet, 
Reims, Noyon, Kéln, Werden, Verden, dem Gundekarpontifikale u. a., die einzelnen 
Salbungen mit den Worten begleitet: In nomine Patris et Filii et Spiritus sancti. Pax 
tibi, und legt die Reliquien in das Sepulcrum, wahrend der Klerus die Antiphonen 
Sub altare Dei, Exultabunt sancti oder Corpora sanctorum mit den zu ihnea 
gehérigen Psalmen singt. Dann nimmt er den VerschluBstein, salbt ihn an der 
Unterseite mit Chrisam, bringt ihn auf der Confessio an, wie das Reliquiengrab in 
den Pontifikalien des 11. und 12. Jahrhunderts vornehmlich genannt wird, bestreicht 
und befestigt ihn mit dem geweihten Mortel, macht auf seine Oberseite ebenfalls mit 
Chrisam das Kreuzzeichen, salbt mit Chrisam in Kreuzesform die Ecken der Mensa 
und betet zum BeschluB die Oration Deus qui ex omni coaptatione, falls er dieselbe 
nicht schon gesprochen hat, sei es gleich nachdem er die Reliquien in das Sepulcrum 
gesetzt oder nachdem er den Verschlufstein auf dieses gelegt hatte. 


Vergleicht man den Ritus mit den Rubriken des gallikanischen und rémischen 
Altarweiheordos der Karolingerzeit, so sieht man alsbald, daB er demjenigen des 
letzteren entspricht, nur ist er um die dem ersten entlehnte Anweisung bereichert, 
nach der vor dem Altar ein Velum ausgespannt werden soll. Eine Ausnahme macht 
der Ordo der Reliquienrekondition in dem Egbertpontifikale, sofern derselbe den 
Bischof nach Beisetzung der Reliquien die Mensa nicht auf den vier Ecken salben 
]aBt. Auch dient nach diesem, und so scheint es sich auch im Dunstanpontifikale und 
im Pontifikale von Lanalet zu verhalten, als Verschlu8 nicht eine besondere Platte, 
sondern die Mensa des Altares selbst. Deinde ponatur tabula desuper, id est mensa 
altaris*. Nichts sagen von einer Salbung des Sepulcrums, des VerschluBsteines und 
des Altares die Pontifikalien von Cahors und St-Thierry sowie jenes der beiden 
Caeremonialien von Vich, in welchen die EinschlieBung der Reliquien schon nach 
der Lustration des Altares und vor der Salbung desselben erfolgt. Was sie tiber 
die Reliquienrekondition enthalten, entspricht den Rubriken des gallikanischen 
Altarweiheordos. Das Pontifikale von Narbonne und das zweite Caeremoniale von 
Vich sprechen ebenfalls nicht von einer Salbung des Sigillums und des Altares 
jedoch schreiben sie eine Salbung des Sepulcrums vor. Das Pontifikale des Bischofs 
Halinardus von Lyon schweigt von der Salbung der Unter- und der Oberseite des 


8 Mart. 1. 2, c. 13, ordo 2; II, 249. Im Pon- 3 und 4; II, 254 257), eine Bezeichnung, die wir 
tifikale Dunstans und dem von Lanalet wird ebenfalls wohl als gleichbedeutend mit Mensa 
der Verschlu8 tabula sacra genannt (ibid. ordo zu nehmen haben. 
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VerschluBsteines, vielleicht, weil auch nach ihm die Mensa selbst den Verschlu8 
bilden sollte. Eigentiimlich ist, was der Ordo im Sakramentar Ratolds von Corbie 
beziiglich der Behandlung der zum VerschlieBen des Sepulcrums dienenden tabula 
vorschreibt. Der Bischof soll mit 61 und Chrisam zundchst vier Kreuze auf sie 
machen und sie dann auf jeder Ecke mittels eines Messers (mit einem Kreuz) 
bezeichnen®. Indessen versteht der Ordo unter der tabula vielleicht die Mensa. 


Die Rubrik betreffs des Anbringens eines Vorhanges zwischen Altar 
und Volk fehlt in keinem der Ordines der Reliquienbeisetzung des 10. und 
11. Jahrhunderts. Auch in denjenigen des 12. und 13. Jahrhunderts begegnet 
sie uns noch regelmafig, doch kommen nun schon, wenn auch erst verein- 
zelt, Pontifikalien vor, welche sie nicht mehr enthalten, wie z. B. das Ponti- 
fikale Barb. lat. 631 in der Vaticana und die Pontifikalien f. 1]. 1218 sowie 
17335 der Nationalbibliothek zu Paris. Das Pontifikale des Magdalenen- 
kollegs zu Oxford fiigt der Anweisung betreffs der Ausbreitung des Velums 
die Einschrankung an: Si fieri potest**. Im 14. Jahrhundert mehren sich die 
‘Pontifikalien, in denen die Rubrik ausgelassen ist, und zwar in dem MaBe, 
da8B sie bereits die Mehrzahl bilden. Von den Pontifikalien des 15. Jahr- 
hunderts kennen nur noch wenige den Brauch**. Sicardus von Cremona” 
erwahnt und bespricht ihn noch zu Anfang des 13. Jahrhunderts, dagegen 
geschieht bezeichnenderweise seiner schon bei Durandus, also um das Ende 
desselben, keine Erwahnung mehr. Begreiflich; es hatte, wie die Ponti- 
fikalien bekunden, damals bereits sein Aussterben eingesetzt. Im 15. ist die 
Zeremonie sodann fast ganz ausgestorben. 


Der Zweck, den man mit der Ausbreitung des Velums verfolgte, war urspriing- 
lich zweifellos, den Akt der Rekondition oder doch die naheren Umstande desselben 
zu verbergen, sie mit dem Schleier des Geheimnisses zu umgeben. In welcher 
besonderen Absicht man. aber das wollte, ob aus Riicksichten religiédser Ehrfurcht 
oder aus Vorsicht, um namlich die Menge tber die Stelle des Sepulcrums im 
ungewissen zu lassen, laBt sich nicht sagen. Spater unterlegte man dem Brauch 
eine mystische Bedeutung. Man bezeichnete den Vorhang, hinter dem die Bergung 
der Reliquien stattfand, und der diese den Augen des Volkes unsichtbar machte, als 
Sinnbild des himmlischen Gezeltes, in das die Heiligen eingingen, und das sie den 
Blicken der Menschen hinieden entzieht. Cum autem ad sepulcrum venerit ad 
recondendas reliquias, extendat velum inter altare et populum, quia loca vel 
cubilia animarum secreta sunt a visione mortalium, de quibus cantatur: Exalta- 
bunt sancti in gloria laetabuntur in cubilibus suis (Ps. 149, 5), sagt Sicardus von 
Cremona". Es ist dieselbe Deutung, welche schon im 10. Jahrhundert und nur etwas 
weitlaufiger der Tractatus de dedicatione ecclesiae“ der Zeremonie gibt. Es braucht 
kaum gesagt zu werden, daf dieser mystische Sinn es nicht war, um dessentwillen 
dieselbe eingefithrt wurde. Er trat erst auf den Plan, als ihr urspriinglicher Grund 
verdunkelt, vielleicht ganz weggefallen und sie selbst damit zum bloBen Brauch 
geworden war, den man, weil aus alter Zeit tiberliefert, festhielt, mit dem man aber 
nun eine neue Bedeutung verband. 


® Nationalbibl. zu Paris f. 1. 12052: Et tunc 11 So f. 1. 965 und 2222 der Nationalbibliothek, 
ponatur tabula super aquam (sic, lies: super Borgh. 11 A 1 und Reg. lat. 280 der Vaticana, 
quam) faciet cruces quatuor ex oleo et sanctam 12 ‘Mitr. 1. 1, ¢. 8 MM. 213, 33). 
(sic) chrismatis (sic) et designantur per quatuor 
angulum (sic) cum cultro. CW noes Hh 1 ay teh (il als GB). 

10 H, A. Wilson, The Pontifical of Magdalen 14 M. 131. 863 
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Ein stindiges Element im Ritus der Reliquienrekondition bleibt im 12. 
und den folgenden Jahrhunderten die Salbung der v ier Eckendes 


Sepulcrums. 

Es sind nur sehr wenige Pontifikalien, in denen sie nicht vorgeschrieben wird, 
wie das Pontifikale von Cambrai‘, die Pontifikalien Ottob. 330 (14. Jahrh.) und 
Borgh. 11A1 (15. Jahrh.) der Vaticana sowie die Pontifikalien f. 1. 951 und 967 der 
Nationalbibliothek. In einigen Pontifikalien, deren Zahl jedoch nicht grof ist, 
schlieBt sich wie im heutigen rémischen Pontifikale an die Einlegung der Reliquien 
eine Inzensierung derselben an. Den friihesten Beleg fiir diese Zeremonie, der mir 
bekannt geworden ist, liefert ein dem 12. Jahrhundert entstammendes Pontifikale von 
Mont-St-Michel in der Pariser Nationalbibliothek**®, 


Ein weiterer gewohnlicher Bestandteil des Rekonditionsritus bleibt in den 
Pontifikalien des 12., 13., 14. und 15. Jahrhunderts die Salbung der Unter - 
seite der VerschluB8Bplatte des Sepulcrums, und zwar begegnet uns 
diese in ihnen fast mit der gleichen RegelmaBigkeit wie die Salbung der vier 
Ecken des Reliquiengrabes. Insbesondere sind im 15. Jahrhundert jene Ponti- 
fikalien formliche Ausnahmen, welche keine Salbung der Unterseite des Ver- 
schluBsteines vorschreiben. 


War das Sepulcrum oben auf dem Stipes angebracht und belieB man es ohne 
besonderes Sigillum, so daB die Mensa des Altares selbst als VerschluB diente, so 
wurde diese unten mit Chrisam gesalbt, wie z. B. ein Pontifikale von Riga (14. Jahr- 
hundert) in der Vaticana’? ausdriicklich anordnet: Tunc accipiens mensam altaris, 
quae prius aspersa fuerat aqua benedicta et iterum aspergat et confirmet eam pontifex 
inferius in medio chrismate in cruce, dicens: In nomine etc. Dein ponatur mensa 
super reliquias et cum calce sive malta diligenter firmetur.- Meist wurde der Ver- 
schluBstein unten nur in der Mitte gesalbt, doch kam es auch wohl vor, daB man 
ihn in der Mitte und an den vier Ecken oder mit Weglassung des mittleren Kreuz- 
chens an den vier Ecken chrismierte*. 


Die Salbung der Oberseite des Sigillums, die in den Altarweihe- 
ordines des 10. und 11. Jahrhunderts kaum mangelt, erhalt sich zwar auch 
in der Folgezeit im Gebrauch, doch nicht als regelmaBiges Element des Ritus 
der Reliquienbeisetzung. Es gibt ebensowohl aus dem 12. und 13. wie aus 
dem 14. und 15. Jahrhundert sehr viele Pontifikalien, die sie nicht enthalten. 


Man lie die Salbung besonders dann fort, wenn man, wie es sehr oft geschah, 
das Sepulcrum oben im Stipes anbrachte. Sie hatte in der Tat in diesem Falle 
weder Bedeutung noch Zweck, weil ja tber den Verschlu8 noch die Mensa gelegt 
und diese dann gesalbt wurde. Gesalbt wurde die Oberseite des Sigillums in der 
Regel nur in der Mitte. Es ist eine groBe Seltenheit, daS der Bischof angewiesen 
wird, es oben auch auf den vier Ecken zu chrismieren, wie es beispielsweise in 
einem Bamberger Pontifikale des 14. Jahrhunderts zu Bamberg’® geschieht. 


Rasch kam nach dem 11. Jahrhundert die bis dahin sich fast regelmaBig an die 
Salbung der Oberseite des Sigillums anschlieBende Salbung der vier Ecken der 
Mensa auBer Gebrauch. Schon aus dem 12. und 13. Jahrhundert sind mir nur mehr 
zwei Pontifikalien bekannt geworden, die sie noch vorschreiben, das Pontifikale Ottos 


18 Ende 12. Jahrhunderts (Mart. 1. 2, c. 13, ‘8 Vgl. beispielsweise f. ]. 1218 und 1220 der 
ord 10; II, 272). Nationalbibliothek, Clm. 23303 der Staatsbiblio- 
16 F. 1, 14890. thek zu Minchen und das Pontifikale yon 


Apamea (Mart. 1. 1, c. 13, ¢ 
Penila a Pe eee ordo 11; II, 274. 
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von Bamberg und ein ihm verwandtes Salzburger Pontifikale?. Im 14. erwahnt sie 
das vorhingenannte Bamberger Pontifikale Cod. 56 und ein Pontifikale von Mon- 
reale in der Vaticana”*. Allerdings enthalt auch noch ein Freisinger Pontifikale des 
14. Jahrhunderts” die die Salbung der Ecken der Mensa betreffende Rubrik, doch 
hat der Schreiber mit ihr ersichtlich nichts mehr anzufangen gewuBt, sie nicht mehr 
verstanden; denn er fiigt zu quatuor cornua altaris erklarend hinzu i. e. tabulae, 
unter tabulae aber versteht er die VerschluBplatte des Sepulcrums. Ein vereinzeltes 
Beispiel aus dem 15. Jahrhundert bietet das Pontifikale f. 1. 945 der Nationalbiblio- 
thek; es ist um so bemerkenswerter, als der Schreiber des Pontifikales f. 1. 956 der 
gleichen Bibliothek, der das Pontifikale f. 1. 945 kopierte, den fraglichen Passus 
auslieB. 


Die Salbung der Oberseite des Sigillums wurde auch in das rémische Ponti- 
fikale aufgenommen. Daf man aber schon im 12. Jahrhundert auf die der Reliquien- 
rekondition folgende Chrismierung der Ecken der Mensa verzichtete, ist leicht ver- 
standlich. Sie war vd6llig tberfliissig, mochte nun die Beisetzung der Reliquien 
schon nach der Lustration des Altares oder erst nach den Konsekrationsgebeten 
erfolgen. Denn im ersten Falle wurde die Mensa unmittelbar nach dem Akt der 
Reliquienrekondition ohnehin mit 61 und Chrisam gesalbt, im zweiten aber war das 
bereits vor EjinschlieBung der Reliquien geschehen. Jene Salbung der Ecken der 
Mensa war in der Tat nur durch eine wenig verstandnisvolle, rein 4uBerliche Ver- 
quickung des gallikanischen und des rémischen Altarweiheritus der Karolingerzeit 
in den Ritus der Reliquienbeisetzung hineingekommen. 


Die Inzensierung des Altares, welche heute dem rémischen Ponti- 
fikale zufolge unter Absingung der Antiphon Stetit angelus nach Vollendung 
der Reliquienbeisetzung erfolgt, kennen die alteren Ordines nicht. Sie biir- 
gerte sich nach derselben erst ein, als diese vom Schlusse der Altarweihe weg 
und in den Weiheritus hinter die Lustration des Altares versetzt wurde”’. 


Man verlegte namlich nun die Inzensation, welche auf den Lustrationsritus zu 
folgen pflegte und zugleich die Uberleitung zu den Salbungen des Altares bildete, 
hinter den Ritus der Reliquienrekondition, so daf sie einerseits nach wie vor den 
Ubergang zum Salbungsritus darstellte, anderseits jetzt aber nicht bloB® den Lustra- 
tionsakt, sondern auch die ihm angefiigte Reliquienbeisetzung abschloB. 


Eine Antiphon wurde wahrend der Inzensierung gewohnlich nicht gesungen. 
Insbesondere ist dieselbe bis zum Ausgang des Mittelalters nur selten von der 
Antiphon Stetit angelus, die man heute wahrend derselben singt, begleitet*. 


Haufiger begegnet uns diese Antiphon, und zwar schon im 14. Jahrhundert, 
bei der Inzensation des Altares, welche nach Beendigung der Altarweihe stattfand 
und den AbschluB der ganzen Handlung darstellte, jedoch bemerkenswerterweise 
nur in Ordines, in welchen sich die Reliquienbeisetzung nicht schon dem jiingeren 
Brauch entsprechend nach der Lustration des Altares, sondern dem 4lteren Ritus 
gemafi erst nach den Salbungen vollzieht”®. Wie es scheint, ist die Antiphon Stetit 
angelus zunachst in eben diesen Ordines bei der in ihnen auf die Beisetzung der 
Reliquien folgenden SchluBinzensation des Altares in Gebrauch gekommen. Sie ist 


20 Beide in der Bamberger Bibliothek. Cod. 
55 und 58. 

21 Vat. lat. 6748. 

22 Minchener Staatsbibliothek Clm. 6429. 

23 Vgl. oben S. 710. 

24 Ein Beispiel bietet ein Pontifikale des 15. 
Jahrhunderts, das sich jetzt im Besitz der 
Schriftstellerbibliothek der deutschen Ordens- 
provinz der Gesellschaft Jesu befindet: Deinde 
offerens thuribulum cum thure junctis manibus 


ante pectus inchoat, clero prosequente, anti- 
phonam Stetit angelus. Et dum cantatur, thuri- 
ficet altare undique ad dextram et sinistram, 
ante et retro et desuper, donec praemissum 
Stetit angelus finiatur. 

25 Belege bieten z. B. die Pontifikalien Vat. 
lat. 6839 der Vaticana, f. 1. 10577, 956, 962, 1218 
und nouv. acqu. 330 der Nationalbibliothek zu 
Paris, N. 9215 der kgl. Bibliothek zu Brissel 
u. a. 
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ahenidenn aus ihnen auch in Ordines tibergegangen, in denen die Reliquienrekondition 
schon nach der Altarlustration stattfand, doch nicht auf die SchluBinzensation der- 
selben, sondern auf die Inzensation, die nach der Beisetzung der Reliquien vor 
Beginn der Salbungen erfolgte. 

Wie im 10. und 11. Jahrhundert sprach der Bischof auch in der Folge- 
zeit bei den Salbungen des Sepulcrums und des Verschlusses gewohnlich einen 
kurzen Gebetsspruch, und zwar zunachst nach wie vor nur die Worte: 


In nomine Patris et Filii et Spiritus sancti. Amen. Pax tibi. 

Ein erweitertes Gebet, wie es der Bischof heute nach dem rémischen Pontifikale 
bei den Salbungen verrichtet, tritt erst in Pontifikalien des 13. Jahrhunderts auf, zu- 
nachst jedoch bloB bei denjenigen der Ecken des Sepulcrums. Consecretur hoc 
sepulcrum in nomine Patris et Filii et Spiritus sancti. Amen. Pax tibi, lassen bei- 
spielsweise die Pontifikalien Borgh. 49 A2 der Vaticana, f. 1. 946 der Nationalbiblio- 
thek und das Pontifikale von Apamea den Konsekrator bei denselben sagen. Die 
iibrigen Salbungen werden wie bis dahin nur mit den Worten: In nomine etc. be- 
gleitet. Im 14. Jahrhundert kommt indessen auch, bei der Salbung des Sigillums ein 
erweiterter Gebetsspruch in Aufnahme. Consecretur hic lapis in nomine Patris et 
Filii et Spiritus sancti. Amen, soll beispielsweise der Konsekrator nach einem 
Mainzer Pontifikale bei derselben beten®*. Consecretur et sanctificetur haec tabula 
per hanc unctionem et Dei benedictionem in nomine Patris et Filii et Spiritus sancti. 
Pax tecum, lautet der Spruch bei der Salbung der Unterseite des Sigillums in dem im 
Besitz der Schriftstellerbibliothek der deutschen Jesuiten befindlichen handschrift- 
lichen Pontifikale, Signetur et sanctificetur hoc sepulcrum in nomine Patris et 
Filii et Spiritus sancti. Pax tecum, bei der Salbung der Oberseite des Verschlusses. 
Indessen halten auch noch im 15. Jahrhundert manche Pontifikalien bei den Sal- 
bungen an der alten kurzen Formel fest. 


5. Der Konfirmationsritus. Der Konfirmationsritus ist der 
jungste, ja ein recht junger Bestandteil der Altarweihe. Denn er wird dieser 
erst im spaten Mittelalter beigefiigt. Er umfa8t, wie andernorts gesagt wurde’, 
zwei Zeremonien, erstens die Salbung der Front des Altares, zweitens die Sal- 
bungen der Stellen, an denen die Ecken des Stipes die Mensa beriihren, die 
conjunctiones mensae et stipitis, wie die Pontifikalien sagen. 


Am 4ltesten ist die Salbung der Front des Altares. Sie geschah 
stets mittels Chrisam und wird im Laufe des 12. Jahrhunderts in den Ritus der 
Altarweihe eingefiihrt worden sein. Ein Pontifikale dieser Zeit, das sie erwahnte, 
ist mir allerdings nicht bekannt, doch wird sie schon zu Beginn des 13. Jahrhunderts 
sowohl in dem Pontifikale von Apamea (1214)? als auch durch Sicardus von Cre- 
mona bezeugt*®: Postmodum frontem altaris unget episcopus, dicens: Confirma hoc, 
Deus etc. Zu Ende des 13. Jahrhunderts redet Durandus von der Salbung der Front?: 
Consequenter altare cum signo crucis confirmatur, dicendo: Confirma hoc Deus, quae 
confirmatio ex chrismate a Pontifice in fronte lapidis facta significat confirmatio- 
nem, quae quotidie fit a Spiritu sancto per charitatem in altari cordis. 

Ubrigens kann die Zeremonie im 13. Jahrhundert noch keineswegs sehr ver- 
breitet gewesen sein, da die weitaus gréBere Zahl der Pontifikalien, die sich aus 
jener Zeit erhalten haben, sie nicht kennt. Erwahnt wird sie z. B. auBer in dem 
Pontifikale von Apamea auch in dem Pontifikale Borgh. 49A2 der Vaticana und 
in dem Pontifikale f. 1. 946 der Nationalbibliothek. Im 14. Jahrhundert verzeichnen 
schon die meisten Pontifikalien im Ordo der Altarweihe die Salbung der Front. 


26 Mart. |. 2, c. 16, ordo 3; II, 290. * Mitr..1) 1, ci34 (Mx 213; 34): 
1 Vgl. oben S. 666. ei Ra tiontil day cape nets 7eaak 
Se Mantetey 2s Ca losordo idee lineayos 
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Im 15. erscheint sie fast allenthalben eingebirgert, doch gibt es selbst aus diesem 
Pontifikalien, in welche sie noch keine Aufnahme gefunden hat. 

Als Stelle, an der die Salbung zu geschehen hatte, nennen viele Pontifikalien 
die frons lapidis, d. i. die Stirnseite der Mensa; nach andern soll dagegen der Bischof 
sie in fronte altaris, d. i. wie es heute Brauch ist, an der Vorderseite des Stipes 
voliziehen. Ein Pontifikale von Maguelonne aus dem 14. Jahrhundert® schreibt vor, 
es solle der Altar an allen vier Seiten gesalbt werden, das Pontifikale Borgh. 35 
A2 in der Vaticana (14. Jahrhundert) weist den Bischof an, den Altar, d. i. die 
Front des Stipes, dreimal in der Mitte mit Chrisam zu salben. 

Nach dem Pontifikale Borgh. 35 A 2 sollte der Konsekrator bei der Salbung 
sprechen: Confirmo et consigno te in nomine Patris et Filii et Spiritus sancti. Amen’®. 
In der Regel vollzog der Bischof jedoch die Salbung ohne Begleitspruch, 
sondern begniigte sich wie heute damit, die Antiphon Confirma hoc anzustimmen, 
um dann die Salbung stillschweigend vorzunehmen. Wie von Durandus, so wird 
auch in einigen Pontifikalien die Zeremonie ausdriicklich als confirmare 
bezeichnet. 

Die Salbung oben an den Ecken des Stipes ist noch jiingeren 
Ursprungs als die Salbung der Front. Sie kommt erst im 14. Jahrhundert in Ubung, 
und zwar sind es von den vielen Pontifikalien desselben, die ich eingesehen habe, 
nur zwei franzésischer Herkunft, die sie anordnen, ein Pontifikale von Verdun in 
der Nationalbibliothek (fl. 951) und das von Manguelonne in der Vaticana (Ottob. 330). 
Selbst von den Pontifikalien des 15. Jahrhunderts enthalt erst ein. kleiner Teil 
die Rubrik, welche die Salbung der Beriihrungsstellen der Mensa und des Stipes 
an den Ecken des letzteren vorschreibt. Die Zeremonie, bei der der Bischof nach 
dem Pontifikale von Bergamo’ wie heute nach dem rémischen Pontifikale die Worte 
zu sprechen hatte: In nomine Patris et Filii et Spiritus sancti, sollte symbolisch 
die innige Zusammengehorigkeit von Stipes und Mensa bekraftigen, gleichsam der 
Verbindung beider das Siegel aufdriicken. Inungit in modum crucis conjunctiones 
mensae seu tabulae et tituli seu stipitis in quatuor angulis (episcopus), qui simul 
illa conjungit et sigillat, sagt das Pontifikale von Bergamo. 


6. Die SchluBzeremonien. Im gallikanischen Ritus schloB die 
Altarweihe ohne alle Zeremonien. Waren die Reliquien nach Beendigung 
der Salbung des Altares beigesetzt, so wurde dieser bekleidet und die Lichter 
angeziindet. Unmittelbar darauf begann die Dedikationsmesse. Im rémischen 
Ritus der Karolingerzeit betete der Bischof nach der Reliquienrekondition, 
der Salbung der Mensa und der Bekleidung des Altares eine letzte Segens- 
oration Descendat quaesumus, Domine Deus noster, Spiritus sanctus, bevor 
er das hl. Opfer feierte. Im 10. und11. Jahrhundert ist der Schlu8 
der Weihe etwas feierlicher geworden. 

Wahrend der Altar mit seinen Decken und Tichern versehen wird, singt der 
Chor eine Antiphon mit nachfolgendem Psalm, dann betet der Bischof die Oration 
Descendat, zu der sich in einzelnen Pontifikalien auch wohl noch eine zweite, wie: 
Omnipotens sempiterne Deus, altare hoc oder Majestatem tuam, Domine, humiliter 
imploramus gesellt. Als Antiphon diente bald: Ornaverunt faciem templi mit Ps. 86 
Fundamenta, bald: Circumdate Sion mit dem Psalmvers (Ps. 67) Mirabilis Deus, 
bald endlich: In velamento mit Ps. 62 Deus, Deus meus, ad te de luce vigilo; Anti- 
phonen und Psalmen, die zum Teil uns auch noch in den SchluSzeremonien der 
Altarweihe des heutigen Pontifikales begegnen. 


5 Vatikanische Bibliothek Ottob. 330. Dieselbe Rubrik auch in Borgh. 11 A 1 der Va- 
6 Das Pontifikale ist franzésischer Herkunft. ticana, einem Pontifikale des 15. Jahrhunderts. 
7 Vatikanische Bibliothek Vat. 1. 1145. 
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Eine SchluBinzensierung des Altares war im 10. und 11. Jahr- 
hundert noch nicht allgemein gebrauchlich, immerhin kommt sie schon in manchen 
Altarweiheordines dieser Zeit vor, wie z. B. in dem Ordo der Pontifikalien von 
Reims, Mainz, Trier, des Sakramentars Ratolds von Corbie, des Gundekarpontifikales, 
des Cambraier Pontifikales der Kélner Dombibliothek und des Bamberger Heinrich- 
pontifikales, Sie folgte, wie gegenwartig, auf die Bekleidung des Altares. Nach den 
Pontifikalien von Cahors und St-Thierry betete der Bischof wahrend der Inzensation 
die Oration Dirigatur, Domine, oratio mea sicut incensum, in der Regel aber 
intonierte er die Antiphon Omnis terra, an die sich dann, abweichend von dem 
heutigen Brauch, noch das Kyrie eleison und Preces anschlossen. Die Inzensation 
war nur eine einmalige. War sie beendet, so sang der Bischof die letzte Segens- 
oration und begann die Messe. 

Als ganz vereinzelten Brauch finden wir im Sakramentar Ratolds von Corbie* 
auBer der Inzensierung auch eine Besprengung des Altares angeordnet: Post haec 
vestiatur altare cum aqua benedicta et incenso. Sie hat sich jedoch sonst nicht 
einbiirgern kénnen und kommt in anderen Ordines nicht vor. In angelsachsischen 
Pontifikalien reihte sich, wenn die Altarweihe mit der Konsekration der Kirche ver- 
bunden war, der SchluBoration noch eine sog. Commendatio an, ein langeres Gebet, 
in dem der Bischof das neue Gotteshaus Gott und den Heiligen, zu deren Ehre es 
errichtet worden war, empfahl, so in dem sog. Egbertpontifikale, dem Pontifikale von 
Lanalet und dem Dunstanpontifikale’. 


Im 12.und 13. Jahrhundert zeigen die SchluBzeremonien der Altarweihe 
gegentiber denen im 10. und 11. Jahrhundert noch keine bemerkenswerten Ver- 
anderungen. Im Laufe des 14. kommt aber allmahlich der jetzt auch im rémischen 
Pontifikale festgelegte Brauch auf, den Altar nicht einmal, sondern dreimal zu 
inzensieren, wobei der Bischof jedesmal von neuem die Antiphon Omnis terra 
anstimmte. Die auf letztere folgenden Kyrie und Preces aber fallen nun weg?. 
Die Antiphon Stetit angelus findet sich bei der SchluBinzensation nur in Ordines, 
in welchen, wie friher gesagt wurde’, die Reliquienrekondition nach alterem Brauch 
erst nach den Salbungen des Altares erfolgt. Der Altar wird nach diesen Ordines 
ganz inzensiert: Thurificet totum altare, sagt z. B. ein Pontifikale von Sens’; 
thurificet episcopus altare desuper in modum crucis et ex omni parte altaris, heift 
es in einem englischen Pontifikale’. Nach allen aber vollzog der Bischof nur eine 
einmalige Inzensierung des Altares. 


7.DieExekrationdesaltarefixumundihr Ritus. Die 
Exekration des altare fixum kann durch Zufal1 erfolgen, etwa durch 
den Einsturz eines Gewélbes, durch welchen es einen solchen Schaden nimmt, 
da es als entweiht anzusehen ist; sie kann auch mit Absicht vorgenommen 
werden, darf aber dann nur aus geniigendem Grunde geschehen, etwa weil die 
Notwendigkeit vorliegt, den Altar zu versetzen, weil der Altar einer Erneue- 
rung bedarf, oder weil die Kirche infolge der Errichtung eines Neubaues oder 
aus anderer Ursache abgebrochen werden muB. 

Eine besondere bischéfliche Genehmigung der Exekration einzuholen, ist in 


diesem Falle nur dort notwendig, wo sie nach den Didzesanstatuten nicht vollzogen 
werden kann, ohne daB der Bischof von der beabsichtigten Exekration in Kenntnis 


: Pariser Nationalbibliothek f. 1. 12052. c. 16, ordo.3; II, 289, die Pontifikalien Vat. 1. 
* Sie kommt auch noch in der Folge in eng- 1145 und Reg. 280 der Vaticana, das Pontifi- 


lischen oder von englischem Brauch beeinfluB- kale Clm. 10073 der Minchener Staatsbibliothek 
ten Pontifikalien vor, wie im Pontifikale des uw. a. 


Magdalenenkollegs zu Oxford, dem Pontifikale 4 Vgl. oben S. 715. 


von Mont-St-Michel u. a. * Nationalbibliothek zu Paris f. 1. 962. 
5 Vgl. das Mainzer Pontifikale bei Mart. 1. 1, ° F, 1. 1218 derselben Bibliothek. 
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gesetzt wurde und seine Erlaubnis zu ihr gab. Circa altarium amotionem, sagt 
die Synode von Miinster des Jahres 1655‘, nihil attentari volumus sine licentia 
nostra aut vicarii nostri generalis, cum ea tam multis caeremoniis Deo unctione 
episcopali consecrata sint, und spricht damit zugleich auch den Grund des Verbotes 
aus, ohne bischdfliche Genehmigung an die Exekration eines Altares heranzutreten. 
Ahnliche Bestimmungen erliefen z. B. 1571 die Synode von Herzogenbusch?, 1669 die 
Synode von Metz? und 1662 die Kélner Synode*. Die letztere macht ausdriicklich 
darauf aufmerksam, daB fiir die Exekration des Altares ein rechtmaBiger Grund 
vorliegen miiB®te und schreibt zugleich vor, daB sie zu geschehen habe certis 
precibus ac caeremoniis adhibitis. 


Bis ins einzelne genau geregelt ist der Ritus der Exekration in der von 
Erzbischof Joseph Klemens 1720 veranstalteten Neuausgabe der Kélner Agenda. 
Der zu ihr bevollmachtigte Priester soll, bekleidet mit Superpelliceum und Stola, vor 
dem Altar, der mit seinen Altartiichern bedeckt sein muS, und auf dem die Kerzen 
zu brennen haben, niederknien und mit leiser Stimme das Gebet des Herrn und den 
Englischen Gru8 sprechen. Dann hat der Chor die Antiphon oder das Responsorium 
des Heiligen, dem der Altar geweiht ist, zu singen, denen der Priester am SchluB 
Versikel und Oration desselben anfigt. Nun wird der Altar entkleidet und die Mensa 
vom Stipes losgemacht, abgehoben, durch den Priester gewaschen und abgetrocknet. 
Ist das geschehen, so beginnt bei angeztindeten Kerzen die Eréffnung des Sepul- 
crums. Hat der Priester das Sigillum desselben entfernt, so inzensiert er die in ihm 
eingeschlossenen Reliquien, intoniert die Antiphon Surgite, sancti Dei, de mansionibus 
vestris, hebt dann die Reliquien samt dem tibrigen Inhalt aus dem Sepulcrum heraus, 
legt alles in ein Kastchen, versiegelt es und fertigt tiber den Vorgang eine von zwei 
anwesenden Geistlichen zu unterschreibende Urkunde aus. Darauf bringt er die 
Reliquien unter dem Gesang der Antiphon Exultabunt sancti in gloria und des 
Psalms 149 Cantate Domino an den fiir ihre Aufbewahrung bestimmten Ort, stellt 
sie hier zwischen brennenden Kerzen auf und singt zum Beschlu8 den Versikei 
Laetamini in Domino mit der Oration Laetetur ecclesia tua, Deus. Nun beginnt die 
Zerst6rung des Altares durch die Maurer. 


Der Ritus, wie ihn die Kolner Agenda hat, findet sich auch schon im Ornatus 
ecclesiasticus des Regensburger Generalvikars Jakob Myller®, nur ist hier noch 
hinzugefiigt, es solle der Priester nach Herausnahme der Reliquien mit einem 
Hammer an einer der vorderen Ecken des Stipes ein Stick herabschlagen, und noch 
etwas friiher, in den Statuten der vierten Mailander Provinzialsynode von 1576, denen 
Myller ihn fast wo6rtlich entnommen hat. Es fehlen aber in diesem wie bei Myller 
die Zeremonien, welche die Kélner Agenda bei Erhebung und Fortbringung der 
Reliquien angewendet wissen will. 


Die Zeremonien der Exekration stammen aus dem Mittelalter, wie der Ordo 
ad aperiendum sive confringendum altare antiquum, ubicumque novum construitur 
zeigt, den Marténe aus einem Mainzer Pontifikale des 14. Jahrhunderts ver6ffentlicht 
hat®. Die Erhebung der Reliquien wird nach diesem Ordo eingeleitet durch die 
Antiphon Surgite de mansionibus vestris, statt deren aber auch gesungen werden 
kann: Cum jucunditate exibitis. Dann wird das Sepulcrum gedffnet, es folgt die 
Antiphon Exultabunt sancti mit Psalm 149 Cantate Domino, und schlieBlich der 
Versikel Exultent justi mit der Oration Laetetur ecclesia. Der Ritus, wie ihn die 
Kélner Agenda hat, und wie er auch wohl zu Minster in Gebrauch war’, ist hiernach 
eine Verbindung des Ritus, wie ihn die Mailander Provinzialsynode vorschrieb, mit 
einem in Deutschland schon im 14. Jahrhundert gebrauchlichen Ordo der Entfernung 


1 Tit. 14 (Hartzh. IX, 831). 5 Monachii 1591 p. 73. 


2a Vite 22y neem lige os)s 6 é 
2 Tit. 15, n. 1 (. c. X, 251). Marto ls 2) crl8: 11, 293. 
#7 Gee S081 Cries EXGE 997): 7 Synode von 1655, tit. 14 (Hartzh. IX, 831). 
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der Reliquien aus dem Altar, ein Akt, durch den schon nach weitverbreiteter spat- 
mittelalterlicher Auffassung der Altar profaniert und abbruchsfahig gemacht wurde, 
zumal dann, wenn sich das Sepulcrum oben im Stipes befand und von der Mensa 
bedeckt wurde. Denn in diesem Fall war es ja zur Herausnahme der Reliquien 
unbedingt erforderlich, die Mensa vom Stipes abzuheben, das aber bedeutete auch 
schon im Mitielalter nach allgemeiner Anschauung eine Exekration des Altares®. 

Im rémischen Rituale und im rémischen Pontifikale findet sich kein Ordo fur 
die Exekration des Altares. Der neue Codex des kanonischen Rechtes und die 
Dekrete der Ritenkongregation geben zwar an, wann ein Altar als exekriert zu 
betrachten sei, sagen aber nichts dariiber, wann und unter welchen Bedingungen 
eine Exekration desselben vorzunehmen gestattet ist und unter welchen Formen 
und Riten sie zu erfolgen hat. 


DRITTES KAPITEL 
WEIHEINSCHRIFTEN, ALTARTITEL 


I. WEIHEINSCHRIFTEN 


Zur Erinnerung an die Altarweihe und zugleich als Dokument, durch 
welches die Konsekration des Altares bezeugt wurde, brachte man schon in 
altchristlicher Zeit nicht selten Inschriften an, welche in kirzerer oder 
langerer Form die Tatsache der Altarweihe verewigten und oft auch die Reli- 
quien nannten, die bei der Konsekration im Sepulcrum geborgen worden 
waren. Wenn aber, wie es vielfach der Fall war, die Weihe des Altares zu- 
sammen mit derjenigen der Kirche geschah, enthielten die Inschriften auch 
meist Angaben iiber die Konsekration der Kirche. 

Ein indirektes Zeugnis fiir die vorgenommene Altarweihe waren In- 
schriften, welche lediglich die Reliquien vermerkten, die im Altare einge- 
geschlossen worden waren, oder das Geheimnis und die Heiligen angaben, 
zu dessen Ehre der Altar errichtet worden war. Immerhin bildeten auch sie 
eine wirkliche Beurkundung der Weihe. Denn die Reliquienrekondition vollzog 
sich ja nur in Verbindung mit der Konsekration des Altares oder setzte doch 
diese als bereits geschehen voraus, einen Titel oder Patron aber hatte der 
Altar erst, nachdem er durch den Akt der Konsekration zu Ehren eines 
Geheimnisses oder Heiligen geweiht worden war. 

Ihren Platz erhielten die Inschriften bald am Altar selbst, und 
zwar entweder am Stipes oder an der Mensa, bald an der beim Altar befind- 
lichen Wand. Eine Reihe interessanter Beispiele von Weiheinschriften, die 
am Altare selbst, der Mensa oder dem Stipes, angebracht worden waren, 
wurde bereits bei Besprechung der Altarmensa und des Altarstipes angefiihrt’, 
es eriibrigt daher hier nur, auch noch einige Proben von Wandinschrif - 
ten, welche direkt oder indirekt von vorgenommener Altarkonsekration 
Zeugnis ablegen, zu geben. 

Die altesten bekannten Beispiele dieser Art sind die Inschriften, welche Paulin 


von Nola fiir den Altar der beiden von Severus erbauten Basiliken zu Primuliacum, 
fir den Altar der Felixbasilika zu Nola und fiir den Altar der von ihm gegriindeten 


8 Vgl. oben S. 314. ‘ Vgl. oben S. 299 und 363. 
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Basilika zu Fundi verfaBte?. Sie gaben die in den betreffenden Altaren geborgenen 
Reliquien an und gehérten sonach zu der zweiten Klasse, weil sie nur indirekt die 
Weihe des Altares bezeugten. In der Felixbasilika war die Inschrift in Mosaik 
ausgefihrt und in der Apsis hart unterhalb der Concha derselben angebracht. Am 
schonsten, weil am durchsichtigsten, ist die Inschrift der Basilika von Fundi: Ecce 
sub accensis altaribus ossa piorum — Regia purpureo marmore crusta tegit — 
Hic et apostolicas praesentat gratia vires — Magnis in parvo pulvere pignoribus. 
Hic pater Andreas et magno nomine Lucas — Martyr et inlustris sanguine 
Nazarius, — Quosque suo Deus Ambrosio post longa revelat — Saecula, Protasium 
cum pare Gervasio, — Hic simul una pium complectitur arula coetum — Et capit 
exiguo nomina tanta sinu. 


Papst Symmachus (498—514) verfaBte Wandinschriften fiir die Altéare und 
Confessioanlagen, welche er in der Andreasrotunde bei St. Peter sowie in der 
Petrusbasilika selbst schuf. Bekannt sind noch die Inschriften, welche er beim 
Andreasaltar, bei dem Altar der hll. Protus und Hyacinthus, beim Altar des hl. Sossus 
und bei den Altaren der beiden Johannes anbrachte. Die Inschrift am Andreasaltar 
lautete: Andreas hic sanctus templi tutabitur aram — Petri germanus, qui quondam 
funera leti — Horrida perpessus sancta quoque carne pependit — Dum crucis in 
patulo suspensus stipite martyr — Ultima mortalis clausit spiracula vitae — 
Purpureas sumens Christo regnante coronas, die des Altares des Johannes Ev.: Hoc 
tibi sanctificantes, apostole sancte Johannes — Accubitorque Dei, praesens altare, pre- 
camur — Nostra tuo sancto peccamina deme precatu®. Auch diese Inschriften hatten 
nur den Charakter indirekter Zeugnisse. 


Gleichfalls nur die Reliquien, die im Altar niedergelegt waren, vermerkt eine 
wohl noch dem 6. Jahrhundert angehorende Inschrift einer Marmortafel, die in den 
Ruinen einer altchristlichen Kirche gefunden wurde und zu Bornos (Prov. Cadix) neben 
dem Hauptportal der dortigen Pfarrkirche in der Kirchenmauer eingelassen ist. Sie 
lautet ahnlich anderen gleichartigen Inschriften aus westgotischer Zeit: Hic reliquiae 
sanctorum martyrum id est sancti Thomae, sancti Dionisii, sanctorum Cosmae et 
Damiani, sancti Sebastiani, sanctae Afrae, sancti Sabae’. 


Sehr ausftthrlich ist eine siebenzeilige, einer 56 cm hohen, 1,45 m langen Marmor- 
tafel eingehauene Inschrift, welche bei Sevilla in den Resten einer aus der ersten 
Halfte des 7. Jahrhunderts stammenden Basilika zutage trat und jetzt im Treppenhaus 
der Biblioteca Colombina angebracht ist (Tafel 113). Sie bringt Kunde yon der 
Griindung und Weihe jener Kirche und ihres Altares durch Bischof Honoratus, den 
Nachfolger des hl. Isidor, und lautet: Fundavit sanctum hoc Christe et venerabile 
templum — Antistes Honoratus, honor de nomine cuius — Pollet in aeternum et factis 
celebratur in istis. — Hic aram in medio sacrans altare recondit — Tres fratres 
sanctos, quos Corduba passos — Aedem deinde trium sanctorum jure dicavit. — 
Versibus aera subest annos per secla resignans. Era DCL(X)XV (= 637)5. 


Eine ungemein interessante Inschrift aus dem Ende des 7. oder dem Beginn des 
8. Jahrhunderts entdeckte P. de la Croix, als er in der Nahe von Poitiers die 
Memorie des Abtes Mellebaudis bloBlegte. Sie war der Bogenwand eines Arkosols 
aufgemalt und stammt aus zwei verschiedenen Zeiten; es war namlich der untere 
Teil der ersten Inschrift etwas spater tberdeckt und durch eine andere ersetzt 
worden, Die heute fast ganz verblichene Inschrift, die jedoch in einer guten Kopie 
erhalten ist, berichtet in ihrem sehr liickenhaften alteren Teil von der Weihe der 
Memorie an einem 30, Juli, der am 3. und 19. Dezember die Beisetzung von Reliquien 
folgte, in dem jiingeren von einer neuen Einfiithrung von Reliquien in den Altar der 


2 Ep. 32; n. 6s. (C. SS: eccl. 29; 280 's.). 4 Hiibner, n. 90. 

3 Duch. I, 265, wo sich auch die tbrigen In- 5 In der Jahreszahl hat der Steinmetz irr- 
schriften finden. Die Inschrift am Altare der  tiimlich eine X ausgelassen; Bischof Honoratus 
hill. Protus und Hyacinthus auch oben S. 617. __regierte von 636—641. 


Braun, Der christliche Altar I. 46 
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Memorie, unter denen sich auch solche des hl. Maurus, der hll. Chrysanthus und 
Daria, sowie der hl. Radegundis befanden. Ob die letztgenannte Reliquienrekondi- 
tion, die nach der Inschrift an einem 13. November stattfand, infolge einer Ver- 
wiistung und Wiederherstellung der Kapelle geschah, wie man aus der Inschriit 
geschlossen hat, muB bei dem fragmentarischen Zustand derselben dahingestellt 
bleiben’. 

In der Karolingerzeit scheint es vielfach gebrauchlich gewesen zu sein, bei den 
Altaren an der Wand die Namen der Heiligen zu vermerken, denen der Altar bei 
der Konsekration geweiht worden war. So berichten z. B. die Gesta des Bischofs 
Aldricus von Le Mans (+ 856), derselbe habe, nachdem er 834 die neuen Altare in der 
restaurierten Kathedrale geweiht hatte, tiber alle die Namen der Heiligen anschrei- 
ben lassen, zu deren Gedachtnis er dieselben konsekriert hatte’. Die Synode von 
Celichyt verordnete 816 ausdriicklich, es solle an die Wand der Kirche oder auf 
eine Tafel oder auch auf die Altare selbst aufgemalt (depictum) werden, welchen 
Heiligen Kirche und Altére geweiht seien’. Man hat den Kanon dahin ausgelegt, 
als ob die Synode befohlen hatte, Bilder der betreffenden Heiligen an die Wand, 
auf eine Tafel oder auf die Altdre selbst zu malen. Allein so eng darf er nicht 
gefaBt werden. Denn abgesehen davon, daf es in kleineren Kirchen zu grofe Schwie- 
rigkeiten gehabt hatte, derartige Bilder herzustellen, so geschah ja auch das An- 
bringen der Namen der Heiligen durch Aufmalen mit dem Pinsel. . 


Die Inschriften, welche die Heiligen oder die sonstigen Titel nannten, zu deren 
Ehre der Altar geweiht war, waren nicht selten in Versen abgefaBt. Zahlreiche 
solcher Inschriften verfaBten Alkuin und Hraban, andere haben sich erhalten, die 
Theodulf von Orléans und Walafried Strabo schufen®. In vielen, vielleicht den 
meisten Fallen waren auch wohl Reliquien der in diesen Inschriften genannten Hei- 
ligen in dem Altare geborgen, aber nicht auf sie bezogen sich die Inschriften zu- 
nachst, sondern auf die Heiligen selbst, sofern ihnen der Altar geweiht war. Manche 
der Inschriften lassen daran keinen Zweifel. So heift es beispielsweise in Versen, 
die Alkuin fiir den Altar des hl. Paulus in der Peterskirche zu Arras verfaBte: 
Ara quidem praesens sacrata est nomine Pauli usw., in den Versen Alkuins fir den 
Altar der heiligen Jungfrauen in der Kirche des hl. Vedastus daselbst: Caecilia, 
Agathes, Agnes et Lucia virgo — Haec istis pariter ara sacrata micat usw. Fir 
den Altar der hl. Aldegundis in der Peterskirche verfaBte er die Inschrift: Haec Alde- 
gundis veneranda est virginis ara usw., fir einen Altar des hl. Martin: Hoc altare 
tibi constat, Martine, dicatum usw.?®. Die Verse waren wohl tiber dem Altar an- 
gebracht, da sie so am sichtbarsten und am lesbarsten waren und zugleich einen 
Schmuck fiir die Wand und den vor ihr stehenden Altar bildeten. 


Den Charakter einer férmlichen Weiheurkunde hat eine auf eine Steinplatte 
eingehauene, dem Ende des 10. Jahrhunderts entstammende Inschrift in der Kirche 
zu Neuenahr, welche uns belehrt, daB Erzbischof Evergerus von K6ln am 4. Janur 990 
Kirche und Altar konsekrierte, und zwar zu Ehren der hill. Kornelius, Marcellus, 
Apollinaris und Willibrordus: Anno incarnationis Dominicae DCCCCXC indictione 
III. templum hoc et altare ab Evergero sanctae coloniensis ecclesiae archiepis- 
copo in honore sanctorum Stephani protomartyris, Cornelii PP. et Marcelli, Apolli- 
naris et Mauricii martyrum et sancti Willibrordi confessoris pridie nonarum 
Januariarum Domino propicio est dedicatum. Die Tafel ist 42 cm hoch, 1,39 m breit. 


* Vgl. iiber die Inschrift namentlich P. de * Die von Alkuin stammenden Inschriften 
la Croix, Monographie de I'hypogée-marty- in M. G. Poetae I, 305s., Theodulfs ebend. I, 
rium de Poitiers (Paris 1883) 61 s., und E. Le 554f, die Hrabans ebend. II, 205; diejenigen 
Blant, Nouv. recueil des inscript. chrét. (Paris Walafrieds ebend. II, 393. 


1892) n. 245, 9 L. c. 311 310 312 314. Vgl. auch die lehr- 
N. 3 (M. G. SS. XV, 311). reichen Vers. Hrabans fir die Abteikirche zu 
® Can. 2 (Hard. IV, 1220). Fulda und andere Kirchen 1. c. II, 205 f. 
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In Versen war die ein halbes Jahrhundert Altere Inschrift abgefaBt, welche 
bezeugte, dafs Erzbischof Rotbert von Trier (931—956) den von Abt Ratwich errich- 
teten Petrusaltar der Abteikirche zu Mettlach geweiht habe!; Claviger alme poli 
Ruotbertus mente fideli — Hanc tibi praeclaram praesul devoverat aram — Abbas 
quam Ruothvic devotus rite peregit — Praemia communis sibi quo sint aequa 
laboris. 

Vier 40 cm im Geviert messende Steintafeln in der Krypta der Minsterkirche 
zu Essen, die iber den Kapitellen der ihrer Ostseite vorgelegten Wandpfeiler ein- 
gelassen sind, beurkunden die Weihe der Krypta, die 1051 Erzbischof Hermann 
von K6ln auf Bitten der Abtissin Theophanu vorgenommen hatte, und geben die in 
ihren drei Altaren niedergelegten Reliquien an. Die Hauptinschrift lautet: Anno 
incarnacionis Dominicae millesimo LI indictione IIII V. id. Sept. dedicatum est hoc 
oratorium a venerabili archiepiscopo Herimanno precatu nobilissimae sororis suae 
Theophanu abbatissae. Die tibrigen besagen: In hac ara habentur reliquiae sanc- 
torum Christophori, Cyrini, Cyriaci, Cornelii, Cypriani, Pancracii, Nerei, Achillei 
— in hoc altari continentur reliquiae sanctorum Joannis Baptistae, Joannis evange- 
listae, Mathi(a)e (e)vangelistae, Quintini martyris, Dionysii, Rustici, sanctorum Cle- 
mentis, Blasii, Innocentium, Gorgonii — in ista ara habentur reliquiae sanctorum 
Joannis, Pauli, Mauricii, Exuperii, Landberhti, Crispini, Crispiniani, Sebastiani, 
Albani. 


Verschwunden ist jetzt die Weiheinschrift, welche ehedem an der Epistelseite des 
Altares der Godehardskapelle des Mainzer Domes zu lesen war und nach Wirdtwein, 
der sie noch sah, den Wortlaut hatte: Anno Dominicae incarnationis MCXXXVII 
indictionis XV II kal. Julii consecratum est hoc altare a venerabili Buccone Worma- 
liensi episcopo in honorem D. N. Jesu Christi et ejus gloriosae Genitricis perpetuae 
Virginis Mariae et sancti Pauli apostoli, Laurentii martyris, confessorum Martini et 
Gothardi omniumque sanctorum’. In der Kirche der Zisterzienserabtei Eberbach 
gingen in den Verwiistungen, welche die Schweden anrichteten, zwei Tafeln zu- 
grunde, deren Inschrift bezeugte, daB Bischof Berno von Ewernien 1177 in der 
neuen Kirche die Altare der Apostelfiirsten und des hl. Michael konsekrierte. Sie 
waren bei dem Altar, zu dem sie gehoérten, angebracht**. Eine der beiden Inschriften 
besagte: Anno incarnationis Dominicae MCLXXVII XII kal. Augusti hoc altare 
consecratum est a venerabili Ewerniensi episcopo D. Bernone in honorem sanctorum 
apostolorum Petri et Pauli et sancti Joannis evangelistae. In St. Gereon zu Koln 
begniigte man sich im Beginn des 13. Jahrhunderts damit, bei den Altaren des Okto- 
gons und der Krypta den Titel derselben auf die Wand zu malen: Al. s. Pauli, al. s. 
Andree et trium Magorum, al. s. Martini, al. s. Catharine u. a. Verschollen ist eine 
Dedikationsinschrift vom Jahre 1228, die sich in der heute abgebrochenen Makkabaer- 
kirche zu K6ln befand und beurkundete, da8B Johannes, Titularerzbischof von 
Mytilene, damals Kirche und Hochaltar zu Ehren der Gottesmutter, der Makkabaer, 
der hll. Petrus und Paulus und der anderen Apostel sowie aller Heiligen konse- 
krierte™. 


Von mittelalterlichen rémischen Wandinschriften, welche die Vornahme einer 
Altarkonsekration verewigen sollen, seien als Beispiele angefthrt die Inschrift, 
welche der Wand des mittleren Stollens der Ringkrypta von S. Cecilia, aufgemalt ist 
und berichtet, daB Gregor VII. am 3. Juni 1580 den Altar der Krypta geweiht habe: 
+ Dedicatum est hoc altare die III. mensis Junii per Domnum Gregorium P. P. VII. 
Anno millesimo LX XX ind. III, sowie die zwei heute in die Vorhalle ven S. Lorenzo 
in Lucina tibertragenen, auf Marmortafeln angebrachten Inschriften, von denen eine 


11 Chr. Brower, Ann. Trever. I (Leodii 1670) 18 H, Bar, Diplomatische Geschichte der Ab- 
455. tei Eberbach I (Wiesbaden 1855) 316. 

12 Diplomataria Mogunt. II (Mogunt. 1789) 14 F, X. Kraus, Die christl. Inschriften II, 
542, nota f. 266. 
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die Weihe des Hochaltares der Kirche durch den Kardinal Leo von Ostia (1112), 
die andere die Weihe der Kirche und des Hochaltares durch den Gegenpapst Ana- 
klet II. (1130) berichtet (Tafel 112). Beide Inschriften nennen den Konsekrator, Jahr 
und Tag der Weihe, Indictio und Reliquien, die im Sepulcrum des Altares beigesetzt 
wurden. Dazu kommen bei der zweiten zwei Hexameter, welche die Hauptheilig- 
timer der Kirche aufzahlen: + Furcula, craticulae, ferrum cum compede juncta — 
Gausape, pinguedo sunt hoc in domate cuncta. 

In Montier-Neuf zu Poitiers finden sich drei in die Wand eingelassene Dedikations- 
inschriften des 12. Jahrhunderts. Die auf den Hochaltar beziigliche ist sehr lang. 
Als Beispiel sei angefiihrt die Inschrift, welche in der Apsis des nérdlichen Quer- 
armes angebracht ist. Sie besagt: Hoc altare XII kl. Februarii est consecra- 
tum in honore sanctorum apostolorum Simonis et Judae et omnium apostolorum et 
Vincentii martyris atque ibi sunt conditae reliquiae sanctorum Abundii presbyteri 
et martyrum Maximi presbyteri, Archelai diaconi. 

Ausdriicklich verordnen die Konstitutionen des Bischofs Wilhelm de Blois 
von Worcester 1229, es solle in konsekrierten Kirchen Jahr und Tag der Weihce, 
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Altarweiheinschrift. Ashbourne 


der Namen des Konsekrators sowie des Heiligen, zu dessen Ehre die Kirche geweiht 
worden sei, deutlich und sichtbar in der Nahe des Hochaltares an einem dazu geeig- 
neten Platz angeschrieben werden, und ebenso solle man es bei den Nebenaltaren 
halten*®. Wie solche Inschriften beschaffen zu sein und zu lauten pflegten, ersehen 
wir aus einer Inschrift, welche die Konsekration der Kirche zu Ashbourne 
(Derbysh.) und ihres Hochaltares beurkundet. 

Da Weiheinschriften auch als einfaches, aber wirksames Verzierungsmittel ver- 
wendet werden konnen, zeigen in iberraschender Weise die Inschriften im Chorhaupt 
und in den Kapellen des Chorumganges der Zisterzienserkirche Veruela bei Sara- 
gossa. Die heute durch ein Retabel leider fiir den Blick verdeckte Weiheinschrift der 
ganzen Kirche und ihres Hochaltares ist den vier Pfeilern aufgemalt, welche das 
Chorhaupt vom Umgang scheiden. Die Schrift ist in schwarzer Farbe auf weiBem 
Grund ausgefihrt, die einzelnen Reihen sind durch eine rote Linie getrennt, rings 
um die ganze Inschrift aber zieht sich ein Fries, der an den Seiten in Rot, oben und 
unten in Schwarz gemalt ist. Die Buchstaben zeigen reichste, ungemein dekorativ 
wirkende Ubergangsformen. Die auch durch ihre Angabe tiber die im Hochaltar ein- 
geschlossenen Reliquien interessante Inschrift lautet: + Anno Domini MCCXLVIII 
XVII kl. Decembris dedicatum est monasterium Berolae et altare majus consecratum 
a Domino Acenario Calagurritano episcopo in honore Dei et beatae semper Virginis 
Mariae et continentur in eo reliquiae de corpore et sanguine Christi, de pane coenae, 


., Cr 7 (Hans., Conc. XXIII, 177): In ecclesiis dedicata est ecclesia, distincte et aperte scri- 
dedicatis annus et dies dedicationis et nomen  bantur circa majus altare in loco ad hunc (fi- 
dedicantis et nomen sancti, in cuius honore nem) idoneo; idem fiat circa minora altaria 
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de ligno crucis, de lacte et lacrimis et capillis et vestibus beatae Virginis et reliquiae 
beate Joannis Baptistae et beatorum apostolorum Andreae, Jacobi Majoris, Bartho- 
lomaei, Thomae, Philippi et sanctorum martyrum Stephani, Laurentii, Vicentii, 
Christophori, Blasii, Emeterii et Caledonii, sanctorum confessorum Martini, Nicolai, 
Benedicti et sanctarum virginum Catharinae, Luciae, praesente Domino Gartia Dei 
gratia Tirasenensi episcopo et Domino Rogerio abbate:Scalae Dei et Domino Bern- 
hardo abbate Berolae et octo aliis abbatibus. Die Anordnung der Weiheinschriften 
in den Apsiden der Chorkapellen erhellt aus Tafel 113, welche auch die hoch- 
ornamentalen Formen der Buchstaben klar erkennen laBt. Leider ist keine der 
Inschriften der Kapellen vollstandig erhalten. Die Altare der Kapellen des Chor- 
umganges wurden bereits im dritt- und vorletzten Dezennium des 12. Jahrhunderts 
konsekriert, doch mégen die Inschriften in denselben erst nachtraglich, und zwar 
zugleich mit der Dedikationsinschrift der Kirche und des Hochaltares aufgemalt 
worden sein. 


Eine in Limusiner Email ausgefiihrte Weiheinschrifttafel erwahnt und be- 
schreibt E. Rupin*®. Dieselbe stammt aus der Kirche zu Torcillac (Creux) und bezeugt 
eine am 3. Mai 1267 von Bischof Aymericus von Limoges vorgenommene Altarkonse- 
kration. Links von der Inschrift zeigt sie die Figuren der Gottesmutter und des 
hl. Andreas, rechts ist die hl. Katharina dargestellt. Geweiht wurde der Altar nam- 
lich der Inschrift zufolge zu Ehren Marias, des hl. Andreas, des hl. Laurianus, des 
hl. Nikolaus, der hl. Katharina sowie aller Heiligen. Zur Zeit ihrer Entstehung 
dirfte die Tafel, die sich jetzt in Privatbesitz befindet, bei der machtigen Ausdeh- 
nung, welche die Limoger Emailindustrie genommen, und der auBSerordentlichen 
Leistungsfahigkeit, die sie erreicht hatte, wohl kaum die einzige ihrer Art geblieben 
sein. Heute ist sie freilich ein Unikum. 


Ganz vereinzelt steht auch die Dedikationsinschrift des Hochaltares der 
Miinsterkirche zu Emmerich da, und zwar ebensowohl beziiglich des Ortes, an dem 
sie angebracht, wie beztiglich der Art der Technik, in der sie ausgefihrt ist. Sie 
befindet sich namlich im FuBboden des Chores, bildet einen Fries, der den Belag 
desselben nach den Chorstufen zu abschlieBt und ist in derber Mosaiktechnik gear- 
beitet. Inhaltlich besagt sie nur, daB der Hochaltar Gott dem Herrn zu Ehren 
Marias und aller Heiligen geweiht sei*’. 


Il. DIE ALTARTITEL 


Nach katholischer Lehre wird der Altar Gott und nur Gott allein errichtet, 
nicht Heiligen; denn er ist bestimmt fiir die Feier des eucharistischen Opfers, und 
zwar ist ihm diese Bestimmung so innerlich und wesentlich, daB er ohne sie vollig 
bedeutungslos ist. Das eucharistische Opfer wird aber bloB Gott dargebracht, keinem 
der Heiligen, so hoch derselbe auch stehen mag. Wie es jedoch keineswegs dem 
Charakter der Messe als einem Akt des cultus latriae widerstreitet, wenn die Feier 
des Gedachtnisses eines Heiligen den Anlaf zu ihr bildet, wenn ein Akt der Heiligen- 
verehrung mit ihr verbunden ist und die Heiligen in ihr um Firbitte angerufen wer- 
den, so tut es auch dem wesentlichen Charakter des Altares keinen Eintrag, wenn 
dieser errichtet und geweiht wird zur Erinnerung an einen Heiligen, als Ehrung fir 
denselben und als Statte seiner Verehrung und Anrufung. Denn das sind nicht bloB 
Zwecke durchaus untergeordneter Art, sondern auch Zwecke, die gegentiber der 
einen inneren und wesentlichen Bestimmung des Altares, Werkzeug und Ort der 
Darbringung der eucharistischen Opfer zu sein, wie Auferlicher, zufalliger Art sind 
und dem Hauptzweck des Altares ohne Beeintrachtigung desselben beigefiigt werden 
konnen. Man hat deshalb auch zu keiner Zeit AnstoB genommen, Aitaére zum 
Gedachtnis und zu Ehren von Heiligen zu errichten. 


16 L’oeuvre de Limoges (Paris 1890) 137. 17 Skizze in Kd. der Rheinprov., Kr. Rees 40. 
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Der Ausgangspunkt dieses Brauches ist der Martyrerkult. Er betatigte 
sich namentlich auch darin, daB man an den Orten, die durch das Martyrium eines 
Martyrers oder sonst einen bemerkenswerten Umstand aus seinem Leben und Leiden 
sowie namentlich als Ruhestatte seiner leiblichen Uberreste bedeutsam waren, 
Memorien mit einem Altar zum Andenken an sein Martyrium, zum Zwecke seiner 
Verehrung und zur Feier seiner Natilitien errichtete. Allein nicht blo&B wo solche 
Erinnerungen und Beziehungen vorlagen, auch anderswo lief frommer Eifer zum 
Gedachtnis hochverehrter Martyrer und zur Belebung ihrer Verehrung manche 
Memoria mit Altar erstehen. 


Der um das 6. Jahrhundert allmahlich aufkommende Brauch, in derselben Ba- 
silika mehrere Altare zu errichten, hatte dann zur Folge, daB nunmehr in der 
gleichen Kirche ebenso viele Memorien wie Altare entstanden, da ja jeder einem 
Heiligen zu Ehren errichtet und, wenn irgendwie moglich, mit Reliquien desselben 
ausgestattet wurde. Friihe Beispiele sind die Altare, welche Papst Symmachus (493 
bis 510) in den Wandnischen der Andreasrotunde zu Ehren des hl. Thomas, der 
hll. Protus und Hyacinthus, des hl. Apollinaris und des hl. Sossus schuf, sowie die 
Altare des hl. Kreuzes, des hl. Johannes Evangelist und des hl. Johannes des Taufers, 
welche derselbe Papst in dem rechten Querarm der Peterskirche erstehen lieB*. Von 
den vier Altaren, die der hl. Germanus in der vom hl. Droctoveus erbauten Kirche 
551 konsekrierte, war einer zu Ehren des hl. Kreuzes und des hl. Vinzenz, der zweite 
zu Ehren der hill. Ferreolus und Ferrutio, die beiden andern zu Ehren des 
hl. Julianus bzw. der hll. Martyrer Gervasius, Protasius, Celsus und Georg geweiht’. 
In der um dieselbe Zeit erbauten neuen Vitaliskirche zu Ravenna gab es auBer 
dem Hochaltar auch noch einen dem hl. Vitalis geweihten Altar. Die hl. Rustikula 
(¢ 632) errichtete in der zu Ehren des hl. Kreuzes von ihr erbauten Kirche je einen 
Altar zu Ehren des hl. Kreuzes, des hl. Gabriel, des hl. Raphael, des hl. Apostels 
Thomas, des hl. Mauritius, des hl. Sebastianus und des hl. Pontius. Wie ihr Beispiel 
zeigt, weihte man schon im 7. Jahrhundert Altare den hl. Engeln zy Ehren, obwohl 
es Reliquien derselben nicht gab. Von den dreizehn Altaren, welche sich in der von 
Bugge, der Tochter des angelsachsischen Konigs Ina gestifteten Kirche befanden, 
hatte der Hochaltar Maria zur Patronin, die anderen zw6lf waren zu Ehren je eines 
der Apostel geweiht, wie wir aus dem Gedicht ersehen, das Bischof Aldhelmus 
(¢ 709) auf die Erbauung der Basilika verfaBte’. 


Lehrreiche Beispiele von Altartiten aus karolingischer Zeit bieten 
die tituli Alkuins und Hrabans, der Plan fiir die Klosterkirche von St. Gallen und 
der Bericht tber die Altare in den von Angilbert zu Centula errichteten Kirchen. 
Von den Titeln der Altare des St. Gallener Planes und der Kirchen zu Centula war 
schon die Rede*. Bemerkenswert ist, daB in dem Bericht iiber die Weihe der Altare 
zu Centula bei allen die in denselben beigesetzten Reliquien genannt sind, unter denen 
an erster Stelle regelmaBig die des betreffenden Titelheiligen aufgefiihrt werden, 
ausgenommen bei den drei zu Ehren der hl. Erzengel geweihten Altare, in die also 
keine Reliquien eingeschlossen wurden. 


Nach den tituli, die Alkuin (+ 804) fiir die Altare der Vedastuskirche zu Arras 
schrieb, gab es in derselben einen Altar des hl. Vedastus, des hl. Martinus, des 
hl. Dionysius und seiner Gefahrten, der hll. Remigius und Audoenus, der hll. Lant- 
bertus und Richarius, der hll. Gregorius und Hieronymus, des hl. Benediktus und 
der hl. Scholastika, der hll. Cosmas und Damianus, hll. Jungfrauen (Cacilia, Agatha, 
Agnes und Lucia), des hl. Kreuzes, Marias und des hl. Clemens (wohl der Hoch- 
altar), der hli. Johannes Ey. und Matthaus, der hll. Piatus und Georg, endlich der 
hil. Laurentius, Johannes und Paulus. In der Peterskirche zu Arras finden wir 


ie Pen 79; Duch.wlen261, 


i ; 5M. 89; 289 s 
2 Vita s. Droctovei c. 2, n. 12) (AA, SS) 10 ? : 
Mart.) II, 38. 4 Vgl. oben S. 388 f. 
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zufolge Alkuins tituli einen Petrus-, Paulus-, Andreas-, Adelgundis-, Johannes 
Baptista-, Germanus- und Genoveyaaltar sowie einen Altar des hl. Quintinus und 
des hl. Erzengels Michael’. Die Abteikirche zu Fulda besaf gem4B den Altartiteln 
Hrabans auBer dem Salvatoraltar im Ostchor und dem Bonifaziusaltar im West- 
chor weiterhin noch einen Laurentius-, Clemens-, Agatha-, Lukas-, Markus-, Agnes-, 
Benediktus- und Timotheusaltar, einen Altar hll. Jungfrauen (Agnes, Euphemia, 
Genoveva u. a.) sowie einen Altar des hl. Antonius und anderer hll. Ménche, welch 
letzterer in der Ostkrypta stand®. Von einem Altar der hil. Philippus und Jakobus, 
der 820 geweiht wurde, berichtet die metrische Vita des Abtes Eigil’, 


Schon in der Karolingerzeit tritt das Bestreben zutage, die Zahl der 
Heiligen, denen der Altar geweiht sein sollte, zu mehren, und dem oder den 
Hauptpatronen desselben (patronus primarius) noch verschiedene 
Nebenpatrone (patronus secundarius) zuzugesellen. Im 10., 11. und 
12. Jahrhundert ist eine solche Haufung der Altarpatrone sehr gewohnlich. 
Auch werden nun dem Hauptpatron oft alle Heiligen des gleichen Charakters 
in ihrer Gesamtheit als weitere Patrone nebengeordnet, indem man z. B. 
einen Altar, den man einem Martyrer zu Ehren errichtete, zugleich allen 
heiligen Martyrern zu Ehren weihte. 


So wurde nach den Dedicationes ecclesiae s. Arnulfi Metensis der Hochaltar 
der Arnulfskirche zu Metz 1049 zu Ehren der hll. Johannes Evangelist, Petrus, 
Paulus und aller heiligen Apostel und Evangelisten konsekriert, der Arnulfusaltar 
zu Ehren des hl. Arnulf, der hil. Gericus, Papolus, Godo, Clemens, Felix, Sixtus, 
Vinzenz, Georg, Christophorus und aller heiligen Martyrer, der Muttergottesaltar 
auBer zu Ehren Marias zu Ehren des hl. Johannes des Taufers, der hll. Lucia, 
Eugenia, Anastasia, Cacilia und aller heiligen Jungfrauen, der Martinusaltar zu 
Ehren des hl. Martinus, der hll. Gregorius, Hilarius, Brictius und aller heiligen Be- 
kenner, der Benediktusaltar zu Ehren des hl. Benediktus, der hll. Clodulphus, Majo- 
lus, Maurus und aller heiligen Monche. Der Heiligkreuzaltar der Kirche erhielt als 
weitere Titel den Erléser, den hl. Patiens und die Unschuldigen Kinder’. Dem 
Mauritiusaltar im Dom zu Halberstadt figte man 992 neben dem hl. Mauritius als 
fernere Patrone noch die hll. Exuperius, Candidus, Innocentius, Vitalis und das 
ganze Heer der Thebder bei’. Bei der Weihe der Euchariuskirche zu Trier, die 
1148 Papst Eugen III. vornahm, wurde der Altar des hl. Johannes des Taufers auch 
zu Ehren aller Patriarchen und Propheten, der Altar der hll. Gregorius, Nikolaus 
und Benediktus zugleich zu Ehren aller Bekenner konsekriert. Der Altar der 
hll. Stephanus und Laurentius erhielt als Nebenpatrone alle heiligen Martyrer, der 
der hl. Agatha alle heiligen Jungfrauen, der der Apostelftirsten alle heiligen Apostel’®. 


Andere bezeichnende Beispiele bieten die Historia Hirsaugiensis monasterii™ 
und Ortliebs Chronicon Zwifaltense. Zu Hirsau wurde der Hochaltar 1091 zu 
Ehren der hhl. Dreifaltigkeit, des heiligen Kreuzes, der Gottesmutter, des hl. Aurelius 
und aller Heiligen konsekriert, der Kreuzaltar zu Ehren des hl. Kreuzes und des 
hl. Johannes des Taufers, der Benediktusaltar zu Ehren des hl. Benediktus, der 
hll. Antonius, Arsenius, Maurus, Macarius, Hilarion, Columba, Paulus, Johannes, 
Columbanus, Gallus, Magnus, Othmar, Simeon, Odilo sowie aller heiligen Ménche 
und Einsiedler, der Andreasaltar zu Ehren des hl. Andreas und aller heiligen Apostel 
und Evangelisten, der Martinusaltar zu Ehren der hll. Martinus, Silvester, Gregor des 
GroBen, Nikolaus, Remigius, Ulrich und aller heiligen Bekenner, der Mechtildisaltar 


5M. G. Poetae I, 309f. me Re 87, 
‘ Ebenda II, 205 f. 10 M. G. SS. XV, 1278. 
7. 19 (M. G. Poetae II, 113). 11 N. 13. (M. G. SS. XIV, 261 s.). 


8 M. G. SS. XXIV, 547. 12 L, 2 ad an. 1109 s. (L. c. X, 86 s.). 
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zu Ehren der hl. Mechtildis und aller Heiligen, der Emmeramsaltar zu Ehren des 
hl. Emmeram und aller heiligen Propheten, der Laurentiusaltar zu Ehren der 
hil. Laurentius, Stephanus, Innocentius, Blasius, Mauritius und seines Heeres, Georg, 
Sebastian und aller heiligen Martyrer, der Agathaaltar zu Ehren der hil. Agatha, 
Agnes, Lucia, Cacilia und aller heiligen Jungfrauen, der Michaelsaltar zu Ehren des 
hl. Michael und aller himmlischen Geister. Auch gab es in der Hirsauer Kirche 
einen Altar, der als Patrone alle heiligen rémischen Papste hatte. 


Zu Zwiefalten erhielt der Hochaltar als Titel die hhl. Dreifaltigkeit und das 
hl. Kreuz sowie als Patronin Maria. Der hinter ihm stehende kleinere Altar war 
zu Ehren des hl. Benediktus und aller heiligen Ménche und Einsiedler errichtet, 
der erste Seitenaltar rechts zu Ehren des hl. Petrus und aller Apostel, der zweite 
daselbst zu Ehren des hl. Martinus und aller heiligen Bekenner und Bischdfe. Der 
erste Seitenaltar links hatte den hl. Georg und alle heiligen Martyrer als Patrone, 
der zweite die hl. Justina und alle heiligen Jungfrauen und Witwen. Einfacher ging 
Bischof Egbert von Trier vor, als er 987 zu Luxemburg auf Bitten des Grafen 
Siegfried in der dortigen Kirche die Altare konsekrierte. Den Hochaltar weihte er 
dem Erléser und dem hl. Kreuz sowie auSerdem zu Ehren aller Heiligen, den einen 
der Seitenaltare zu Ehren aller Apostel, den anderen zu Ehren aller Martyrer, den 
Altar der Krypta zu Ehren der Gottesmutter und aller heiligen Jungfrauen. Es 
ist ein eigenartiges, interessantes Bild, welches die Berichte tiber die Altarweihen 
des 10., 11. und 12. Jahrhunderts bieten; ein Bild, das ein bezeichnendes Licht auf 
das religidse Denken und Empfinden jener Tage wirft. Die Verzeichnisse der 
Altartitel, die uns die damaligen Chronisten tbermittelt haben, muten férmlich 
wie eine auf die verschiedenen Altare verteilte Litanei von allen Heiligen an, und 
man empfangt aus ihnen unwillktrlich den Eindruck, als ob sich der tiefglaubige 
Sinn der Menschen jener Zeit nicht genug habe tun konnen in der Aufstellung von 
Patronen fiir die Altare, die man errichtete. 


Gewohnlich entsprachen die Patrone den Reliquien, die man in dem Altare 
beisetzte, sei es allen, sei es den wichtigeren. Vom Kreuzaltar zu Petershausen 
bei Konstanz berichten die Casus monasterii Petrihusiensis*® ausdriicklich, Bischof 
Ulrich habe ihn 1134 geweiht zu Ehren des Erlésers, des hl. Kreuzes, Marias, des 
hl. Gebhard, dessen Leib unter ihn tibertragen worden war, des hl. Benediktus 
und aliorum sanctorum, quorum reliquiae in eo sunt reconditae; und Aahnliches 
lesen wir in den Notae s. Jacobi Babenbergensis tiber den 1072 konsekrierten Altar 
der Krypta von St. Jakob zu Bamberg". 


Der Hochaltar wurde zur Karolingerzeit gern dem Erloser 
geweiht. Seit dem 10. Jahrhundert erhielt er in der Regel als Patron die allerseligste 
Jungfrau oder Heilige, doch hatte er gew6hnlich auBerdem noch die hhl. Dreifaltig- 
keit, den Erloser oder das hl. Kreuz, wenn nicht gar alle drei, als Titel. Die Notae 
dedicationis des 10,11. und 12. Jahrhunderts bieten dafiir manche Belege*. 


Das spate Mittelalter hielt sich beziiglich der Altartitel, ihrer 
Zahl und ihrer Art im ganzen in den Gleisen des 10., 11. und 12. Jahrhunderts. 
Insbesondere blieb es nach wie vor beliebt, den Altaren zu dem Hauptpatron 
hinzu noch einen oder mehrere Nebenpatrone zu geben. 


Auf einer Weiheurkunde von 1450, die im Sepulcrum des Hochaltares der 
Pfarrkirche zu Rehna (Mecklenburg - Schwerin) gefunden wurde, heiBt es z. B. 
beziiglich des Hauptpatrones: in honore gloriosae virginis Mariae, beziiglich 
der Nebenpatrone aber: in commemoratione sanctorum Michaelis arch- 


Heiligen und ihrer Reliquien in Deutschland 
‘\ M. G. SS. XVI, 637. wahrend der zweiten Halfte des Mittelalters 
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angeli, Eustachii, Candidi et Victoris, Lamberti martyrum, Benedicti abbatis, Gertru- 
dis, Romanae, Agnetis virginum ac Elizabeth viduae’*. Auch weihte man noch 
immer, wenn auch seltener, die Altare ganzen Ordnungen von Heiligen. So hatte 
von den 1346 konsekrierten Altaren der Klarissenkirche im Gnadental zu Basel 
der Hochaltar das hl. Kreuz zum Titel, die Gottesmutter, die hl. Klara, den hl. Fran- 
ziskus von Assisi und alle heiligen Jungfrauen als Patrone. Der Altar des 
hl. Stephan, des hl. Laurentius und des hl. Vinzentius war zugleich allen heiligen 
Martyrern geweiht. Der Klaraaltar zahlte neben der hl. Klara auch noch den 
hl. Franziskus, den hl. Ludwig von Toulouse, den hl. Antonius von Padua, die 
hl. Agnes, die hl. Maria Magdalena, die hl, Katharina, die hll. Nikolaus, Erhard von 
Regensburg und Polykarpus sowie alle heiligen Bekenner als Patrone. Ein vierter 
Altar war den beiden hl. Johannes, dem hl. Petrus, allen heiligen Aposteln und allen 
heiligen Evangelisten, ein finfter den heiligen Erzengeln und allen heiligen Engeln 
geweiht?’. 

Die starke Vermehrung, welche die Zahl der Altare im ausgehenden Mittelalter 
erfuhr, hatte eine ungemein groBe Mannigfaltigkeit der Altartitel zur Folge. So 
gab es um 1500 im Dom zu Halberstadt auSer dem Hochaltar, der den hl. Stephan 
als Patron hatte, einen Heiligkreuzaltar, einen Altar der Gottesmutter, einen Sixtus-, 
Jakobus-, Euphemia-, Johannes Baptista-, Mauritius-, Georgs-, Silvester-, Katharina-, 
Johannes Evangelista-, Engel-, 10000-Jungfrauen-, Ludgerus-, Dionysius-, Thomas-, 
Maria Magdalena-, Peter und Paul-, Philippus und Jakobus-, Carolus-, Godehardus-, 
Martinus-, Cyriacus und Valentinus-, Bernwardus und Sebastianus-, Jakobus d. A. 
und Livinus-, Matthias und Eucharius-, Petrus-, Erasmus-, Blasius-, Bartholomaus-, 
Laurentius-, Allerheiligen-, Nikolaus- und 10000-Ritter-Altar*®. Noch reicher ist 
das Bild, das die Titel der mehr als vierzig Altare des Domes zu Schleswig bieten. 
Der Hochaltar hatte als Titel den hl. Petrus, ein zweiter Altar die hll. Bartholomaus, 
Joh. Evangelist, Gregor d. Gr. und Margareta, ein dritter, vierter, fiinfter usw. 
das hl. Kreuz, den hl. Erich, den hl. Kanut, die hhl. Dreifaltigkeit, den Rosenkranz, 
den hl. Andreas, die hll. Petrus und Paulus, die hll. Paulus und Bartholomaus, die 
hll. Philippus und Jakobus, den hl. Johannes den Taufer, den hl. Jakobus, den 
hl. Thomas, den Erzengel Michael, den Heiligen Geist, die zw6lf Apostel, die 
hll. Simon und Judas, den hl. Matthaus, Maria Schmerzen, Maria Geburt, Maria Auf- 
nahme, die hl. Anna, die hl. Maria Magdalena, die hl. Martha, den hl. Laurentius, 
den hl. Georg, die hl. Katharina, die hll. Euphrosina und Florentia samt den 
11000 Jungfrauen, die 10000 Ritter, den hl. Christophorus, den hl. Nikolaus, die 
hll. Cosmas und Damianus, die hll. Antonius und Gertrudis, den hl. Martinus, den 
hl. Anselmus, den hl. Willibald, die hll. Mauritius und Genossen, den hl. Augustinus, 
den hl. Thomas von Aquin, den hl. Hieronymus, die hl. Elisabeth, den hl. Rochus 
und das heilige Kreuz’®. Doch die beiden Beispiele mégen gentigen. Sie geben ein 
vortreffliches Bild von der Mannigfaltigkeit und der groBen Menge der Altartitel 
in den Kirchen des ausgehenden Mittelalters. Private wie Zinfte und andere Ver- 
einigungen wetteiferten, ihren Patronen Altare zu errichten. Freilich gab es nicht 
in allen Kirchen eine solche Fille von Altaren und darum auch nicht eine solche 
Fille von Altartiteln, wie in den Domen zu Schleswig und Halberstadt, doch 
erscheint selbst in kleineren Kirchen des spaten Mittelalters die Zahl derselben 
gleich denjenigen der Altare oft tberraschend groB. 


Eine erst in spatmittelalterlicher Zeit in Brauch kommende Neuerung 
besteht darin, daB man die Altére nun auch auf einzelne Geheimnisse aus 
dem Leben des Heilandes, wie z. B. auf seine Geburt, die Anbetung durch die 
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hl. drei Kénige u.a., auf Geheimnisse aus dem Leben Marias, wie z. B. 
die Geburt Marias, die Verkiindigung, die Freuden der Gottesmutter, ihre 
Schmerzen, auf den hl. Rosenkranz als die Zusammenfassung aller Geheim- 
nisse aus dem Leben Christi und seiner hl. Mutter, sowie auf Titel, wie des 
hl. Johannes Enthauptung und der Apostel Teilung konsekrierte. Auch die 
zu Ehren des hl. Sakramentes geweihten Altére, sog. Fronleichnamsaltare, 
Corpus-Christi-Altare, gehéren erst dem spaten Mittelalter an. Die neuen Titel 
entsprechen den im ausgehenden Mittelalter volkstiimlich gewordenen An- 
dachten. Die Geheimnisse, die man sonst mit Vorzug verehrte, wollte man 
auch dadurch ehren, da8 man auf sie als Titel Altare errichtete und weihte. 
Begiinstigt wurde die Einfiihrung dieser neuen Titel durch die auBerordent- 
liche Zunahme der Zahl der Altire, die im 14. und 15. Jahrhundert einsetzte 
und begreiflicherweise das Bediirfnis nach neuen Altartiteln weckte und zu- 
gleich verstarkte. 

In den Weiheordines der mittelalterlichen Pontifikalien wird der Altarpatron 
auffallenderweise bis zum 13. Jahrhundert nie erwahnt. Dann wird das freilich 
anders, doch geschieht es noch nicht einmal in allen Pontifikalien des 15. Jahr- 
hunderts. Genannt wird der Altarpatron in dem Altarweiheordo der spatmittelalter- 
lichen Pontifikalien zudem fast nur in dem Begleitspruch, den der Bischof nach 
ihnen zu beten hatte, wenn er die Altarmensa mit dem gesegneten Wasser”, dem 
Katechumenen6l und dem Chrysam bezeichnete, sowie in dem Konsekrationsgebet 
Omnipotens sempiterne Deus, das er nach den Salbungen sprach. Sonst ist von ihm 
in den Ordines bloB noch in der Formel die Rede, welche einzelne, meist recht spate 
Pontifikalien in den Vorbereitungsrubriken der Altarweihe ftir das mit den Reliquien 
in das Sepulcrum einzuschlieBende Weihezeugnis geben”?. 


Der Titel eines altare fixum kann nach heutiger Praxis gem&8 einer Ent- 
scheidung der Ritenkongregation vom 10. November 1906, die sich ihrerseits 
wieder auf ein Dekret der Missionskongregation vom 27. August 1836 beruft, 
und dem neuen Codex juris canonici” nur auf Grund eines apostolischen 
Indults mit einem andern vertauscht werden?*. Portatilien werden nie zu 
Ehren eines Heiligen oder iiberhaupt auf einen bestimmten Titel geweiht, 
es geschieht dies nur bei altaria fixa. Der Titel eines altare quasi-fixum haftet 
allein am Altar, nicht am Portatile, mit dem es versehen werden muB, damit 
auf ihm die Messe gefeiert werden kann. 

Nach dem heutigen kirchlichen Recht kénnen Altdre nur Heiligen zu 
Ehren errichtet werden, die entweder durch eine férmliche Kanonisation oder 
durch Bestatigung eines ihnen seit alters erwiesenen rechtmaBigen Kultes 
(cultus immemorabilis) als solche kanonisch anerkannt sind. Selige, d. i. bloB 
Beatifizierte, diirfen nur auf Grund eines besonderen papstlichen Indults zu 
Altarpatronen gewahlt werden. 


20 Vgl. oben S. 699 und 704. (Ende des 15. Jahrhunderts) der Vatikanischen 
*1 Vgl. z. B. die Pontifikalien Vat. lat. 1145 Bibliothek. 
(Mitte des 15. Jahrhunderts) und Ottob. 501 *2-€C. 1201, § 2. 28 Decret. auth. n. 4191. 


Viertes Kapitel. Die Weihe des Portatile 731 


VIERTES KAPITEL 
DIE WEIALE DE S#sPOik EA LIE 


I, DIE PORTATILIENWEIHE NACH HEUTIGEM BRAUCH 


Die Weihe der Portatilien, die an jedem Tage und Orte, also nicht blo8 
in der Kirche, sondern z. B. auch, wie das Pontifikale ausdriicklich hervor- 
hebt, in der Wohnung des Bischofs vorgenommen werden kann, ist, weil 
mehr privaten Charakters, weniger feierlich als die Konsekration des altare 
fixum. Insbesondere pflegt sie sich ohne Gesang zu vollziehen. Ihr Ritus 
an sich ist allerdings nicht sehr verschieden von dem Ritus der Weihe des 
altare fixum. Es genugt daher auch, ihn kurz in seinen Hauptziigen zu skiz- 
zieren und dann die Hauptunterschiede zwischen den beiden Weiheordines 
hervorzuheben. 

Die Portatilienweihe fangt ohne Litanei mit der schon um das Ende des 10. Jahr- 
hunderts in ihr nachweisbaren Oration Deum omnipotentem, fratres carissimi, votis 
exultantibus deprecemur an. Dann folgt die Segnung des Lusirationswassers, die 
fiinffache Signierung des Steines und eine dreimalige Besprengung desselben, bei 
der der Bischof um das Portatile herumgeht und zugleich mit den Assistenten die 
Antiphon Asperges me und den Psalm Miserere betet. Ist der Stein abgetrocknet, 
so betet der Bischof die Oration Deus qui es visibilium omnium rerum et invisi- 
bilium conditor, hebt die Antiphon Dirigatur an, inzensiert das Portatile dreimal 
ringsum und vollzieht die erste und zweite Salbung mit Katechumenen6l sowie die 
Salbung mit Chrisam, welche ganz wie die des altare fixum geschehen, nur daB 
nicht ein Priester standig mit Weihrauch um das Portatile herumzieht (Tafel 114). 

Nach der Salbung mit Chrisam spricht er die Oration Exaudi nos, Deus noster, 
et precum nostrarum libenter accipe votum, salbt das Sepulcrum mit Chrisam, 
doch nur in der Mitte, legt ohne weitere Zeremonien die Reliquien nebst drei Weih- 
rauchkérnern in dasselbe hinein, verschlieft es, betet die Oration Deus qui ex 
omnium cohabitatione und beginnt die Antiphon Ecce odor filii mei, an die sich 
der Psalm 86 Fundamenta anreiht. MHierauf salbt er den Stein zugleich mit 
Katechumenenol und Chrisam, betet die Oration Lapidem hunc, fratres charissimi, 
die Antiphon Aedificavit Moyses und die Oration Dei Patris omnipotentis miseri- 
cordiam supplices imploremus, segnet Weihrauch, legt ihn, zu je fiinf Kornern, in 
Kreuzesform auf die fitinf Salbstellen des Steines, verbrennt ihn, wie es bei der 
Weihe des altare fixum Brauch ist, ]aBt durch einen seiner Ministri die Aschen- 
und Weihrauchreste von dem Stein entfernen und spricht die Konsekrationsgebete, 
d. i. die Oration Supplices tibi, Domine Deus, Pater omnipotens, preces effundimus 
und die Prafation Aeterne Deus, qui post offendicula lapsus. 

Auf die Konsekrationsgebete folgt der Konfirmationsritus, der jedoch bei dem 
Portatile nur aus Gebeten besteht, namlich aus der Antiphon: Confirma hoc, Deus 
und der Oration Quaesumus, omnipotens Deus, universarum rerum rationabilis 
artifex. Den Beschlu$8 der Weihe machen die Antiphon: Omnis terra, wahrend 
deren der Bischof den Altar inzensiert, und die Oration: Descendat. 


Vergleichen wir die Weihe des Portatile mit derjenigen des altare fixum, 
so ergeben sich als Hauptunterschiede im Ritus: Erstens das Wegfallen 
der Litanei, die durch die Oration Deum omnipotentem ersetzt ist, z wei - 
tens das Weglassen der Antiphon Introibo und des Psalmes Judica, 
drittens die nur dreimalige Besprengung des Steines, viertens die 
ganz abweichende Anordnung der Reliquienbeisetzung, die erst nach der 
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dreifachen Salbung, jedoch vor der Salbung des ganzen Portatiles mittels O] 
und Chrisam erfolgt, fiinftens endlich die wesentliche Vereinfachung 
des Konfirmationsaktes, bei dem alle Salbungen fehlen, obwohl an sich eine 
solche an der Front des Steines sehr wohl méglich ware. Auch die Orationen 
sind zum Teil verschieden. Insbesondere sind der Portatilienweihe eigen- 
tiimlich das Einleitungsgebet, die Oration Exaudi nos, das nach der dreifachen 
Salbung gesprochen wird, die Konsekrationsgebete sowie das Konfirmations- 
gebet; alles Gebete, die von jeher zwar nicht ausschlieBlich, aber doch vor- 
nehmlich bei der Weihe der Portatilien im Unterschied von derjenigen des 
altare fixum gebraucht wurden. 


I. DIE PORTATILIENWEIHE IM MITTELALTER 


1.Allgemeines. Die mittelalterlichen Ordines der Porta- 
tilienweihe bieten ein ungemein wechselndes Bild, und zwar nicht 
bloB infolge der zahlreichen Verschiedenheiten, die sie in geringfiigigen oder 
doch mehr nebensichlichen Punkten zeigen, sondern auch infolge solcher 
Abweichungen voneinander, welche die hauptsachlichen Elemente des Ritus 
betreffen. Sehen wir von allen unbedeutenderen Unterschieden ab und 
beriicksichtigen wir ebensowenig die mannigfachen Eigenarten, die sich in 
den Pontifikalien beziiglich der naheren Ausgestaltung der Hauptelemente 
offenbaren, nehmen wir also nur diese letztere als maBgebend an, so lassen 
sich sechs Typen unterscheiden. Sie sind keineswegs unabhangig von- 
einander, da die entwickelteren aus den einfacheren hervorgegangen sind, 
diese als Grundlage haben. Allein sie lésen einander nicht ab, laufen vielmehr 
noch lange nebeneinander her. Neben den fortgeschritteneren behaupten 
sich auch weiterhin Altere, primitivere im Gebrauch, so da8& noch die Ponti- 
fikalien des 14. Jahrhunderts fiir fast alle Typen Beispiele bieten. 


DaB auch das Portatile schon wenigstens im 6. Jahrhundert irgendeine Art von 
Weihe erhielt, ja daB bereits damals eine solche als nétig galt, erhellt aus dem 
Schreiben der Bisch6éfe Licinius, Melanius und Eustochius an die britischen Priester 
Lovocat und Catihern. Es lag das aber auch in der Natur der Sache, da ja andernfalls 
jeder Tisch ohne weiteres als Altar hatte dienen konnen und darum ein Tragaltar 
uberfliissig gewesen ware. Leider erfahren wir bis zur Mitte des 8. Jahrhunderts 
nichts Naheres tiber den Ritus der Portatilienweihe. Denn erst aus dieser Zeit 
stammt der Alteste uns bekannte Ordo derselben; es ist der Ordo der Portatilien- 
weihe im Sakramentar von Gellone. Freilich ist derselbe nicht erst um 750 ent- 
standen und erst fir dieses Sakramentar verfaBt. Vielmehr hat der Schreiber 
desselben wie in bezug auf die Kirch- und Altarweihe, so auch hinsichtlich der 
Portatilienweihe zweifellos nur den langst in Gallien gebrauchlichen Ritus wieder- 
gegeben. Wie weit aber der Ordo des Gellonense iiber die Mitte des 8. Jahrhunderts 
hinaufreicht, laBt sich nicht feststellen. Nach Sprachcharakter und Habitus seiner 
Gebete diirfte er als gallikanisch, nicht als romisch zu bezeichnen sein. 

In den Pontifikalien des 9. bis 12. Jahrhunderts hat die Weihe der Portatilien 
ihren Platz meist im Ritus der Kirch- und Altarweihe, und zwar ist sie in ihnen 
am haufigsten unmittelbar nach den Konsekrationsgebeten des Altares eingefiigt 
also vor der Segnung des Altargerates. Im spateren Mittelalter erscheint der One 
der Portatilienweihe stets von dem Ordo der Kirch- und der Altarweihe losgelost. 
Er ist inzwischen zu einem diesem nebengeordneten, durchaus selbstandigen Bestand- 
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teil der Pontifikalien geworden. Doch wenden wir uns nun den verschiedenen 
Typen zu, in denen er uns seit der Mitte des 8. Jahrhunderts entgegentritt. 


2, Erster Typus der Portatilienweihe. Der erste. 
T y pus der Portatilienweihe besteht nur aus Gebeten. Er zeigt weder 
eine Lustration noch eine Salbung noch endlich eine Beisetzung von Reliquien. 
Es ist jener Typus, den schon der Ordo des Sakramentars von Gellone vertritt. 


Im 9.und10. Jahrhundert herrscht er noch allgemein. Man vergleiche z. B. 
den Ordo der Portatilienweihe in den Pontifikalien von Mailand und Mainz‘, von 
Reims’, von Freiburg und Donaueschingen*® sowie den Ordo der Ziiricher* und der 
Veroneser Handschrift®; Um die Wendedes Jahrtausends tritt dann freilich 
ein neuer Typus auf, doch behauptet er sich neben diesem nach wie vor noch 
in manchen Pontifikalien des 11. Jahrhunderts, wie z. B. in dem Gundekarpontifikale, 
in den Pontifikalien von K6ln*, Werden’, yon Cambrai’, von Noyon®, von Lyon*® 
und von Trier*t. Dann verschwindet er allerdings aus den Pontifikalien. In den 
Pontifikalien des 12. und 13. Jahrhunderts kommt er nur mehr ausnahms- 
weise vor. Beispiele bieten ein Pontifikale von Cambrai? sowie ein Pontifikale 
von St-Martin zu Tournai**. Indessen scheint man schon im 11. Jahrhundert den 
Ordo des ersten Typus nur mehr gebraucht zu haben, wenn die Weihe der Porta- 
tilien bei Gelegenheit einer Kirchweihe und in Verbindung mit derselben stattfand. 


Die Gebete, aus denen sich der Ordo im Gellonense zusammensetzt, sind die 
als Oratio ad tabulas benedicendas tiberschriebene Oration Singulare illud repro- 
pitiatorium, die Orationen Deus omnipotens, universarum rerum rationabilis artifex 
und Domine sancte . . . clemens et propitius preces nostrae humilitatis exaudi sowie 
die Prafation Aeterne Deus, qui post offendicula lapsus. Genau dieselben Gebete 
kehren im Ordo des Mailander Pontifikales, des Mainzer Pontifikales der Ambrosiana, 
der Pontifikalien von Freiburg und Donaueschingen sowie in dem Ordo der Vero- 
neser und der Ztiricher Handschrift wieder, und zwar in der gleichen Reihenfolge. 
In anderen Pontifikalien besteht der Ordo entweder ganz oder wenigstens zum Teil 
aus anderen Orationen. So setzt sich der Ordo des Koéiner Pontifikales zusammen 
aus den Orationen: Supplices tibi, Domine, preces effundimus, Deus omnipotens 
universarum rerum rationabilis artifex und Domine sancte . . . clemens et propitius 
und der Prafation Aeterne Deus, qui post offendicula lapsus. Der Ordo des Trierer 
Pontifikales weicht von dem des Gellonense dadurch ab, daf er wie der des K6lner 
die erste Oration durch die Oration Supplices ersetzt, die dritte aber ganz fort- 
gelassen hat. Das Gundekarpontifikale schreibt als erste Oration ver: Lapidem 
hunc, fratres carissimi, als zweite Supplices, dann 1laBt es die Prafation Qui 
post offendicula lapsus folgen und schlieBt mit Deus omnipotens, universarum rerum 
rationabilis artifex. Der Ordo des Mainzer Pontifikales in der Brisseler Staats- 
bibliothek hat nur zwei Orationen Deum omnipotentem ... votis exultantibus und 
Exaudi nos, Deus noster, und keine Prafation, die auch im Ordo des Pontifikales von 
Werden mangelt. Die erste Oration, welche die Uberschrift Consecratio tabulae 
fabrefactae tragt, ist in diesem Supplices; als zweite, welche betitelt ist: Item 
lapideae tabulae, dient Deum omnipotentem . . . votis exultantibus, als dritte Exaudi 
nos, Deus noster. Im Pontifikale von Tournai besteht der Ordo der Portatilienweihe 


1 Magistretti 11. 8 Dombibliothek zu Kéln C. 141. 


* Mart. 1. 2, c. 13, ordo 5; II, 260. ® Mart. 1. 2, c. 13, ordo 6; II, 261. 
3 Metzler 36. 


10 Tbid. ordo 9; II. 271. 
: 
ps i ON 11 Nationalbibliothek zu Paris f. 1. 13313 (vgl. 
° Vatikanische Bibliothek Ottob. 167. Sirgen PMP CO 
7 Kgl. Bibliothek zu Berlin ms. theol. lat. Mart. 1. 2, c. 13, ordo 10; II, 273. 


fol. 363. 13 Kgl. Bibliothek zu Briissel II, 1013. 


734 Fiinfter Abschnitt. Die Altarweihe 


nur aus den beiden Gebeten des Werdener Ordos, von denen das erste die Uberschrift 
hat Praefatio tabulae itinerariae, die zweite charakterisiert ist als Consecratio tabulae 
itinerariae. Das Pontifikale von Cambrai in der Kolner Dombibliothek hat als 
Einleitung das Invitatorium Deum omnipotentem .. . votis exultantibus deprecemur. 
Auf dieses folgt als Benedictio tabulae die Oration Singulare illud repropitiatorium. 
Dann kommt die Prafation Aeterne Deus, qui post offendicula lapsus, an die als 
SchluBgebete die Orationen Domine sancte . . . clemens et propitius und Deus omni- 
potens, universarum rerum rationabilis artifex sich anfiigen. Wie man sieht, ist der 
Ordo der Portatilienweihe im 9. und 10., ja selbst im 11. Jahrhundert noch vollig 
fliissig. 

Es mag uns befremdlich vorkommen, da8 der erste Typus des Ordos der 
Portatilienweihe lediglich aus Konsekrationsgebeten besteht, allein an der 
Tatsache ist nicht zu zweifeln. 


Ware uns der Typus bloB im Gellonense iiberliefert, so ware die Sache freilich 
unsicher, da ja in diesem auch der Ordo der Weihe der Kirche und des altare fixum 
aller Rubriken entbehrt und ausschlieBlich Gebete bietet, obwohl um die Mitte des 
8. Jahrhunderts Kirche und altare fixum nicht durch Gebete allein konsekriert 
wurden. Allein er findet sich auch in vielen anderen Pontifikalien, die fir die 
Kirchweihe und die Konsekration des altare fixum nicht bloB die Gebete, sondern 
den vollen Ritus derselben geben, und zwar in unmittelbarem AnschluB an den 
vollstandigen Ordo der Altar- und Kirchweihe. Wenn nun aber der Ordo der 
Portatilienweihe auch in diesen Pontifikalien nur von Weihegebeten gebildet ist, so 
beweist das mit Bestimmtheit, daB er eben nur aus solchen bestand. 


Kein Zweifel ist ferner, daB die tabulae im Ordo des Gellonense und in den 
anderen angefithrten Ordines als Portatilien verstanden werden missen. Denn aus 
dem Inhalt der Gebete ergibt sich klar, daB die tabulae als Altartafeln gefaBt 
werden miissen, nicht etwa als Vorsatztafeln (Antependien), da sie in denselben 
als Steintafeln erscheinen, auf denen das hl. Opfer dargebracht werden soll. Man 
vergleiche z. B. die Oration Deus omnipotens, universarum rerum rationabilis 
artifex, qui inter creaturas formam lapidei metalli ad obsequium sacrificii tui 
condidisti, ut legis libationi pararetur altare, annue dignanter, huius institutor 
mysterii, ut quidquid hic oblatum sacratumque fuerit, nomini tuo assurgat, religioni 
proficiat, spei innitatur, fidei sit honori. Per., oder das Invitatorium Deum omni- 
potentem . ... votis exultantibus deprecemur ... ut hanc petram serenus illustret 
eumque aeterno lumine irrigatam ita multiplicibus et diversis charismatibus locu- 
pletet, ut super illam administrandam corporis tui hostiam benedicat et suscipiat 
benedictam. Qui cum Patre**. DaB es sich aber bei den tabulae nicht um die Mensa 
eines altare fixum, sondern nur um Tragaltaére handeln kann, beweisen erstens 
Uberschriften wie: Ad ‘tabulas benedicendas praefatio oder consecratio tabulae 
itinerariae, consecratio tabulae fabrefactae, praefatio tabularum; zweitens ein- 
leitende Rubriken wie: Deinde ponat tabulas altaris in circuitu (Pontifikale des 
Bischofs Halinardus von Lyon) oder Deinde teneant subdiaconi vel acolythi 
tabulas vel linteamina sive omnia ornamenta ecclesiae . . . et benedicat ea pontifex 
orationibus istis**; drittens die Stelle, welche die Weihe der fraglichen tabulae 


14 Vgl. auch die Stelle der Prafation: Adsit 
redemptoris mundi pietas exorata, ut lapides 
sanctificandi mysterium, qui penetralis et lapis 
angularis es, consecrare digneris benedictionis 
illapsu . . . ut quidquid sacro ritu super hoc 
immolabitur, sicut Melchisedech oblatum tibi 
placeat holocaustum... tu lapides istos divi- 
nis cultibus apparatos benedic atque sancti- 
fica et sacri huius mysterii sicut institutor, ita 


etiam sanctificator appare. In dem heutigen 
rémischen Pontifikale ist der Wortlaut teil- 
weise verandert, der Sinn aber der gleiche. 
Gebete und Prafation zeigen schon in den Pon- 
tifikalen des 9., 10. und 11. Jahrhunderts man- 
cherlei verschiedene Lesarten. 

15 Mart. 1. 2, c. 18, ordo 6 und 10; II, 261 
273; Pontifikale von Kéln, Trier, Noyon und 
Cambrai. 
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in den Pontifikalien einnimmt. Denn diese erfolgt stets erst, wenn die Salbungen 
des altare fixum bereits geschehen und die Konsekrationsgebete gesprochen sind, 
der Altar also schon geweiht ist. Bisweilen steht der Ordo ad tabulas benedicendas 
sogar mitten unter den Formularen fiir die Segnung des Altarleinens und der 
liturgischen Gerate oder, wie im Pontifikale des Bischofs Halinardus von Lyon, erst 
nach der Oration Descendat, quaesumus, Domine, dem SchluBgebet des ganzen 
Ritus der Altar- und Kirchweihe. In den Pontifikalien von Freiburg und Donau- 
eschingen aber ist er als ganz fiir sich bestehender Akt hinter die Dedikationsmesse 
gestellt worden. 

Vielleicht ist die Vermutung nicht allzu gewagt, es habe sich im ersten Typus 
des Ordos der Portatilienweihe die urspriingliche Form der Altarweihe iiberhaupt 
erhalten, jedenfalls gibt er uns eine Idee, wie diese sich volizogen haben mag, 
ehe noch Lustration und Salbung in Brauch gekommen war. 


3.Zweiter und dritter Typus der Portatilienweihe. 
Bis gegen das 2. Jahrtausend steht der erste Typus in den Pontifikalien 
allein da; dann treten, wie schon gesagt wurde, und zwar um die gleiche Zeit, 
zwei neue Typen auf, bisweilen sogar nebeneinander in demselben 
Pontifikale. Sie sind eine Fortbildung des ersten und darum auch einander 
verwandt. Man war ersichtlich mit einer durch bloBe Gebete sich vollziehen- 
den Weihe der Portatilien nachgerade nicht mehr zufrieden, wenn man auch 
noch nicht geneigt war, den ganzen Reichtum des Zeremoniells der Kon- 
sekration des altare fixum auf einen Gegenstand zu tibertragen, der nur 
eine Art von Surrogat und Notbehelf war. Darum sind auch die zwei neuen 
Typen noch sehr einfach und noch weit entfernt von dem feierlichen Ritus 
der Portatilienweihe des spateren Mittelalters. 


Bei dem einen der beiden, dem zweiten in der Reihe der Typen 
der Portatilienweihe, erscheint der erste althergebrachte Ordo um die Salbung des 
Portatiles bereichert, jedoch auch nur um sie. Beispiele finden sich im Gundekar- 
pontifikale zu Eichstatt, im Heinrichpontifikale und im Pontifikale Ottos von Bam- 
berg (12. Jahrhundert) in der Staatsbibliothek zu Bamberg, in einem KO6lner Ponti- 
fikale des 12. Jahrhunderts in der Kélner Dombibliothek+, in einem der Caeremonialien 
des Museums zu Vich (11. Jahrhundert) sowie in dem Pontifikale Barb. lat. 631 der 
Vaticana (Anfang des 12. Jahrhunderts). Der Ordo ist meist anschlieBend an die 
Konsekrationsgebete des altare fixum dem Ordo der Kirchweihe eingefiigt. Als 
selbstandiger Akt begegnet er uns im Cambraier Pontifikale der Kélner Dom- 
bibliothek sowie im Pontifikale Barb. lat. 631, doch hat man in letzteres im 13. oder 
14. Jahrhundert zu ihm hinzu nachtraglich einen Zettel eingeklebt, auf welchem er die 
umgearbeitete, erweiterte Fassung des dritten Typus hat. Das Beispiel zeigt nicht 
nur, daB der Ordo, wie ihn das Pontifikale urspriinglich allein enthielt, d. i. der 
zweite Typus, einen wirklichen Ordo der Portatilienweihe darstellt, wenn es hierfir 
iiberhaupt noch eines Beweises bediirfte, sondern ist auch lehrreich fur die Geschichte 
dieser letzteren, da es auf die allmahliche Ausgestaltung und Bereicherung derselben 
ein sehr bemerkenswertes Licht wirit. 

Die Weihe des Portatiles vollzieht sich nach dem Ordo in folgender Weise: Der 
Bischof salbt zunachst die tabula super altare mit heiligem Ol und betet dabei die 
Oration Lapidem hunc, fratres dilectissimi, dann spricht er das Segensgebet 
Supplices tibi, Domine Deus iiber die Tafel, fiigt die Prafation Aeterne Deus qui 
post offendicula lapsus an und schlieBt mit der Oration Quaesumus, omnipotens Deus, 
universarum rerum rationabilis artifex. Im Caeremoniale von Vich fehlt diese letzte 


4. Gains 139; 
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Oration, das Pontifikale Ottos von Bamberg enthalt drei Segensgebete: Deum omni- 
potentem . . . votis exultantibus, Supplices tibi, Domine Deus und Exaudi nos. 

Im Ordo des Cambraier Pontifikale der Kélner Dombibliothek, der die Ober- 
schrift hat: Ordo ad benedicendum altare in tabula lignea confixum, ist die 
Ordnung der Salbung und der Gebete eine etwas andere. Die Weihe beginnt nicht 
mit der Salbung, sondern mit dem Invitatorium Deum omnipotentem . . . votis 
exultantibus deprecemur und der Oration Supplices. Dann folgt die Salbung des 
Portatile mit Chrisam, die in Kreuzesform und unter den Worten: Consecretur et 
sanctificetur hic lapis per istam unctionem et nostram benedictionem. Pax tecum 
vollzogen wird? und auf sie die Oration Exaudi nos. Diese Umordnung von Gebeten 
und Salbung hatte wohl seinen Grund darin, daB der in Frage stehende Ordo nicht 
der Weihe des altare fixum angegliedert ist und es infolgedessen angemessen 
erschien, dem Salbungsakt Gebete als Vorbereitung und Einleitung vorauszuschicken. 

Beim zweiten der beiden neuen Ordines des 11. Jahrhunderts, d. i. bei dem 
dritten Typus, hebt die Weihe des Portatiles an mit der Oration: Deum omni- 
potentem . . . votis exultantibus, dann folgt als consecratio die Oration Exaudi 
nos, Deus noster, et precum nostrarum libenter accipe votum, nach welcher der 
Bischof das Portatile nimmt, mit Weihwasser besprengt, inzensiert und in Kreuzes- 
form unter den Worten: In nomine Patris et Filii et Spiritus sancti. Amen. Pax 
tecum, mit Chrisam salbt. Der Typus begegnet uns, und zwar neben dem zweiten, 
im Gundekarpontifikale’, im Heinrich- und im Ottopontifikale der Bamberger 
Staatsbibliothek, in einem Salzburger Pontifikale des 12.—13. Jahrhunderts sowie 
dem Pontifikale C 51 (142.13. Jahrhundert) derselben Bibliothek, in dem K6lner 
Pontifikale N. 139 der Dombibliothek zu K6ln (12. Jahrhundert). Andere Beispiele 
des Typus finden sich bei Hittorp* und Gerbert® sowie als nachtragliche Zutat aus 
dem 13.—14. Jahrhundert in dem Pontifikale Barb. lat. 631 der Vaticana. Bei dem 
letztgenannten schlieBt sich an die Salbung als fernere Erweiterung des Ritus noch 
das in den spAtmittelalterlichen Ordines der Portatilienweihe sehr gewohnlich auf 
die Salbung des Portatiles folgende Gebet Lapidem hunc, fratres dilectissimi an®. 

Der dritte Typus ist nie an den Ritus der Weihe des altare fixum angefigt, 
sondern folgt in den Pontifikalien stets als selbstandiger Ritus. Reicher aus- 
gestaltet — wird das Portatile nach ihm ja doch auch mit Weihwasser besprengt 
und inzensiert —, wurde er ersichtlich gebraucht, wenn ohne Kirchweihe Portatilien 
konsekriert werden sollten. 


4. Vierter Typus der Portatilienweihe. Das 13. Jahr- 
hundert zeitigt einen vierten Typus der Portatilienweihe. Derselbe begegnet 
uns beispielsweise in den Pontifikalien Borgh. 49 A 2 und Ottob. 270 der 
Vatikanischen Bibliothek, von denen das erste dem 13.—14., das zweite dem 
14. Jahrhundert entstammt, sowie etwas erweitert in einem Mainzer Ponti- 
fikale des 14. Jahrhunderts* und in einem franzésischen Pontifikale des 
14.15. Jahrhunderts in der Pariser Nationalbibliothek?. 

2? Deinde addat desuper sanctum chrisma, 


faciens signum crucis et dicat: Consecretur et 
sanctificetur hic lapis etc. 


sprochen wurde. Die zweite: Quaesumus, 
omnipotens Deus, indefectivam clementiam 


> Im Gundekarpontifikale gehen dem Ordo 
zwei Gebete unter der Uberschrift: Item con- 
secratio minoris vel itinerariae tabulae vor- 
aus. Sie gehdren nicht zu ihm. In die Uber- 
schrift hat sich namlich ein Schreibfehler ein- 
geschlichen. Der Schreiber hat statt ciborii, 
wie es in ihr heifen muB, tabulae geschrieben. 
Das erste Gebet ist die Oration Oremus, 
dilectissimi, indulgentiam onmipotentis Dei, die 
bei der Segnung des Reiseciboriums, eines 
Gegenstiickes des grofen Altarciboriums ge- 


tuam ist der Segnung der capsae, d. i. der 
Reliquiare, entnommen. 

4 De div. off. 136. 

> Monumenta vet. liturg. alem. II, 59 aus 
zwei Wiener Handschriften des 12. und 13. 
Jahrhunderts. 

6 Heute betet es der Bischof, nachdem er 
das Portatile zugleich mit Katechumenendl 
und Chrisam gesalbt hat. 

1 Mart? 152; ¢.17, ordo 4: 11293: 

? F. 1. 948. Nach der Litanei zu urteilen, 
wahrscheinlich ein Pontifikale yon Reims. 
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Nach den beiden Pontifikalien der Vaticana vollzieht sich die Benedictio 
lapidis itinerarii, wie der Ordo tberschrieben ist, in folgender Weise: Zuerst betet 
der Bischof die beiden Orationen Deum patrem omnipotentem . . . votis exultantibus 
deprecemur und Exaudi nos, Deus noster, et precum nostrarum libenter accipe vota. 
Dann besprengt er die Tafel mit Weihwasser, inzensiert sie und zeichnet in der 
Mitte auf sie mit Chrisam ein Kreuz, indem er dabei die Worte sagt: In nomine 
Patris et Filii et Spiritus sancti. Amen. Pax tecum. Hierauf spricht er das 
Segensgebet Supplices tibi, Domine Deus, die Prafation Aeterne Deus, . . . qui 
post offendicula lapsus primi hominis und schlieBt die Weihe mit der Oration 
Deus omnipotens, universarum rerum rationabilis artifex. 


Zufolge dem Mainzer Pontifikale und dem mit ihm tbereinstimmenden Ponti- 
fikale f. ]. $48 der Nationalbibliothek nimmt der Bischof die Weihe der Portatilien 
in folgender Weise vor. Nach den beiden Einleitungsgebeten: Deus, qui ex omni 
coaptatione und Supplices tibi* besprengt der Bischof den Stein, der gemaB der 
Vorbereitungsrubrik des Ordo unbeweglich und fest einer Holztafel eingefiigt sein 
soll, mit Weihwasser und inzensiert ihn unter Abbetung der Antiphon Dirigatur, 
Domine. Darauf salbt er ihn in der Mitte und auf den Ecken in Kreuzesform mit 
Chrisam, wobei er die Worte spricht: Consecrare et sanctificare, Domine, lapidem 
istum per istam unctionem et nostram benedictionem in nomine Patris et Filii et 
Spiritus sancti. Amen, inzensiert dann die fiinf Salbstellen, betet die Segens- 
oration Lapidem hunc, inzensiert das Portatile zum drittenmal unter der Antiphon 
Confirma hoc, Deus und schlieBt die Weihe mit der Oration Omnipotens aeterne 
Deus, universarum rerum rationabilis artifex, welcher er die Worte anfitgt: In - 
nomine Patris + et Filii f et Spiritus sancti + benedictus sit lapis iste. Der Ordo 
der beiden Pontifikalien ist, wie man sieht, im einzelnen etwas reicher als die 
Ordines der Pontifikalien Borgh. 49 A2 und Ottob. 270, im wesentlichen aber zeigt 
er den gleichen Typus wie sie. 


Eine etwas andere Ausgestaltung hat ein bemerkenswerter Ordo des vierten 
Typus erfahren, der uns in einem Pontifikale von Auxerre aus dem Jahre 1436? 
entgegentritt. Er hat als Einleitungsgebete die als solche gewohnlich gebrauchten 
Orationen Deum, patrem omnipotentem... votis exultantibus deprecemur und 
Exaudi nos, Deus noster, et precum nostrarum libenter accipe votum wie die 
Pontifikalien Borgh. 49 A2 und Ottob. 270. Die Lustration des Portatiles erfolgt 
nach ihm jedoch in der Weise, daB der Bischof den Stein zunachst in der Mitte und 
auf den Ecken mit Weihwasser bezeichnet und erst dann mit demselben besprengt. 
Die Inzensierung des Portatiles ist weggelassen. Der Salbung mit Chrisam geht 
eine solche mit heiligem ©1 voraus, beide Salbungen aber geschehen ebenfalls in 
Gestalt von fiinf Kreuzen, die der Bischof auf die Mitte und die Ecken macht. Die 
auf sie folgenden Gebete bestehen aus den Weiheorationen Dei patris omnipotentis 
misericordiam deprecemur, Lapidem hunc, fratres carissimi und Supplices tibi, 
aus der Prafation: Aeterne Deus, qui post offendicula lapsus primi parentes und 
aus der SchluBoration: Quaesumus, omnipotens Deus, universarum rationabilis 
artifex. 


Etwas einfacher als der Ordo des Pontifikales von Auxerre ist ein gleichfalls 
dem vierten Typus angehérender Ordo eines Trierer Pontifikales des 14. Jahr- 
hunderts in der Pariser Nationalbibliothek®. Die Lustration des Steines geschieht 


3 Die Oration: Deus, qui ex omni coaptatione 


scheint durch einen Irrtum in den Ordo hinein- 
geraten zu sein, da dieser seiner Uberschrift 
nach: Ordo ad consecrandum lapidem itinera- 
rium secundum morem aliquarum ecclesiarum 
sine impositione reliquiarum, eine Ejinschlie- 
Bung von Reliquien nicht kennt, jene Oration 
aber nach ihrem Inhalt eine solche voraus- 


Braun, Der christliche Altar I. 


setzt und demgemafi auch stets bei dem Ritus 
der Reliquienbesetzung gebraucht wurde. Wahr- 
scheinlich sollte an Stelle der Oration Deus 
qui ex omni coaptatione die gewéhnliche Ora- 
tion Deum, patrem omnipotentem... votis 
exultantibus deprecemur stehen. 

4 Nationalbibliothek zu Paris f. 1. 1222. 

Seelam 0o0: 
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nach ihm nur mittels eines Kreuzchens, das der Bischof mit dem Weihwasser 
auf denselben zeichnet. Auch die Salbungen mit Ol und Chrisam vollziehen sich 
blo® in dieser Weise. Der Lustration folgt in Form einer Oration die Prafation 
Aeterne Deus, qui post offendicula lapsus primi hominis®. Schon sehr entwickelt 
erscheint der Ordo des Pontifikales f. 1. 12079 der Nationalbibliothek zu Paris. 
Der Lustration des Portatiles geht bereits eine Wasserweihe voraus, die sonst bei 
den Ordines des vierten Typus noch zu fehlen pflegt. Die Salbung vollzieht sich 
zuerst einmal mit Katechumenen6l und dann mittels Chrisam. Gesalbt wird der 
Stein beidesmal ganz, also nicht in der Mitte oder in der Mitte und auf den Ecken. 
Jeder der beiden Salbungen folgt eine Inzensierung. Nach der an die Salbung mit 
Chrisam sich anschlieBenden Inzensation wird auf der Mitte und auf den Ecken des 
Steines mit Hilfe von kreuzformigen Kerzen Weihrauch verbrannt. Dann spricht 
der Bischof die Segensgebete, die aus dem Invitatorium Lapidem hunc, fratres 
carissimi, der Prafation Aeterne Deus, qui post offendicula lapsus primi hominis, 
und der Oration Quaesumus, omnipotens Deus, universarum rerum rationabilis 
artifex bestehen. Vergleicht man den vierten Typus mit dem dritten und zweiten, 
so ergibt sich, daB seine Erweiterung vor allem in einer Vermehrung der Gebete 
bestand, daB aber auch ersichtlich das Streben herrschte, die Akte der Lustration 
und der Salbung reicher zu gestalten und sie den entsprechenden Akten im Ritus 
der Weihe des altare fixum anzugleichen. Der Ordo, wie ihn der dritte Typus bot, 
erschien zu einfach, zu schlicht, man wagte aber noch nicht, auf die Weihe eines 
bloBen Ersatzstiickes den ganzen Apparat zu tbertragen, der bei der Konsekration 
des altare fixum zur Anwendung kam. Deshalb beschrankte man sich darauf, den 
“Ordo der Portatilienweihe dem der Weihe des altare fixum einigermaBen zu ver- 
ahniichen. 


5. Fiinfter Typus der'Poertatilienweihe. Ein funfter 
Typus der Portatilienweihe entstand dadurch, da8 man den Ritus der Bei- 
setzung von Reliquien in den vierten Typus aufnahm. Es kénnte befremden, 
da8 die Ordines der Portatilienweihe, wie sie uns in den Pontifikalien des 
9.—12. Jahrhunderts entgegentreten, nie einer EinschlieBung von Reliquien 
Erwahnung tun. Kam es ja doch schon im 9. Jahrhundert zweifellos vor, 
da8 man auch in die Portatilien solche einlegte, im 11. und 12. aber geschah 
das sogar nicht mehr selten*. Indessen beweist das Schweigen der Ordines 
nur, daB man der Beisetzung von Reliquien bei Portatilien nicht die Be- 
deutung beilegte, die man seit alters mit ihr bei dem altare fixum verband, 
da& sie weder infolge Herkommens noch einer ausdriicklichen Vorschrift 
eine Pflicht war, und da8 in keiner Weise die Giiltigkeit der Weihe von ihr 
abhing. Sie war ein inoffizieller, um nicht zu sagen, privater Akt, etwa wie 
das EinschlieBen von Reliquien in ein Reliquiar, fiir den ein besonderer Ritus 
ebensowenig nétig erschien wie fiir dieses letztere. Uberdies mu8ten auch bei 
reich ausgestatteten Portatilien, wie sie im 10.—13. Jahrhundert haufig her- 
gestellt wurden, in vielen Fallen die Reliquien, die man in sie einschlieBen 
wollte, bereits vor der Weihe eingelegt werden, da dies bei derselben zu tun, 
zu umstandlich und schwierig gewesen wire. 


Schon im 13. Jahrhundert ist der Typus in einzelnen Pontifikalien bezeugt, und 
zwar bereits 1214 im Pontifikale von Apamea?, um 1250 aber im Pontifikale Christians 


* Ein ahnlicher Ordo, der aber etwas reicher Inzensierung des Portatiles vorschreibt, findet 
ist und nach der Salbung mit Chrisam eine sich in Vat. lat. 6748 (14. Jahrhundert). 


* Vgl. oben S. 446 ff., 460 ff., 474 ff. * Mart. lL. 2, c. 17, ordo 2; II, 292. 
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von Mainz in der Nationalbibliothek zu Paris (f. 1.946). Wir werden seine Einfthrung 
in den Ordo der Portatilienweihe darum wohl in das 12. Jahrhundert zu setzen 
haben. Denn wenn auch das Pontifikale von Apamea fir uns heute das friheste ist, 
welches im Ordo der Portatilienweihe die Reliquienrekondition enthalt, so ist es 
doch sicher nicht das erste gewesen. 

Ubrigens fehlt der Ritus noch im 14. und 15. Jahrhundert oft in den Ordines 
der Portatilienweihe. Wenn daher Silvester Prierias zu Beginn des 16. Jahr- 
hunderts von einem Portatile ohne Reliquien. sagt, es sei ein modus non tutus, 
weil das Gegenteil sei in communi usu et consuetudine ecclesiae et doctrina sanctorum, 
so zeigt das nur, daf er mit den Pontifikalien des 14. und 15. Jahrhunderts wenig 
vertraut war und lediglich die r6mische Praxis vor Augen hatte’. 

Die Aufnahme der Reliquienrekondition in die Portatilienweihe hatte auf die 
Ausgestaltung des Ritus derselben keinen nennenswerten Einflu$. Man schob viel- 
mehr die Zeremonie einfach an geeignet erscheinender Stelle in den in der betreffen- 
den Didzese gebrauchlichen Ordo ein. 

Die Ordines des ftinften Typus treten, wenn wir von belanglosen Ab- 
weichungen absehen, in drei Hauptformen auf. Inder ersten hat derselbe 
sich nur in wenigen Pontifikalien erhalten, wie z. B. in den Pontifikalien Vat. lat. 4745 
(14. Jahrhundert) und Barb. lat. 545 (14.15. Jahrhundert) der Vaticana und in dem 
Pontifikale von Aix (15. Jahrhundert) in der Nationalbibliothek*. Die Weihe beginnt 
nach ihr mit dem Invitatorium Deum omnipotentem ... votis exultantibus 
deprecemur und der Oration Exaudi nos, Deus noster. Dann besprengt der Bischof 
das Portatile mit Weihwasser, inzensiert es, salbt das Sepulcrum, eine zur Aufnahme 
der Reliquien in der Holzunterlage angebrachte Vertiefung, in der Mitte und in den 
Ecken in Kreuzesform mit Chrisam, wobei er die Worte spricht: In nomine Patris 
et Filii et Spiritus sancti. Amen. Pax tecum, legt die Reliquien nebst drei Weih- 
rauchkérnern in das Sepulcrum, bestreicht den Falz desselben mit Leim und fugt, 
wahrend die Antiphon Sub altare Dei gebetet wird, die Steintafel in den Falz ein. 
Nun inzensiert er das Portatile unter der Antiphon Dirigatur, Domine, zum zweiten 
Male, betet die Oration Deus, qui ex omni coaptatione, spricht das Segensgebet 
Lapidem hunc nebst der Prafation Aeterne Deus, qui post offendicula lapsus primi 
hominis und schlieSt darauf die Weihe mit der Oration Quaesumus, omnipotens 
Deus, universarum rerum rationabilis artifex. 

Vergleicht man diese Ordines mit den Ordines des vierten Typus, so sieht man, 
daB infolge der Einschiebung der Reliquienrekondition in letzterem die Salbung mit 
Chrisam ausgefallen ist. Als Ersatz fiir sie ist die Chrismierung der Confessio, 
wie die Ordines das Sepulcrum nennen, getreten. Im tibrigen ist in dem Typus nichts 
von Belang geandert worden, auch nicht hinsichtlich der Gebete, mit denen er zu 
schlieBen pflegt. 

Auch die zweite Hauptform des finften Typus hat sich nur in einigen 
Beispielen erhalten, wie z. B. in dem Ordo der Portatilienweihe eines Mainzer 
Pontifikales®, eines Pontifikales von Bari®, des Pontifikales Vat. lat. 1155 und 
Vat. lat. 4748, des Pontifikales f. 1. 948 der Nationalbibliothek sowie des Ponti- 
fikales von Apamea aus der Frihe des 13. Jahrhunderts’. Sie unterscheidet sich 
von der ersten kaum anders als dadurch, da ihr zufolge der Bischof nach Ejin- 
schlieBung der Reliquien den Stein des Portatiles in der Mitte und auf den Ecken in 
Kreuzesform mit Chrisam salbt und dann auf den fiinf Salbstellen Weihrauch an- 
zindet und verbrennt. Nach dem Ordo des Pontifikales von Apamea aber muB er 
auBerdem den Stein auch auf der Unterseite mit Chrisam salben, bevor er ihn auf 


* Summa summarum sub altare I (Venet. manum prolegomenis et commentariis illustra- 
1606) 36. tum, De altaris portat. consecrat. tit. V app. 
4 FF. 1. 965. (Romae 1739) II, 199. 


5 Mart. 1. 2, c. 17, ordo 4; II, 293. 
6 Abgedruckt bei J. Catalani, Pontificale ro- " Mart. 1, 2, c. 17, ordo 2; II, 292. 
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das Sepulerum legt. Es ist also bei der zweiten Form des finften Typus die Salbung 
des Steines nicht weggelassen und durch die Salbung des Reliquiensepulerums 
ersetzt, sondern neben dieser beibehalten worden. Eine Erweiterung des Ritus ist 
das Verbrennen der Weihrauchkérner auf den fimf Salbstellen des Steines. 

Zahlreich sind die spatmittelalterlichen Pontifikalien, in denen uns die dritte, 
die entwickeltste und die Hauptform des finften Typus entgegentritt. Als Beispiele 
seien genannt die Pontifikalien Vat. lat. 1152 (14. Jahrhundert), 1153 (144. Jahrhundert), 
1154 (4415. Jahrhundert), 4747 (14.—15. Jahrhundert), 5791 (14.—15. Jahrhundert), 
Borgh. 14 Ai (Anfang 14. Jahrhundert), Borgh. 72 Al (14 Jahrhundert) und 
Ottob. 547 (15. Jahrhundert) der Vatikanischen Bibliothek, das Pontifikale des Erz- 
bischofs Christian von Mainz in der Nationalbibliothek zu Paris, das Pontifikale 
des Bischofs Clifford von London in der Bibliothek des Corpus-Christi-Kollegs zu 
Cambridge® und das Freisinger Pontifikale Cml. 6429 in der Staatsbibliothek zu 
Miinchen. 

Die dritte Form ist durch eine doppelte Salbung des Steines charakterisiert. 
Die erste fand statt, ehe der Bischof ihn iber dem Sepulcrum auf der Holzunterlage 
befestigte, und geschah mit Katechumenenél, mit dem er zuerst auf den vier Ecken 
und dann ganz gesalbt wurde. Die zweite erfolgte, wenn der Stein in der Hoiz- 
fassung festgemacht war, und zwar, wie nach der zweiten Form, mittels Chrisam, 
mit dem der Bischof auf die Mitte und die Ecken seiner Oberseite ein Kreuzchen 
machte. Bei der Salbung mit dem heiligen 61 sollte der Konsekrator sprechen: 
Conseerare et sanctificare digneris, Domine, lapidem istum per istam unctionem et 
nostram benedictionem in nomine Patris et Filii et Spiritus sancti. Amen, die Sal- 
bungen mit Chrisam aber hatte er bloB mit den Worten: In nomine Patris et Filii 
et Spiritus sancti. Amen. Pax tibi, zu begleiten. Im tbrigen findet sich keine 
nennenswerte Verschiedenheit zwischen der zweiten und dritten Form. Im Ordo des 
Freisinger Pontifikales folgt die EinschlieBung der Reliquien nicht schon gleich 
nach der Lustration des Portatiles, sondern erst nach beiden Salbungen des Steines. 
Der Ordo des Pontifikales Christians yon Mainz schreibt statt einer einmaligen 
Salbung des Steines mittels Katechumenen6l eine zweimalige vor. 

Allen drei Formen des finften Typus ist gemeinsam, daB sie ohne feierliche 
Wasserweihe beginnen. Nur ausnahmsweise, wie im Pontifikale des Bischofs Clifford 
und im Pontifikale Ottob. 1037 ist den Gebeten, mit welchen die Weihe anfangi 
— es sind gewdhnlich das Inyitatorium Deum patrem omnipotentem, fratres carissimi, 
yotis exultantibus deprecemur, und die Oration Exaudi nos, Deus noster —, eine 
Segnung des Wassers vorausgeschickt. Es scheint, daB man sich, wo der finfte 
Typus in Brauch war, in der Regel gew6hnlichen Weihwassers zur Lustration der 
Portatilien bediente. Jedenfalls war hierzu sog. gregorianisches Wasser nicht 
vonnoten. Denn der Ordo des Pontifikales f. 1. 948 der Nationalbibliothek und des 
Mainzer Pontifikales bei Marténe® bemerken in der die Lustration betreffenden 
Rubrik ausdricklich: Deinde episcopus aspergat tabulam ligneam cum aqua 
pontificali vel presbyterali, d. i. entweder mit Weihwasser, wie es 
der Bischof fur die Kirch- und Altarweihe segnete, oder mit Wasser, wie es jeder 
Priester segnen konnte und zu segnen pflegte. 

Gemeinsam ist ferner allen drei Formen, daB8 die Lustration bei ihnen bloB 
durch Besprengung geschieht, nicht auch durch Bezeichnung. Nur wenige Ordines, 
wie der Ordo des Pontifikales yon Apamea, des Pontifikales Vat. 1037 und des Ponti- 
fikales des Bischofs Clifford, heiBen den Bischof nach dem Besprengen mit dem Weih- 
Wasser auch noch die Mitte und die Ecken der Tafel bekreuzen, doch erscheint selbst 
in diesen die Besprengung als die Hauptsache. In den iibrigen lautet die die Lustration 
betreifende Rubrik regelmaBig: Tune accipiens pontifex tabulam aspergat eam 
aqua benedicta. 


* N. 79. Vgl. auch das Pontifikale Lands- * L. 2, c. 17, ordo 4; II,. 293. 
Gowne Mss. 451 des Britischen Museums. 
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Den Beschlu8& der Weihe endlich machen bei allen drei Formen stets die Kon- 
sekrationsgebete. Besondere AbschluBgebete und Zeremonien, wie sie uns beim 
sechsten Typus als Entlehnung aus dem Ritus der Weihe des altare fixum begegnen 
werden, sind allen fremd, abgesehen lediglich von dem Ordo des Pontifikales von 
Apamea”. SchlieBt sich an die Weihegebete noch eine Rubrik an, so besagt dieselbe, 
es sollten nach Beendigung der Konsekrationsgebete und nach Verbrennung des 
Weihrauchs die Riickstande der Salbungen entfernt und der Stein sorgfaltig ab- 
geputzt werden". 


6. Sechster Typus der Portatilienweihe. Auch der 
sechste Typus gehért dem spaten Mittelalter an. Dem fiinften véllig parallel 
laufend. kommt er, wie dieser, seit dem 13. Jahrhundert bis zum Ausgang des 
15. in zahlreichen Pontifikalien vor, wie z. B. in den Pontifikalien Borgh. 35 
A. 2 (14. Jahrh.), Ottob. 330 (Maguelonne, 14. Jahrh.), Reg. lat. 1930 (Béziers, 
15. Jahrh.) und Vat. lat. 4774 der Vatikanischen Bibliothek, den Pontifikalen 
f. 1. 967 (Elne, 1423), 1220 (Arles, 14. Jahrh.) und 1224 (Séez, 15. Jahrh.) der 
Nationalbibliothek, den Pontifikalien des Bischofs Clifford in der: Bibliothek 
des Corpus-Christi-Kollegs zu Cambridge, dem Pontifikale Landsdowne 
Mss. 451 des Britischen Museums, dem Pontifikale des Erzbischofs Bainbridge 
von York’, einem Pontifikale des 14. Jahrhunderts in der Bibliotheca Colom- 
bina zu Sevilla (Tafel 114), dem Pontifikale Cml. 10073 (Anfang 15. Jahrh.) 
in der Staatsbibliothek zu Miinchen u. a.’. 


Tritt der Typus, wie in den angeftihrten Beispielen, rein auf, so beginnt die 
Weihe gewohnlich mit der Litanei. Hierauf folgt die feierliche Segnung des Wassers, 
zu dem, wie zum Lustrationswasser bei der Konsekration eines altare fixum, 
Wasser, Salz, Asche und Wein verwendet werden, und nach dieser die Lustration 
des Portatiles. Dieselbe geschieht in der Weise, daB® der Bischof dieses mittels des 
Wassers zunachst in der Mitte und auf den Ecken unter den Worten: Sanctificetur 
haec tabula in nomine Patris et Filii et Spiritus sancti. Amen, mit einem Kreuzchen 
bezeichnet und es dann unter der Antiphon Asperges me und dem Psalm 50 Miserere 
siebenmal ganz besprengt. Ist das Portatile mit Werg oder einem Leinentuch ab- 
getrocknet, so wird es inzensiert und nun unter den Worten: Consecretur et sancti- 
ficetur haec tabula in nomine Patris et Filii et Spiritus sancti. Amen. Pax tecum. 
zweimal in der Mitte und auf den Ecken mit Katechumenen6l, einmal in derselben 
Form mit Chrisam und schlieBlich ganz mit 61 und Chrisam gesalbt. Sind die 
Salbungen vollendet, so wird entweder das Portatile tiber den Salbstellen inzensiert, 
oder es wird — und das ist das Gewohnliche — Weihrauch in der tblichen Weise 
auf diesen angeztindet und verbrannt. 


Hierauf spricht der Bischof die Konsekrationsgebete, deren Zahl verschieden 
ist, zu denen jedoch stets die Prafation Aeterne Deus, qui post offendicula lapsus 
primi hominis gehért. Dann stimmt er dreimal die Antiphon Confirma an, bei der 
er nach einigen Pontifikalien das Portatile nochmals mit Chrisam salbt, inzensiert 
das Portatile und spricht die aus der Antiphon Omnis terra und der Oration 


10 Mart.:1. 2, c. 17, ordo 2; II, 292. 

11 Hac consecratione facta et thure com- 
busto amoyeant ministri chrismationes et ex- 
tergunt lapidem diligenter et cineres mittantur 
in piscinam sacrarii. So z. B. im Pontifikale des 
Erzbischofs Bainbridge von York und des Bi- 
schofs Clifford von London. Beide Pontifikalien 
enthalten zwei Ordines der Portatilienweihe. 
Die fragliche Notiz findet sich am Schluf jenes 


Ordo, der die Uberschrift hat: Ordo de conse- 
cratione tabulae portabilis secundum morem 
romanum. Der fiinfte Typus gibt also den Ritus 
der Portatilienweihe wieder, wie er zu Rom in 
Ubung stand. 

1 SS. The York Pontifical (London 1875) 124f. 

* Vgl. auch den bei Catalani, Pontificale ro- 
manum (Romae 1739) 139 abgedruckten Ordo 
aus dem Pontifikale des Durandus. 
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Descendat, quaesumus bestehenden SchluBgebete. Et sic, data benedictione, finitur, 
enden die Ordines des sechsten Typus in der Regel. 
Beriiglich der Form der Salbung mit Chrisam, die nach einigen Ordines bei 
der Antiphon Confirma stattfindet, herrscht keine Ubereinstimmung. Nach dem 
Pontifikale Borgh. 35 A2 soll er bei derselben dreimal mit Chrisam auf den Stein 
ein Kreuschen machen, In dem Pontifikale yon Arles lautet die betreffende Rubrik: 
Iterum consecrator ungat tabulam cum chrismate in quatuor locis ac sic conjungat 
lapidem cum ligno (der Holzunterlage)’. Das Pontifikale von Maguelonne (Ottob. 330) 
gibt genauer die Stellen des Portatiles an, die er bei Abbetung der Antiphon Con- 
firma salben soll, namlich: in fronte partis anterioris, et in fronte partis posterioris 
et in latere dextro et sinistro tabulae, also an den vier Kanten des Portatiles. 
Vergleicht man den Ordo der Portatilienweihe, wie er uns im sechsten 
Typus entgegentritt, mit dem spitmittelalterlichen Ritus der Weihe des altare 
tixum, so ist die Ubereinstimmung beider unverkennbar. Er besteht ersicht- 
lich lediglich in einer Ubertragung des letzteren auf die Weihe der Portatilien, 
bei der selbst der Konfirmationsritus, wenn auch in einer der Beschaffenheit 


des Portatiles entsprechenden vereinfachten Form, heriibergenommen wurde 

Ausgelassen wurde jedoch fast immer der Ritus der Reliquienbeiset- 
sung. In den wenigen Beispielen des Typus aber, in welchen die Reliquien- 
rekondition nicht véllig ibergangen ist, wie z. B. in dem Ordo eines Pontifikales von 
Bergamo (ca. 1450)* und eines im Besitz der Schriftstellerbibliothek der deutschen 
Jesuiten befindlichen Pontifikales, wird sie in knappster Form mit den bezeichnenden 
Werten erwahnt: Dein ponantur reliquiae cum tribus granis thuris, si tabula 
sit apta eas recipere. Nichts verlautet iber die Herrichtung des Sepulcrums, 
die Salbung desselben, die Salbung des Sigillums, die Weise der EinschlieBung, kurz 
uber den sonst so reichen Ritus des Beisetzungsaktes, so dai die Reliquienrekondition 
in diesen wenigen Beispielen des Typus als ganz nebensachliches Element, ja fast 
als Fremdkérper erscheint, der urspriinglich ausgelassen worden war, spater aber 
dann in den Typus aufgenommen wurde. Sehr klar tritt das in einem Pontifikale 
von Beéziers* zutage, in dem von anderer Hand dem Ordo gegen SchluB die Rand- 
dbemerkung angefiigt wurde: Et impositis reliquiis cum granis incensi et collata 
elausura sepulcri. Von einem besonderen Zeremoniell fir die Beisetzung der 
Religuien ist aber auch hier keine Rede. 

Bim bemerkenswerter Unterschied zwischen dem sechsten Typus des Ordos der 
Portatilienweihe und dem der Weihe des altare fixum besteht, wie im heutigen 
Pontifikale, in bezug auf die Orationen. Mit dem Ritus tibernahm man fir 
Jemen ersten nicht auch die Orationen aus dem Ritus der Konsekration des altare 
fixum, vielmehr behielt man fir ihn die Orationen bei, welche seit alters der Porta- 
tiliemweihe mehr oder weniger eigentimlich waren und uns in ihr schon im 
Gellonense sowie in den Pontifikalien des 9. und 10. Jahrhunderts begegnen, unter 
thnen besonders auch die Prafation Aeterne Deus, qui post offendicula lapsus 
primi hominis. 

Das friheste mir beKkannte Beispiel des sechsten Typus ist der Ordo eines 
dem 13, Jahrhundert entstammenden Pontifikales von Cambrai*®. Haufiger 
begegmet uns der Typus jedoch erst in den Pontifikalien des 14. Jahrhunderts. 

In dem Pontifikale des Bischofs Clifford von London in der Bibliothek des 


Corpus-Christi-Kollegs und im Pontifikale Landsdowne Mss. 451 des Briti- 


* FL 1. 1220 der Nationalbibliothek und Mart. § Mart. 1. 2, cy. 17, ordo 1; II, 291. Die Da- 
L 2, c 1, orde 3; I, 298. tierung. die dem Pontifikale hier zuteil wird: 
“ Vatikenische Bibliothek Vat. lat. 1145. 500 annorum (— 12. Jahrhundert), setzt, wie 


= manche aknliche bei Marténe, dasselbe zu frih 
* Vatikenische Bibliothek Regin. lat. 1930. an. Es gehort erst dem 13. Jahrhundert an. 
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schen Museums wird der fiinfte Typus als modus ecclesiae ro- 
manae, der sechste als mos gallicanus bezeichnet’. 

Auch das Pontifikale des Erzbischofs Bainbridge von York spricht in der 
Eingangsrubrik des Ordos der Portatilienweihe von dem mos Gallicanorum 
und dem mos Romanorum, gibt aber selbst nur den ersten®, wihrend das 
Pontifikale des Bischofs Clifford beide zur Auswahl bietet. 


In der Tat sind die Pontifikalien, welche den fiinften Typus der Portatilien- 
weihe enthalten, fast alle italienischer, zum Teil sogar r6mischer Her- 
kunft, wahrend diejenigen, in welchen sich der sechste findet, vornebmlich 
franzosischen Ursprunges sind. Insbesondere ist der sechste auch dem so 
einfluBreichen und so oft kopierten Pontifikale des Bischofs Wilhelm Durandus von 
Mende eigen. Beachtenswert ist auch, daB der sechste Typus eine unverkennbare 
Ahnlichkeit mit dem gallikanischen Ordo der Altarweihe der Karolingerzeit aut- 
weist, wahrend der fiinfte ebensosehr an den karolingischen Ordo, quomodo in 
ecclesia romana reliquiae conduntur erinnert. In Deutschland, Spanien 
und England bevorzugte man, wie es scheint, den reicheren gallikanischen 
Ordo der Portatilienweihe. 

Von dem finften Typus unterscheidet sich der sechste nicht sowohl beziiglich 
der Elemente, aus denen er sich zusammensetzt, als vielmehr durch die Ausgestal- 
tung derselben. Die Lustration des Portatiles wird meist durch eine Litanei, stets 
aber durch die feierliche Segnung des Lustrationswassers eingeleitet. Sie geschieht 
auch nicht durch bloBe Besprengung, sondern vor allem dadurch, daB der Bischof 
mit dem Wasser das Portatile in der Mitte und auf den Ecken kreuzweise bezeichnet. 
Die dann folgende Besprengung ist nur eine Vervollstandigung der Lustration. 
Eine Inzensierung des Portatiles findet nach den meisten Ordines des Typus nach 
dem Lustrationsritus nicht statt. Eine Beisetzung von Reliquien ist dem sechsten 
Typus entweder vollig fremd oder doch ein nicht notwendiger und zugleich ein 
zeremonienloser Bestandteil des Weiheritus. Der Salbungsritus umfaft vier Sal- 
bungen. Zwei geschehen mit Katechumenenol, eine mit Chrisam, die vierte mit 
beiden zugleich. Bei den drei ersten wird der Stein des Portatiles in der Mitte 
und auf den Ecken, bei der letzten ganz gesalbt. Alle Salbungen werden mit 
dem Abbeten von Antiphonen und Psalmen begleitet, vollziehen sich also mit groBem 
Zeremoniell wie die Salbungen bei der Konsekration des altare fixum. Das Ver- 
brennen yon Weihrauch auf den Salbstellen und die auf die Salbung folgende Kon- 
sekration durch die Weihegebete ist beiden Typen gemeinsam. Dagegen gibt es 
einen Confirmationsritus nur im sechsten Typus, wie auch bloB in diesem der 
Weiheakt mit einem besonderen SchluBinzens und besonderen SchluBgebeten beendigt 
wird. Wie man sieht, sind die Abweichungen beider Typen im einzelnen sehr grof 
und auffallend. 


Die Verschiedenheit der beiden, die Portatilienweihe im spaten Mittel- 
alter beherrschenden Typen hangt, wie kaum zweifelhaft ist, innerlich mit 
ihrer Entstehung zusammen. Der sechste Typus ist, wie schon gesagt wurde, 
im Grunde nichts anderes als eine Ubertragung des Weiheordos, der sich bis 
zum 13. Jahrhundert fiir das altare fixum ausgebildet hatte, auf die Kon- 
sekration des Portatiles. Der fiinfte ist dagegen das Endergebnis einer gleich 
nach der Karolingerzeit einsetzenden, langsam voranschreitenden Entwick- 


7 F. CLXVII y. Incipit ordo de consecra- altare fixum) secundum quosdam dedicantur 
tione tabulae portatilis more gallicano... vel benedicuntur superaltaria quo et altaria 
f. CLXIXII: Secundum modum ecclesiae Romanae. majora. Facilius tamen fieri potest sive modis 

8 SS. The York Pontifical 124: Praedicto sequentibus, sive more Gallicanorum vel Ro- 
modo (namlich nach dem Ritus der Weihe des» manoruin. 
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lung des aus blo8en Gebeten bestehenden Formulars der Portatilienweihe, 
wie es uns in den liturgischen Biichern der Karolingerzeit als damals ge- 
brauchlich entgegentritt. 

Der Ordo der Portatilienweihe im heutigen rémischen Pontifikale stellt 
eine Verquickung des fiinften und des sechsten, des mos gallicanus und des 
mos romanus dar, indem die zwischen beiden bestehenden Abweichungen 
sich ausgeglichen haben, jedoch so, da8 der mos gallicanus tiberwiegt. Die 
ersten Anfinge einer solchen Verbindung reichen bis in das 15. Jahrhundert 
hinauf. Sie finden sich in dem Ordo des friiher schon erwahnten Ponti- 
fikales von Bergamo und des Pontifikales der Schriftstellerbibliothek der deut- 
schen Jesuiten. In dem Ordo der Portatilienweihe des rémischen Pontifikales 
Klemens’ VIII. erscheint die Verschmelzung beider Typen abgeschlossen und 
zugleich fiir immer festgelegt. 

Werfen wir noch einen kurzen Riickblick auf die so interessante Ent- 
wicklung des Ordos der Portatilienweihe, so ergibt sich das folgende zu- 
sammenfassende Bild. 

Das Formular der Portatilienweihe besteht zur Karolingerzeit nur erst aus 
einigen Gebeten und einer Prafation (erster Typus). Im 10. Jahrhundert kommt 
zu diesen eine Salbung mit Chrisam (zweiter Typus), zugleich erscheint aber 
neben dem so erweiterten ein neues Formular in den Pontifikalien, das sich zusam- 
mensetzt.aus dem spater immer wiederkehrenden Invitatorium: Deum omnipotentem 

. . votis exultantibus deprecemur, der spater gleichfalls stets verwendeten Oration 
Exaudi nos, Deus noster, und einer Rubrik, in welcher der Bischof angewiesen wird, 
das Portatile mit Weihwasser zu besprengen, zu inzensieren und unter den Worten: 
In nomine Patris usw. mit Chrisam zu salben (dritter Typus). Aus diesem 
dritten Formular und dem rubrikenlosen karolingischen Ordo bildet sich dann bald 
ein weiteres (Vierter Typus), in dem jene beiden in der Weise miteinander ver- 
bunden erscheinen, daB dem dritten Typus die Gebete des ersten entweder alle 
oder mit Auswahl als Konsekrationsgebete angefiigt sind. Dabei erfahrt das so . 
geschaffene Formular der Portatilienweihe auch noch dadurch eine Erweiterung, 
daf sich zu der Salbung mit Chrisam, ihr vorausgehend, eine solche mit Katechume- 
nendl gesellt. Zum einem finften Typus wird dieser vierte dann im spateren 
Mittelalter, und zwar etwa im 12, Jahrhundert, durch Aufnahme des Ritus der Reli- 
quienbeisetzung, dessen bis dahin in den Ordines der Portatilienweihe nie Er- 
wahnung geschehen war, sowie durch Einfiigung des Brauches, nach der Salbung 
des Portatiles Weihrauch auf den Salbstellen desselben zu verbrennen. Gleichzeitig 
mit diesem fiinften, entsteht jedoch noch eine andere Form des Ordos der Portatilien- 
weihe, indem man namlich den bei der Konsekration des altare fixum gebrauchlichen 
Ritus mit Auslassung des Aktes der Reliquienrekondition auf die Weihe der Porta- 
tilien ubertrug (sechster Typus). Durch Verschmelzung des fiinften und 
sechsten Typus endlich wird dann der Ordo des r6mischen Pontificales 
geschaffen. 


FUNFTES KAPITEL 
DIE ALTARWEIHE IN DEN RITEN DES OSTENS 


I. DIE ALTARWEIHE IN DEN RITEN DES OSTENS 
NACH HEUTIGEM BRAUCH 
Der Ordo der Altarweihe ist in den Riten des Ostens weit weniger ent- 
wickelt als im Abendland. Er steht dort kaum auf einer Stufe mit der Form 
‘der Altarweihe, die hier zur Karolingerzeit gebrauchlich war. 
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Sehr einfach ist die Altarweihe des koptischen Ritus. Sie beginnt mit einer 
Inzensierung des Altares. Es folgt ein litaneiartiges Gebet und das Konsekrations- 
gebet. Dann gieBt der Bischof dreimal heiliges Myron in Kreuzesform auf die Altar- 
tafel, macht mit dem Daumen drei Kreuzchen auf dieselbe und salbt hierauf mit der 
Hand ihre ganze Oberseite. Beim AusgieBen des Myron sagt er jedesmal Alleluja; 
das Zeichnen der Kreuzchen begleitet er mit den Worten: ,,Es werde geweiht dieser 
Altar, welcher bereitet ist auf den Namen des hl. N. N. durch dieses Myron im 
Namen des Vaters usw.; beim Salben der Oberflache spricht er Verse des Psalms 83 
Quam dilecta tabernacula tua, des Psalms 42 Judica me, Deus, et discerne causam 
meam und des Psalms 25 Judica me, Domine. An die Salbungen reiht sich noch ein 
Gebet an. Der Weiheakt ist damit beendet; der Altar wird bekleidet und vom 
Bischof ringsum inzensiert*. 

Auch im syrischen und nestorianischen Ritus beschrankt sich die 
Altarweihe auf Gebet und Salbung mit dem heiligen Myron. Reicher ausgestaltet 
erscheint sie im griechischen Ritus. Sie beginnt hier damit, daB der Bischof 
den Altar errichtet. Zuerst besprengt er zu dem Ende die vier Saulchen, weiche 
nach heutigem Brauch den Stipes des Altares bilden, mit Weihwasser. Dann wird 
in eine Vertiefung, mit der dieselben oben versehen sein miissen, fliissig gemachter 
Mastix gegossen. Nachdem der Bischof hierauf eine abermalige Besprengung der 
Saulchen vorgenommen hat, besprengt er die Mensa auf beiden Seiten ebenfalls mit 
Weihwasser, hebt sie mit Beihilfe der ihm assistierenden Ministri unter Absingung 
des Psalms 144 Exaltabo auf die Saulchen und befestigt sie mittels eines Nagels auf 
denselben, wobei der etwa tberflieBende Mastix abgeputzt wird. 


Ist der Altar zusammengesetzt, so fangt der Bischof ein langes feierliches Ge- 
bet an, dem sich eine Reihe von Firbitten anschlieBt, segnet nach deren Beendigung 
warmes Wasser und schiittet es dreimal tiber die Mensa. Ist diese abgetrocknet, so 
mischt er roten Wein mit Rosenwasser, gieBt die Mischung dreimal in Kreuzesform 
liber die Mensa aus und reibt diese zuletzt ganz mit ihr ein. Nachdem die Mensa 
zum zweitenmal abgetrocknet worden ist, beginnt der Bischof die Salbung des 
Altares. Zuerst gieBt er heiliges Myron in Kreuzesform auf die Mensa, dann zeichnet 
er mit dem Myron drei Kreuzchen auf sie, eines in ihrer Mitte, das zweite rechts, das 
dritte links, jedoch so, daB das mittlere etwas weiter nach hinten liegt als die beiden 
seitlichen. Zuletzt salbt er die den Stipes darstellenden Saulchen, indem er an jedes 
mit dem heiligen Myron nebeneinander drei Kreuzchen macht. Hierauf wird der 
Altar mit dem xaracdexa, der unteren Bekleidung, der é»dvt7, der oberen Bekleidung, 
und dem etiyrdy (iliton), dem Gegenstiick des abendlandischen Korporales, ausge- 
stattet und vom Bischof inzensiert. 


Es folgt nunmehr zunachst die Inzensierung und Salbung der Kirche. Dann 
schreitet der Bischof zur Beisetzung der Reliquien. Er holt zu dem Ende die Reli- 
quien, die im Altar geborgen werden sollen, in feierlicher Prozession herbei, zieht 
mit ihnen, wo das moglich ist, um die Kirche, tritt in diese ein, und geht durch die 
heilige Tir der Bilderwand, die den Altarraum von dem Volk trennt, zum Altar. 
Hier salbt er die Reliquien mit Myron, legt sie in einen Behalter, tbergieBt sie mit 
fliissig gemachten Mastix, tibergibt den Behalter dem Sacellar, der ihn in einer 
mitten unter dem Altar angebrachten Lade, dem Reliquiengrab, beisetzt, spricht 
einige SchluBgebete, erteilt dem Volke den Segen und beginnt darauf die Feier der 
Liturgie. 

Wie aus dieser Ubersicht hervorgeht, kennt auch die Altarweihe des griechi- 
schen Ritus einen Lustrationsakt, einen Konsekrationsakt und eine Bei- 
setzung von Reliquien, jedoch vollziehen sich alle diese Akte in weit ein- 
facheren Formen und ohne die vielen Gebete, welche im Westen alle einzelnen Zere- 
monien begleiten und besteht der Konsekrationsakt nur in Salbungen, nicht aber auch 


1 A. yon Maltzew, Bitt-, Dank- und Weihe-Gottesdienst (Berlin 1877) CXXIV f. 
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in einem Gebet. Auch ist die Reliquienbeisetzung nicht in den Ritus der Altar- 
weihe verwoben, wie das im romischen Pontifikale der Fall ist. Sie ist allerdings 
mit dieser verbunden, setzt sie voraus, ist sogar eine gewisse Erganzung und Ver- 
vollstandigung derselben, im itbrigen aber erscheint sie als besonderer Ritus, als 
selbstandiger Akt. Denn die Weihe des Altares ist schon abgeschlossen und der 
Altar bereits bekleidet, wenn die Beisetzung der Reliquien erfolgt, ja es schiebt sich 
zwischen diese und die Altarweihe die Inzensierung und Salbung der Kirche ein. 
Die Reliquienrekondition erscheint deshalb im griechischen Ritus eher als Bestand- 
teil der Kirchweihe denn als Teilritus der Altarkonsekration. Eine Eigentiimlich- 
keit des griechischen Altarweihordo ist, da®B der Altar stets erst bei der Weihe 
zusammengesetzt wird, und zwar durch den Bischof selbst, daB er mithin durch 
diesen nicht blo®B seinen sakralen Charakter, sondern sogar seine Existenz erhalt. 
Es soll damit ersichtlich zum Ausdruck gebracht werden, daB dem Bischof allein 
zusteht, wie den Altar zu weihen, so auch ihn zu errichten. 


Auch nach dem armenischen Altarweiheritus wird die Mensa des Altares, 
die in feierlichem Zuge zur Kirche gebracht und vor derselben sowie nach ihrer 
Einfihrung in der Mitte des Schiffes vom Bischof mit einem Kreuzchen bezeichnet 
wird, stets erst beim Weiheakt auf dem Stipes befestigt. Die Weihe selbst besteht in 
ihm aus einem Konsekrationsgebet, aus einer Art von Lustratio, bei der die Diakone 
den Altar zunachst mit Wasser und dann mit Wein abwaschen, und aus seiner Sal- 
bung, bei welcher auSer der Oberflache der Mensa auch deren Ecken und Seiten 
sowie die Saulchen, welche den Stipes bilden, gesalbt werden. Bei jeder Salbung 
sagt der Bischof: ,,Dieser Altar sei gesegnet, gesalbt, geheiligt, im Namen des 
Vaters usw.“ Mit seiner Bekleidung wird der Altar nicht gleich nach vollendeter 
Salbung, sondern erst nach der Inzensierung und Salbung der Kirche versehen. Eine 
Beisetzung von Reliquien ist dem armenischen Ritus der Altarweihe, der im tibrigen 
sehr groBe Ahnlichkeit mit dem griechischen Altarweiheritus zeigt, fremd. 


Die Weihe der Antiminsia des griechischen Ritus erfolgt in der Regel bei 
der Konsekration der Kirche zugleich mit der Weihe des altare fixum, indem der 
Lustrations- und Salbungsakt sowie die EinschlieBung der Reliquien, nachdem die- 
selben bei diesem vollzogen worden sind, alsbald auch bei jenen vorgenommen wer- 
den. Werden sie in Notfallen fiir sich geweiht, was jedoch heute nur noch bei den 
Russen tblich ist, so unterbleibt die Besprengung mit Wasser, im iibrigen vollzieht 
sich der Akt jedoch wie bei der Kirchweihe. Die Konsekration der tragbaren Altar- 
tafeln erfolgt bei den Syrern und Nestorianern nach demselben Ritus wie die der 
Mensa des altare fixum, desgleichen bei den Kopten. 


Il. DIE ALTARWEIHE IN DEN RITEN DES OSTENS 
IN DER VERGANGENHEIT 


Uber die Geschichte der Altarweihe in den Riten des Ostens 148t sich bei 
der Dirftigkeit des iiber sie vorhandenen Materials nur sehr wenig sagen. 
Fiir den griechischen Ritus liegt je ein Ordo der Altar- und Kirchweihe aus 
Ende des 8., dem 10. und der zweiten Halfte des 13. Jahrhunderts vort. Aus 
dem Beginn des 15. Jahrhunderts haben wir eine eingehende Beschreibung der 
Altarweihe aus der Feder Simeons von Saloniki. 


1 Der Ordo des 8. Jahrhunderts, der sich in 
einer aus S. Marco zu Florenz stammenden, 
jetzt der Vaticana angehérenden Handschrift 
der ehemaligen Barberinischen Bibliothek be- 
findet, ist von J. Goar abgedruckt in Eucholo- 
gion sive Rituale Graecorum (Paris 1657) 844s. 
Uber den Ordo des 10. Jahrhunderts, der in 


einer Handschrift von Grottaferrata enthalten 
ist und bis auf einige unbedeutende Abweichun- 
gen mit dem des 8. Jahrhunderts véllig iiber- 
einstimmt; vgl. ebend. 846. Der dritte Ordo ist 
einem Euchologion, das der zweiten Halfte 
des 13. Jahrhunderts entstammte, entnommen 
und vollstandig wiedergegeben bei Goar 832s. 
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Aus einem Vergleich der Ordines des 8. und 10. Jahrhunderts mit dem Ordo 
des 13. und den Angaben Simeons sowie des Ritus, wie er uns in diesen Ordines und 
bei Simeon entgegentritt, mit dem heute gebrauchlichen Ordo der Altarweihe erhellt, 
daB sich seit dem 10. Jahrhundert mit dem griechischen Altarweiheritus keine nen- 
nenswerte Entwicklung mehr vollzog. Das Bild, das wir von ihm aus jenen Ordines 
und aus den Mitteilungen des Metropoliten von Saloniki gewinnen, ist kein anderes 
als das, welches wir durch das jetzige Euchologion von ihm erhalten. Einige kleinere 
Verschiedenheiten sind so nebensachlicher Art, daB sie nicht in Betracht kommen. 

Uber die Weise, in der die Altarweihe im griechischen Ritus vor dem 8, Jahr- 
hundert vorgenommen wurde, fehlen nahere Nachrichten. Indessen dirfen wir un- 
bedenklich annehmen, daB der Ritus, nach welchem sie im 8. Jahrhundert geschah, 
schon lange vorher in Brauch war. Die auBerordentliche Zahigkeit, mit der man 
seit dem 8, Jahrhundert an dem damals tiblichen Ritus derselben festgehalten hat, 
der AuBerst konservative Sinn der sich in diesem Festhalten offenbart, und das 
vollige Fehlen jeder Neigung zu weiterer Ausgestaltung des Altarweiheritus, die sich 
im Abendland bis zum Ausgang des Mittelalters so lebendig erweist, bietet geniigende 
Unterlage fiir einen solchen Schlu8. Sehr friih begegnet uns im griechischen Ritus 
die Salbung und Segnung des Altares’. 

Die Bereitung der Antiminsia erfolgte bis in das 12. Jahrhundert stets nur 
bei der Weihe von Kirchen. Das sagt ausdriicklich um 1200 Johannes, Bischof von 
Citrus in einem Schreiben an den Erzbischof von Dyrrhachium, Konstantin Kabasilas. 
Doch begann damals schon der Brauch, sie auch zu anderer Zeit zu weihen, was in- 
dessen Johannes ausdricklich als Neuerung, als Ubertretung der kirchlichen Uber- 
lieferung und als ungiltig bezeichnet’. 

Wie die Weihe der Antiminsia bis zum 13. Jahrhundert geschah, dartiber 
erhalten wir keinen Aufschlu8. In den vorhin erwahnten Ordines des 8. und 10. 
Jahrhunderts ist von ihr keine Rede, was aber in einer Anfrage, die ein Bischof 
Bella einer zu Konstantinopel unter dem Vorsitz des Patriarchen Manuel Charito- 
pulus tagenden Synode vorlegte, tiber die Bereitung der Antiminsia gesagt wird, 
ist unklar*. Wir erfahren nur, daB sie bestanden, é% tod xaviov tov dnootewBértos ual 
meorethnoartos ty toanelay, zis Boaxéa teuvouévov xai yoapouévov, d. i. aus dem Tuch, 
welches um den heiligen Tisch gewickelt, in Stiicke geschnitten und mit einer 
Inschrift versehen worden war. Zu ihrer Weihe gehorte jedoch, wie aus dem vor- 
hingenannten Schreiben des Johannes von Citrus hervorgeht, daB sie an den sieben 
Tagen, an denen nach der Kirchweihe auf dem neukonsekrierten Altar die Liturgie 
gehalten werden muBte, wahrend der Feier derselben auf dem Altare lagen. Erst 
dann durften sie zum Zweck der Verwendung abgegeben werden. 

Die ersten genauen Angaben tiber den Weiheritus der Antiminsia bringt der 
Ordo der Kirchweihe, den Goar einem Euchologion aus der zweiten Halfte des 
13. Jahrhundert entnahm. Der Ritus war schon damals fast der namliche wie heute. 
Wenn der Altar vom Bischof mit warmen Wasser abgewaschen worden war, wurden 
auch die Antiminsia mit diesem benetzt, und wenn der Bischof den Altar mit Wein 
begossen und mit Myron gesalbt hatte, vollzog er alsbald die gleichen Zeremonien 
an den zu weihenden Antiminsia. Reliquien wurden aber nicht in diese eingeschlos- 
sen, sondern nur erst unter dem Altare beigesetzt, doch muBten die neugeweihten 
Antiminsia auch nach jenem Ordo sieben Tage lang bei der Feier der Liturgie auf 
dem Altare liegen, um verwendungsfahig zu werden. 

Ubrigens hat das Euchologion auch schon einen Ordo der Antiminsionweihe fur 
den Fall, daB dieselbe nicht bei einer Kirchweihe, sondern selbstandig fir sich 
stattfinden muBte. Es hatte also die Lockerung des urspringlichen Brauches, die 


y 


> Vgl. oben S. 670. tov éxnlnowatix@y mapadccemy xal ddwea 
: Mg. 119, 976: Kai havbdvovew Eavtovs 6Hoa HAL OV ovnotuc mMoooayortEs. 

of GAhotednws xaLvotomobytes THY tovTMY , 9. 809 

(der Antiminsia) zoinow maogafdras novodytes Mg. 119, 809. 
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zu Beginn des 13. Jahrhunderts der Bischof Johannes von Citrus so entschieden als 
MiBbrauch und als Verachtung der Kanones bezeichnete, in der zweiten Halfte des- 
selben ersichtlich groBe Fortschritte gemacht; denn sonst hatte man in das Eucho- 
logion jenen Ordo sicher nicht eingefiigt. Derselbe beginnt mit Fiirbitten, die den 
beiden Ordines des Kirchweihritus aus dem 8. und 10. Jahrhundert entlehnt sind. 
Dann salbt der Bischof die Antiminsia mit dem heiligen Myron, spricht ein Gebet 
iiber dieselben und macht hierauf mit der Hand das Kreuzzeichen iiber sie, indem 
er dabei sagt: Geheiligt, vollendet und bereitet ist der Altar, das Heilige der Heiligen, 
im Namen des Vaters usw. Nun kommt nach abermaligen Firbitten das Konse- 
krationsgebet und nach diesem noch ein kurzes Schlubgebet, mit dem der Weiheakt 
sein Ende erreicht hat. Reliquien werden auch nach diesem Ordo in die Antiminsia 
nicht eingeschlossen. 

Um 1400 muB es ganz gewohnlich gewesen sein, daB man die Antiminsia fur 
sich allein weihte. Simeon von Saloniki beschreibt zweimal ihre Weihe Das 
erstemal spricht er von dieser bei der Erklarung des Kirchweiheritus als einem Be- 
standteil desselben. Das andere Mal erscheint sie bei ihm als selbstandiger Akt, den, 
wie Simeon bemerkt, mit Ermachtigung des Bischofs auch Priester vornehmen konn- 
ten. Der Ritus der Weihe ist in beiden Fallen der gleiche; sie geschieht namlich, ob 
bei oder auBer der Kirchweihe, in ganz derselben Weise wie diejenige des altare 
fixum. Insbesondere wird nun auch das Antiminsion mit Reliquien ausgestattet’. 
Seit der Zeit des Metropoliten von Saloniki hat der Ritus der Weihe der Antiminsia 
keinen bemerkenswerten Wandel erfahren. 


Eine Eigentiimlichkeit des griechischen Ritus ist, daB ein Altar, der auseinan- 
dergenommen wurde, nach seiner Wiederherstellung nicht von neuem konsekriert, 
sondern lediglich rekonziliert wird®. Schon in dem Euchologion von Grottaferrata 
(10. Jahrhundert) und in dem Euchologion aus der zweiten Halfte des 13. Jahr- 
hunderts ist hierflir ein eigener Ritus vorgeschrieben. Die Befestigung der Mensa 
auf dem Stipes geschieht dabei in derselben Weise wie bei der Weihe des Altares; 
es folgen ihr die bei dieser gebrauchlichen Fiurbitten; zum Schlu8 spricht der 
Bischof ein Dank- und Segensgebet’. 


Uber den Ritus, nach dem im Mittelalter, und zwar schon im 9. und 
10. Jahrhundert, bei den Armeniern die Altarweihe geschah, erhalten wir durch 
armenische Kirchweihordines aus dem 9. bis 10., dem 13. und 14. Jahrhundert Aus- 
kunft®. Die Weihe begann damit, daB die steinerne Mensa des Altares vom Bischof 
und Klerus in feierlichem Zuge in die Kirche gebracht wurde, wobei sie zweimal 
vom Bischof mit einem Kreuz bezeichnet wurde. Das erstemal vor der geschlossenen 
Kirchentiir, das zweitemal nach Eintritt in die Kirche, in der Mitte des Schiffes. Der 
ersten Bezeichnung schlof sich die Absingung des Psalms 117 Confitemini an, der 
zweiten die des Psalm 83 Quam dilecta. War der Zug zum Bema, dem Altarraum, 
hinaufgestiegen, so wurde die Mensa nach einem dreimaligen kurzen Gebetsspruch 
des Bischofs auf dem Altar befestigt. Nun folgten zunachst Segensgebete, dann 
wurde der Altar von den Diakonen zuerst mit Wasser und hierauf mit Wein ab- 
gewaschen, wahrenddessen vom Chor Psalm 25 Judica gesungen wurde. Hatte man 
den Altar abgetrocknet, so nahm der Bischof das Salb6l und salbte die Oberflache 
der Mensa, ihre vier Ecken, ihre vier Kanten sowie die Saulchen, auf denen sie 
ruhte, indem er dabei die Worte sprach: ,,Es sei gesegnet, gesalbt, geweiht dieser 
Altar im Namen usw.", vollzog hierauf die Salbung der Kirche, kehrte auf das Bema 
zurtiick. und sprach, nachdem der Altar unter Absingung des Psalms 92 Dominus 
regnavit feierlich mit sieben Tiicher bekleidet worden war, das SchluBgebet der 
Altarweihe. Dann ziindete er selbst die Lichter des Altarraumes an, wahrend andere 


® De sacro templo c, 107s., c. 127 (M. 313 s., ? Goar 614s. 


Sotiss): * In Obersetzung mitgeteilt bei F. C. Cony- 
* Vgl. oben S. 316. beare, Rituale Armenorum (Oxford 1905) 3 ft. 
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das gleiche mit den Lichtern im Schiffe der Kirche taten. Von der Weihe eines 
Ersatzes des Altare fixum héren wir in dem Ordo nichts. 

Eine Beschreibung der Altarweihe, wie sie im syrischen Ritus im Mittel- 
alter in Gebrauch war, erhalten wir im ,Buch der Fibrungen‘ des Barhebraus, 
einer Sammlung kirchlicher Vorschriften aus der zweiten Halfte des 13. Jahrhun- 
derts. Die Directio, welche von der Kirch- und Altarweihe handelt, gehort zu 
den jiingeren Teilen der Sammlung, wird aber spatestens dem 12. Jahrhundert ent- 
stammen. Eine zweite Directio gibt Anweisung iiber die Weihe von Altartafeln, 
den Gegenstiicken unserer Portatilien. Der Ritus der Weihe des Altares und der 
Altartafeln ist véllig derselbe; denn auch bei jenem, den wir uns nicht sowohl als 
altare fixum denn vielmehr als quasi-fixum zu denken haben, wurde nicht der ganze 
Altar konsekriert, sondern nur die oben auf ihm befestigte Tafel, die von Holz oder 
Stein sein konnte, der sog. Thron®. Die Weihe vollzieht sich nach dem Ordo des 
Barhebraus in der Weise, da8 der Bischof nach verschiedenen auf sie beziiglichen 
Gebeten mit dem Daumen auf die Tafel drei Kreuzzeichen macht, dann nach weiteren 
Gebeten unter dem Ausruf Alleluja tiber diese drei bezeichneten Stellen Myron 
gieBt und schlieBlich mit dem Daumen auf dieselben nochmals ein Kreuz zeichnet, 
indem er dabei die Worte spricht: ,,Bezeichnet werde dieser heilige Altar mit dem 
heiligen Myron im Namen usw.‘ 

Ein Ordo der Altartafelweihe, den Renaudot nach einer Handschrift zu Florenz 
mitteilt*, ist etwas reicher, aber auch wohl jiinger als derjenige des ,,Buches der 
Fihrungen“, dem die geringere Zahl seiner Gebete und die knappere Fassung der 
Rubriken das Geprage héheren Alters geben. Namentlich fallt im Florentiner Ordo 
die groBe Breite auf, in der sich die Zeremonie der ersten Bezeichnung der Tafel 
volizieht. Auf die drei Salbungen an den mit dem Kreuze signierten Stellen laBt er 
noch eine Salbung der ganzen Tafel folgen, welche im Ordo bei Barhebraus fehlt, 
an die Zeremonie der Salbungen aber reiht er ein langes Weihegebet und an dieses 
ein Dankgebet als Abschlu8 an. Der Ordo gilt nach seiner Uberschrift sowohl fiir 
die Altarweihe als fiir die Weihe bloBer Altartafeln". 

Uber den nestorianischen Ritus der Altarkonsekration liegen keine Ver- 
Offentlichungen vor. Er soll von dem Patriarchen Jesugab von Adiabene verfaBt 
worden sein, ob und inwieweit mit Recht, ist kaum festzustellen. Jedenfalls 
bezeichnet den Ordo schon Ebedjesu (+ 1318) als das Werk Jesugabs’?, Der Ordo 
findet sich in dem Chaldaischen Pontifikale N. XLV der Vaticana’*. In dem chal- 
daischen Pontifikale N. XLVI derselben Bibliothek f. 11—14 steht ein Ordo tabulae 
novae seu altaris portabilis. Ich muB8 mich damit begnitigen, auf diese beiden Hand- 
schriften hinzuweisen. 

Was den koptischen Ritus der Altarweihe anlangt, so ist es auch in ihm 
wie im syrischen nicht der ganze Altar, welcher geweiht wird, sondern die oben 
in diesem befestigte Tafel von Holz. Renaudot hat einen Ordo fiir die Konsekration 
dieser Tafel verOffentlicht, den er dem 1411 erschienenen Rituale des Patriarchen 
Gabriel entnommen hat. Der Ritus ist AuBerst einfach. Zunachst spricht der Bischof 
nach Osten gewendet tiber die Tafel ein Weihegebet, in dem er zu Gott fleht, er 
moge die Holztafel segnen, damit sie werde ,,ein heiliger Altar und eine heilige 
Mensa fiir den aus Stein errichteten hohen Altar“. Dann nimmt er Salbol und 
macht mit ihm vier Kreuze auf die Tafel, indem er dabei spricht: ,,Gepriesen sei der 
Herr, Jesus Christus, der Sohn des heiligen Gottes und der heilige Geist, der Eine, 


9 Eus. Renaudot, Liturgiar. orient. coll. II 1756) 317 heist die Uberschrift des Ordo: Ordo 


(Francof. 1847) 57. consecrationis altaris seu tabulae quae super 
10 Ebend. 56 f. mensam ponitur. 
11 Sie lautet nach Renaudot: Series et ordo 12 J, S, Assemani, Bibl. orient. Ii, 1 (Romae 


consecrationis altaris sive tabulae, quae mensae pe 

; ; : ; aa ; 1725) 140. 

imponitur. In einem syro-jakobitischen Ponti- 

fikale der Vaticana von 1172 (n. LI) bei J. S. 18 F, 1—34 (Assemani, Codd. Mss. Bibl. Vat. 
Assemani, Codd. Mss. Bibl. Vat. III (Romae II, 302). 
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der Ledensspender. Amen, Die Weihe ist damit zu Ende", Zeigt sie noch zu Be- 
ginn des 1 Jahrhunderts eine solche Auferste Schlichtheit, so diirfen wir wohl 
annehmen, dal sie auch vorher nicht reicher ausgestaltet war. 


Auffallenderweise ist im Rituale des Patriarchen Gabriel der Ritus der Rekon- 
eiiation eines Altares, der von Hiiretikern berihrt, oder durch den Unrat von Tieren 
deschmuatzt und so entweiht worden war, ungleich feierlicher als die Weihe der 
Attartafel, Zundchst wird der Altar mit Wasser abgewaschen und werden Gebete 
yerrichtet. Dann inzensiert der Bischof den Altar, spricht gegen Osten gerichtet 
ein Rekonziliationsgebet und bezeichnet schlieBlich die Mensa, d. i. wohl die Altar- 
tafel. an Ninf Stellen, oben und an den vier Seiten, mit einem Kreuzchen*. Indessen 
haben hier die Abwaschung mit Wasser und der Inzens ersichtlich die Bedeutung 
einer Lustration, die durch die Verunreinigung des Altares nétig geworden war. Bei 
der Weihe der Altartafel erfolgten beide Zeremonien darum nicht, da ja bei ihr keine 
Verunreinigung des Altares zu beseitigen war. 

Von der Salbung des Altares ist noch friher als bei dem Patriarchen Gabriel 
in dem sog. Brief Petri oder den Kanones des Klemens die Rede’®. Die Salbung mit 
Myron erscheint in ihnen als das wesentliche Element der Altarweihe; denn sie wird 
in then als das Siegel des Herrn bezeichnet, durch das der Altar wirdig werde fur 
die Darbringung des eucharistischen Opfers. 


SECHSTES KAPiTEL 
DIE SYMBOLIK DES ALTARES 


Es eriibrigt noch, mit einigen Worten die Symbolik darzulegen, 
welche man mit dem Altar schon seit friiher Zeit verbunden hat. Wie man 
dem Kirchengebiude, den liturgischen Gewandern, dem Altarlinnen, der Altar- 
beRleidung und den hl. Gef&8en einen mystischen Sinn unterlegte, so auch 
dem Altar, der durch seine Weihe, durch die bei dieser ihm zuteil gewordenen 
erhabenen Bestimmung und durch seine Verwendung in der Tat fiir eine 
tiefere symbolische Auffassung den reichsten Untergrund bot. Ihre Parallele 
aber findet die Symbolik des Altares seit alters in den mannigfaltigen iiber- 
tragenen Bedeutungen, die man dem Wort altare, @votactH#oror, 
gab. Denn auch bei diesem gesellten sich, und zwar schon in altchristlicher 
Zeit, zu dem Realsinn eine reiche Zahl von Nebenbedeutungen, fiir welche die 
gleichen Gesichtspunkte maBSgebend waren wie fiir die Symbolik des Altares*. 

Die mystischen Deutungen, die dem Altar zuteil wurden, lassen sich in 
drei Klassen scheiden, in typologische, tropologische und 
anagogische, die typelogischen a sind entweder ty pisch-dog- 
matise her oder typisch-reprasentiver Art. 


1% Res. peeqeente Liturg. orient. coll, I, SS. Ste ther den Besinn des rweiten Jahriausends 
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Typisch-dogmatisch gedeutet galt der Altar als Sinnbild Christi 
und als Bild der von diesem gestifteten Kirche, ty pisch-reprasentiv 
betrachtet als Christi Kreuz, als Christi Grab, als der Abendmahlstisch und 
als die Krippe. 


Die Deutung des Altares auf Christus ist sehr alt. Schon Eusebius sieht 
in seiner Rede, die er 314 bei der Einweihung der Basilika zu Tyrus hielt, in dem 
Hovoyevég Pvocactygwov den eingeborenen Gottessohn, der hilfreich als Fiirbitter und 
Sachwalter der Menschen vor seinen Vater tritt und ihm zuerst seine und dann deren 
Gebete als gefalliges Opfer darbringt?. Die pseudoambrosianische Schrift De sacra- 
mentis fragt: Quid est enim altare nisi forma corporis Christi? Den Grund aber, 
weshalb sie in dem Altar das Sinnbild Christi sieht, gibt sie an, wenn sie andernorts 
sagt: Forma corporis altare est et corpus Christi est in altare®. Der Altar, d. i. 
Christus, der auf ihm zugegen ist, um den Glaubigen sich zur Speise zu geben, ist 
das corpus (Matth. 24, 28), bei dem die aquilae, die Neophyten, zum Genufi des Leibes 
Christi sich zusammenfinden. 

Haufig wird der Altar von den mittelalterlichen Liturgikern als Sinnbild Christi 
bezeichnet, wie z. B. von Honorius*, von Rupert von Deutz®, von dem Sacramen- 
tarium®, dem Verfasser der Sermones 100’, von Robertus Paululus*, dem Speculum de 
mysteriis ecclesiae®, von Sicardus*®, von Durandus *. Im Osten begegnet uns die 
Deutung des Altares auf Christus beispielsweise in des Syrers Dionysius Bar Salibi 
Expositio liturgiae’?, in der maronitischen Bearbeitung dieser Schriftt* sowie bei 
Simeon von Saloniki**. 

Nach Rupert von Deutz versinnbildet der Altar Christum, weil er ebenso wie 
Christus im mystischen Leibe der Kirche, im Gotteshause alles andere an Wiirde und 
Erhabenheit tiberragt, nach dem Speculum, weil keine Opfergabe ohne Christus dem 
Vater wohlgefallt, nach dem ersten der Sermones 100, weil wir nicht blo8 alle guten 
Werke, sondern namentlich auch alle Gebete Gott durch Christum aufopfern, da wir 
dieselben ja mit den Worten schlieBen: Per dominum nostrum Jesum Christum, filinin 
tuum, nach Honorius, weil es gleichsam Christus ist, auf dem das Opfer der Kirche 
dargebracht wird. Besonders ausfihrlich erértert Sicardus, weshalb der Altar ein 
Sinnbild Christi ist, weil dieser namlich der Stein ist, der ohne Menschenhand aus 
dem Berge herausgehauen wurde (Dan. 2, 34), der feste Stein, auf dem wir unsere 
Bitten aufhaufen, indem wir sie durch Jesus Christus schliefen, der Stein, auf dem 
wir das Lamm schlachten und den Leib Christi bereiten, durch dessen GenuS wir mit 
Christus als viele Glieder wie zu einem Leib und als viele Steine wie zu einem 
Altar werden. Er knipft bei seiner Auslegung, wie man sieht, an den Um- 
stand an, daf$ der Altar nach altem Brauch und kirchlicher Vorschrift aus Stein 
gemacht sein muBte. Nach Simeon von Saloniki symbolisiert derselbe ebenfalls, weil 
er aus Stein besteht, Christum, den Grund- und Eckstein sowie den Felsen, dem 
ewiges Leben spendendes Gnadenwasser entquillt, doch ist der Altar auch ein Sinn- 
bild Christi, weil dieser als Opfergabe auf ihm ruht und immerfort als Hoherpriester 
an ihm waltet. 

Als Typus der Kirche deutete man den Altar, weil man dieselbe als den 
grofBen, die ganze Welt erfiillenden Altar betrachtete, auf dem Gott dem Herrn aller 
Orten Opfer des Lobes und der Anbetung dargebracht werden. Die Symbolik he- 


2 Euseb. Hist. eccl. 1. 10, c. 4 (Mg. 20, 877). ® @. 1... 177, 337); ¢. 2 Gbid. 340). 
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gegnet uns zum ersten Male in dem karolingisch-ottonischen Traktat ber die Kirch- 
weihe*®, sie geht aber auf die Auslegung zuriick, welche Beda mit dem Brandopfer- 
altar der Stiftshiitte verknipft. Allerdings sieht derselbe in dem Brandopferaltar 
zunachst die corda electorum, die Herzen der AuserwAhlten versinnbildet, weil aber 
die Menge der Glaubigen durch Einheit der Herzen und der Seelen in der Kirche zu 
einem Ganzen verbunden sind, deutet Beda ihn auch auf die Kirche**. Die Auslegung 
des Altares auf die Kirche ist bei den Liturgikern des 11., 12. und 13. Jahrhunderts 
nicht selten*?, in der Regel deuten dieselben ihn auf diese jedoch nur, wenn sie in 
mehr oder weniger engerem AnschluB an den vorhin genannten Tractatus De dedi- 
catione ecclesiae sich mit dem mystischen Sinn der Kirchweihzeremonien beschaf- 
tigen. Sie sehen dann in den vier Ecken des Altares ein Sinnbild der vier Himmels- 
richtungen, nach denen hin die Kirche sich tiber die ganze Erde ausdehnt, in der bei 
der Altarweihe stattfindenden Lustration aber finden sie die Reinigung der Kirche 
durch die Taufe und in der Salbung des Altares ihre Heiligung durch die Sendung 
des Hl. Geistes und durch die Firmung symbolisiert. 


Auf die Krippe des Herrn wird der Altar von dem hl. Johannes Chrysosto- 
mus in seiner Homilie auf den hl. Philogonius’® sowie in der Mvotixy Beweia aus- 
gelegt*®, auf den Abendmahltisch von Amalarius”, im Sacramentarium”™, von 
Durandus”, in der Mvotix) Bewoia und auch schon in der Vorlage derselben, der 
Historia mystica?*?. Der Grund der Symbolik liegt in beiden Fallen auf der Hand. 
Als Bild der Krippe betrachtete man den Altar, weil der Heiland auf ihm nach der 
Wandlung 4hnlich’ ruht, wie einst in der Krippe, als Bild des Abendmahlstisches, 
weil der Herr an diesem zum ersten Male das eucharistische Opfer feierte. 


Haufiger als auf Krippe und Abendmahlstisch wird der Altar auf Christi 
Kreuz gedeutet, wie man umgekehrt bereits sehr friih das Kreuz Christi in allego- 
rischem Sinne Altar nannte**. Die Symbolik begegnet uns im Osten wie im Westen, 
dort beispielsweise in der Historia mystica”, in der Mvorixn deweia?®, in der nestoria- 
nischen Expositio officii ecclesiastici?’, bei Dionysius Bar Salibi?® und bei Pseudo- 
Johannes Maro”; hier bei Amalarius: Altare praesens est altare crucis®, bei Sicar- 
dus*, beim hl. Thomas® u. a. Auffallend ist, daB der Altar nicht 6fter auf Christi 
Kreuz ausgelegt erscheint, da das nicht blo® am natiirlichsten und der auf ihm sich 
voliziehenden heiligen Handlung am entsprechendsten gewesen ware, sondern auch 
wie keine andere, eine Fiille weiterer Gedankenquellen eréffnet hatte. 

Kurz, aber schon und verstandlich behandelt Berthold von Regensburg die 
typisch-dogmatische Deutung des Altares auf Christus und die typisch-reprasentative 
auf Christi Kreuz in seiner Predigt auf die Kirchweihe. ,,Der Altar‘, sagt er, 
. »versinnbildet Christus. Er ist von Stein, in heiliger Weise gesalbt, steht auf einem 
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erhohten Platz und ist das Behaltnis der Reliquien der Heiligen. So ist auch Chri- 
stus ein Fels (1 Kor. 10, 4), gesalbt mit dem heiligen Geist (Psalm 44, 3), das Haupt 
der ganzen Kirche (Kol. 1, 18), in ihm ruht verborgen das Leben und der Ruhm der 
Heiligen (Kol. 3, 3).. Insofern aber auf dem Altar geopfert wird, bedeutet er auch 
das Kreuz, an dem sich Jesus Christus dargebracht hat, nicht nur ftir unsere Siin- 
den, sondern ftir die Siinden der ganzen Welt**. 

Die Deutung des Altares als eines Sinnbildes des Grabes Christi ist im 
Osten sehr alt; denn sie begegnet uns hier sehon in den Homilien des Nestorianers 
Narsai von Nisibis (+ ca. 500)*. Im 8. Jahrhundert finden wir diese Symbolik in 
der Historia mystica, im 9. bei Moses Bar Kepha (f 903)*, im 10. in der Mvotixy 
Peweia, im 11.—12. bei Pseudo-Sophronius**, um 1170 bei Dionysius Bar Salibi, dann 
in des Pseudo-Johannes Maro Expositio ministerii oblationis und bei Simeon von 
Saloniki (+ 1426)%7. Die Deutung des Altares auf das Grab Christi war im Osten, 
wie man sieht, formlich traditionell. Da8 sie im Westen keinen Boden fand, ist um 
so befremdender, als es an Ansatzen zu ihr hier nicht fehlte. So belehrt uns Ama- 
larius, daB der Teil der hl. Hostie, den man nach der Kommunion bis zum Ende der 
Messe als Wegzehrung ftir die Kranken auf dem Altar belieB, den Leib des Herrn, 
der im Grabe ruhte, darstelle*, das Korporale aber erscheint schon in der gallikani- 
schen MeBerklarung als Sinnbild der Grabtticher® und wird auch noch spater bis- 
weilen in der gleichen Weise gedeutet*. Erst im ausgehenden Mittelalter wird der 
Altar vereinzelt als Sinnbild des Grabes Christi ausgelegt*™. 


Wie die typisch-reprasentative Auslegung des Altares auf das Grab 
Christi dem Osten, so ist die tropologische oder moralische dem 
Westen eigentiimlich. Sie ist zweifach. Denn tropologisch gedeutet versinn- 
bildlicht der Altar entweder den Glauben oder das Herz des Men- 
schen. 

Bild des Glaubens ist der Altar bereits beim hl. Augustinus: Altare spiri- 
tualiter in inferiore Dei templo ipsam fidem accipere possumus cuius signum est 
altare visibile. Der Heilige begriindet diese Symbolik mit dem Hinweis, daB weder 
Gebet noch Hymnus, noch Psalmen, noch sonst eine Opfergabe Gott angenehm sein 
kénne, wenn sie nicht von reinem Glauben getragen und fest und unbeweglich auf 
ihn wie auf einen Altar gelegt werde™. Ubrigens hat dieselbe in der Folge, wie es 
scheint, keinen besonderen Anklang und darum nur wenig Verbreitung gefunden. 
Denn sie begegnet uns spater kaum anderswo als bei Ivo von Chartres”, der sie 
als Beweis verwendet, dafS der Altar unbeweglich sein miisse und seine Weihe 
verliere, wenn er von seiner Stelle entfernt oder die Mensa vom Stipes losgelést 
werde™. 

Beliebter war die zweite tropologische Deutung. Wie schon Lactantius* und 
Augustinus® das Herz ,,Altar“ nennen, weil wir auf dieses die Gaben der Gerechtig- 
keit, der Geduld, der Keuschheit, der Abtotung legen, weil wir gleichsam blutige 
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Opfer auf ihm schlachten, wenn wir bis zum Blut fur Gottes Wahrheit kampfen, weil 
wir siiBestes Rauchwerk auf ihm anziinden, wenn wir im Hinblick auf Gott in 
frommer und heiliger Liebe entbrennen, weil wir auf ihm uns selbst und, was er 
uns gegeben hat, dem Herrn weihen und wieder spenden, weil wir auf ihm die Opfer- 
gaben der Demut und des Lobes im Feuer glihender Liebe darbringen, so sahen die 
mittelalterlichen Liturgiker umgekehrt, jedoch von derselben Auffassung geleitet, in 
dem Altar ein Bild des Herzens der Gerechten. Nur kurz weisen auf diese Symbolik 
Amalarius”, das Sacramentarium”, der zweite der Sermones 100* und der Sermo 
38 des Bischofs Garnerius von Langres*® hin, ausfiihrlich wird dieselbe dagegen von 
Bruno von Segni, Sicardus von Cremona und von Durandus dargelegt. ,,Im Menschen 
ist das Herz‘, so belehrt uns Bruno in seinem Tractatus de sacramentis ecclesiae™, 
was der Altar im Gotteshause ist. Denn auf ihm, als Altar, vollzieht sich das 
Opfer des Lobes und Jubels gemafS dem Psalmisten: ,Ein Opfer vor Gott ist ein 
betriibter Geist, ein zerknirschtes und gedemiitigtes Herz verachtet Gott nicht 
(Psalm 50, 19).‘ Auf ihm als Altar feiern wir das Gedachtnis des Leibes und .Blutes 
Christi. Von ihm steigen die Gebete zum Himmel auf, da ja Gott auf das Herz schaut. 
Dieser Altar wird mit Weihwasser besprengt, wenn die Herzen der Menschen durch 
die Predigt des Evangeliums von ihren Siinden gereinigt werden, mit dem Ol der 
Barmherzigkeit gesalbt, damit wir derselben stets eingedenk, die Gnade der Be- 
sprengung mit Wasser und der Wiedergeburt durch die Taufe niemals verlieren. 
Wie endlich Reliquien in den Altar eingeschlossen werden, so tragen auch wir 
Reliquien im Herzen, wenn wir an die Heiligen denken, ihre Reden und Taten behal- 
ten, ihre Worte dem Gedachtnis anvertrauen.“ Was Sicardus und Durandus zur 
Begriindung der Symbolik sagen, bewegt sich ganz in den Gleisen Brunos von Segni, 
dessen Gedankengange ersichtlich die Vorlage fiir die Ausftthrungen beider bildeten. 
Beda deutete den Brandopferaltar der Stiftshtitte als die corda electorum, quae ad 
offerenda Deo sacrificia bonorum operum ipsius dono sunt consecrata®, den goldenen 
Altar des salomonischen Tempels, ahnlich als die corda perfectorum justorum inter- 
nae charitatis et castitatis luce corrusca, den Brandopferaltar Salomons als electo- 
rum in ecclesia typus, qui suum corpus et animam Deo consecrare per ignem 
amoris illius quaerunt®. Es ist dieselbe Symbolik, wie sie die mittelalterlichen 
Liturgiker mit dem Altar des christlichen Kultus verbinden. 


Anagogisch, d. i. in hGherem Sinne, wurde der Altar nur selten 
gedeutet. Man sah dann in ihm entweder ein Bild des himmlischen 
Altares, von dem der apokalyptische Seher wiederholt spricht®’, d. i. des Gott- 
menschen, sofern dieser verklart im Heiligtum des Himmels unter Hinweis auf sein 
Kreuzesopfer der ewige Mittler und Fiirsprecher fiir die von ihm erléste Menschheit 
ist, oder, wenngleich seltener, ein Bild des Thrones Gottes. Die anagogische 
Auslegung des Altares kommt fast nur in den liturgischen Schriften des Ostens 
vor, wie in der Historia mystica™, in der Mvotixy deweia®®, in des Pseudo-Sophronius 
Commentarius liturgicus®’, in des Dionysius Bar Salibi Expositio liturgica®’, in des 
Pseudo-Johannes Maro Expositio ministerii oblationis®* sowie bei Simeon von Salo- 
niki. Die Deuitung knipft anscheinend an den Pseudo-Areopagiten an®. Im Westen 
finden sich kaum mehr als Spuren dieser anagogischen Deutung des Altares®, 
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In den liturgischen Gebeten haben die mystischen Deutungen des Altares fast 
keinen Ausdruck gefunden. In der Ermahnung, welche der Bischof bei der Sub- 
diakonatsweihe an die Ordinanden richtet, wird der Altar unter Hinweis auf Off. 8, 3, 
als Typus Christi bezeichnet, in der in das erste Jahrtausend zuriickreichenden Pra- 
fation der Altarweihe findet sich gegen Schlu$ ein Anklang an die tropologische 
Auslegung”. Sonst erscheint der Altar in den Gebeten der Kirche, seiner Real- 
bedeutung entsprechend, stets nur als die eucharistische Opferstatte des Neuen 
Bundes. Es verhalt sich also mit dem Altar ganz anders als mit den liturgischen 
Gewandern, die auch in den liturgischen Gebeten reichlich zur symbolischen Aus- 
deutung gelangten®. 

Das ausgehende Mittelalter wei8 uns nichts Neues, nichts EKigenes uber 
die Symbolik des Altares zu sagen. Im Westen schuf Durandus um das Ende 
des 13. Jahrhunderts sein Rationale, in dem er mit Bienenflei® auch alles das 
zusammentrug, was man bis dahin tiber dieselbe erdacht und geschrieben 
hatte. Ihm entnimmt man seitdem, was man etwa tiber sie vorbringen will. 
Ubrigens begniigt man sich nun meist damit, den Altar auf Christi Kreuz zu 
deuten, wie man ja auch die liturgischen Gewander im endenden Mittelalter 
mit Vorzug auf das Leiden des Herrn auslegte. 

Eine Entwicklung macht sich in der Symbolik des Altares nicht geltend. Von 
Anfang an treten alle Formen derselben nebeneinander auf. Osten und Westen 
unterscheiden sich beziiglich der Deutung des Altares dadurch, daB jener die typolo- 
gische und anagogische, dieser die typologische und tropologische bevorzugt. Auf 
die formelle Ausgestaltung des Altares, seine Beschaffenheit und seine Einrichtung 
hat die Symbolik, die man mit ihm verband, keinen EinfluB ausgeiibt, sie in keiner 
Weise und nach keiner Richtung hin bestimmt; sie ging vielmehr, wie auch bei den 
liturgischen Gewandern, von dem bereits Bestehenden aus. Zu bedauern ist, da8 man 
bei der Symbolisierung des Altares nur an gewisse, immer wiederkehrende ail- 
gemeine Gesichtspunkte ankniipfte und nicht genug auf Einzelheiten in der Form, 
der Ausstattung und Einrichtung des Altares einging, wie man es doch bei der Aus- 
legung der liturgischen Gewandung hielt. Freilich hatte das die gute Folge, daB die 
Deutungen, die man dem Altare gab, frei blieben, von den Willkiirlichkeiten und 
Sonderbarkeiten, welche die mittelalterliche Symbolik so oft weniger genieSbar 
machen, aber auch den groBen Nachteil, daB sie uns tiber die Entwicklung des 
Altares nichts von Belang zu erzahlen haben, keinen nennenswerten AufschluB brin- 
gen und deshalb nach dieser Richtung hin fiir seine Geschichte von keiner Bedeu- 
tung sind. 

Von einer Darlegung der zum Teil sehr weit ausgesponnenen Symbolik, welche 
die mittelalterlichen Liturgiker in die Zeremonien der Altarweihe hineinlegen, kann 
hier abgesehen werden. Es handelt sich bei ihr nicht um Ursymbolik, d. i. nicht 
um eine Symbolik, welche diesen die Aufnahme in den Ritus der Altarweihe ver- 
schaffen, sondern lediglich un Nachsymbolik, d. i. um mehr oder weniger ge- 
kiinstelte Deutungen, welche fromme Betrachtung nachtraglich mit den Zeremonien 
verband. Wer sich naher tiber sie zu unterrichten wiinscht, nehme nur den weit- 
laufigen Tractatus de dedicatione ecclesiae, des Honorius gemma animae, die Ser- 
mones 100, des Sicardus Mitrale und des Durandus Rationale zur Hand. Er wird hier 
alles finden, was der tiefglaubige Sinn der mittelalterlichen Liturgiker tiber die 
Zeremonien der Altarweihe ersonnen hat. 


secretior (der geheimnisvolle Ort) appellatur immoletur superbia, iracundia juguletur, luxuria 

juxta illud apocalypsis (14, 18): Exivit ange- omnisque libido feriatur, offeratur pro turtur- 

lus de altari, i. e. Christus de loco secretiore bus sacrificium castitatis et pro pullis colum- 

und Odonis Camerac. Expositio canonis (M. barum innocentiae sacrificium. 

160, 1067). 68 Vgl. J. Braun, Die liturgische Gewandung 
62 Sit in hoc ergo altari innocentiae cultus, im Okzident und Orient 706 f. 
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BERICHTIGUNG EINIGER DRUCKFEHLER 


. 17, Zeile 7 von oben, lies statt Otto: Otte. 

. 24, Zeile 4 v. o., lies statt drei Abteilungen: drei Ableitungen. 

. 91, Zeile 5 v. o., lies statt .. . vor sich hatten: vor sich hatte. 

. 120, Zeile 28 v. o., lies statt welcher eine: welcher einer Boudia Primula gewidmet war. 
. 160, letzte Zeile, lies statt Herr Hofrat Karl: Herr Hofrat Karl Baur. 

. 161, letzte FuBnote, statt Vgl. ia S. 120 lies: Vgl. oben S. 121. 

we veg abnelets de cous statt Mg. SS. lies M.G. SS. 

. 207, letzte Zeile der FuBnote 28 } 

210, FuBnote 9, 1. Zeile, lies statt Atz—Beissel: Miinzenberger —Beissel. 
. 333, FuBnote 20 ist zu lesen: Vgl. oben S. 320 (statt 230). 

. 346, Zeile 16 von unten, lies statt Tafel 56: Tafel 55. 

. 346, Zeile 15 von unten, lies statt Tafel 55: Tafel 54. 

352, FuBnote 9 ist zu lesen Vgl. oben S. 236 (statt 326). 

. 358, Textzeile 6 von unten, lies statt Tafel 26: Tafel 27. 

. 443, Zeile 12 von oben, lies statt diese: dieses. 

464, Textzeile 11 von unten, lies statt Tafel 97: Tafel 99. 

. 510, Z. 15 von unten, lies Mauritiusaltarchen statt Maritius ... 

549, FuBnote 54, lies Ius can. statt Iu can. 

557, Z. 8 von oben, lies statt Altar: Alter . . . des Bodengrabes. 

. 671, FuBnote 21, lies Hinschius statt Hinschins. 

. 689, Textzeile 10 von unten, lies statt wahrend er mit ihnen: wahrend er mit ihm. 
. 693, FuBnote 12, Zeile 2 statt oft, lies: of. 

. 744, Zeile 18 von unten, lies statt Zum: Zu. 
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Die wenigen Druckfehler, die jeder Leser ohne weiteres selbst berichtigen kann 
(z. B. S. 434 hauffig statt haufig, S. 455 oberseite statt Oberseite), sind hier nicht ver- 
merkt. Ebenso ist darauf verzichtet worden, die 6ffentlichen Sammlungen Deutschlands 
und Osterreichs durchgehends bei den Namen zu nennen, die sie seit der Anderung 
der Staatsverfassung fuhren. Ab S. 694 ist z. B. die PreuBische Staatsbibliothek, Berlin 
mehrfach noch als Kgl. Bibliothek, Berlin, bezeichnet. 


Bei den Tafelbeschriftungen ist zu verbessern: 


Tafel 1. Beim Altarstipes der Krypta v. S. Aspreno ist zu lesen: S. 154 (statt 223) und. 


bei dem nebenstehenden Bilde dementsprechend S. 223 statt 154. 
Tafel 7. Beim Altarstipes des Museums zu Avignon ist zu lesen S. 131 statt 121. 
Tafel 8. Bei beiden Abbildungen ist zu lesen S. 131 '‘statt 121. 


Tafel 18. Oberes Bild: Statt (Kopenhagen) Nordisches Museum lies National-Museum. 


Tafel 26. Tischaltar, Reichenau. Lies S. 183 statt 180. 

Tafel 32. Blockaltar, S. Giov. degli Incurabili. Lies S. 236 statt 263. 
Tafel 55. Lies S. 346 statt 340. 

Tafel 60. Altarfront, Asti, lies S. 355 statt 325. 

Tafel 91. Portatile, Xanten, lies S. 481 statt 480. 
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Mit antiken Deckenplatten bekleideter Altar. Rom, SS. Nereo ed Achilleo (S. 124) 
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Tischaltar, Perugia, S. Angelo (S. 121) 
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Altarstipes. 
Torcello, Dom, Krypta (S. 146) 


Mittelstiitze des Hochaltars. 
Barcelona, Kathedrale (S. 139) 


Altarstipes. 
Aix, Museum (S. 142) 
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Tischaltar. Cenua, S. Ambrogio (S. 158) 
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Sockelplatte eines Tischaltars. Ravenna, Erzbischdfl. Palast (S. 162) 
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Tischaltar. Gurk, Dom, Krypta (S. 165). 
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Tischallar. Florenz, S. Maria Novella (S. 167) 


TAFEL 19 


Aitarstiitzen. Santiago de Compostella, S. Payo (S. 165 
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Tischaltar. Regensburg, Allerheiligenkapelle (S. 173 


Tischallar. Rom, S. Maria del Popolo (S. 181) 
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Tischaltar. Piacenza, Kathedrale (S. 174) 


Tischaltar. Guardiagrele, S. Maria Maggiore, Krypta (S. 180) 
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Kastenaltar. Wirzburg, Neumiinster, Krypta (S. 209) 
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Blockaltar. Arezzo, S. Domenico (S. 320) 
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Blockaltar. Rom, SS. Vincenzo ed Anastasio alle Tre Fontane (S. 230) 
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Blockaltar. ‘Neapel, S. Anna dei Lombardi (S, 236) 
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Blockaltar. Assisi, S. Francesco (S. 234) 
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Blockaltar. Toulouse, St-Sernin, Krypta (S. 321) 
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Sarkophagaltar. Mainz. Ignatiuskirehe (S. 244) 
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Altarmensa aus Salpensa. Tuschzeichnung, im Archiy der Acad. hist. zu Madrid (S. 262) 


de la cathédrale. 
Incrusté en 1790 dans le mur de labside. 


Déposé le 6 Janvier 1898 
« oh la chapelle du apr ere 


Altarmensa. Besancon, Kathedrale (S. 246) 
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Altarmensa. Toulouse, St-Sernin (S. 272) 
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Altarmensa. Petersberg bei Fulda (S. 303) 


Altarmensa. Lavaur, Kapelle des ehem. kleinen Seminars (S. 287) 
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Kastenaltar (Hochaltar). Genua, S. Ambrogio (S. 3: 3) 


TAFEL 47 


Nebenaltar. Werden, Abteikirche (S. 340) 


TAFEL 48 


Li ad Oe Se ‘a ST 


Nebenaltar. Cremona, S. Agostino (S. 324) 


errant 


wy 


wa > “yy° eH PY}. .) ne N 
Nebenaltar. Brescia, S. Maria delle Grazie (S. 324) 


TAFEL 49 


th 


seas 


SgAOr Lr AAA 


44 # 


eps airs yp Z 
OOS OM OLIMAR AAELLE LOCI 


Wi . 


LAOS LLOGL IES SES YELLE: ALORA AINE 


Nebenaltar. 


Braun, Der christliche Altar I 


TAPED 50 


Nebenaltar. Rom, S. Maria del Popolo (S. 330) 


vebenallar, Neapel, S. Maria della Grazia in Caponapoli (S. 324) 


=e 


pee menace 


Hauptaltar, Rom, S. Giovanni Evang., Lateran. Baptisterium (S. 330) 
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Hochaltar mit Confessio. Rom, SS. Nereo ed Achilleo (S. 340) 
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Nebenaltar. Piacenza, S. Sisto (S. 347) 
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Nebenallar. Cordoba, Mesquita (S. 349) 


Hochaltar. Cordoba, S. Hipolito (S. 350) 
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Altarfront. Asti, S. Pietro, Baptisterium (S. 325) 
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Altarfront aus der Ste.-Chapelle. Dijon, Museum (S. 356) 
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Nebenaltar. Rodez, Kathedrale (S. 367) 


Nebenallar. Sitten, S. Valeria (S. 566) 
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TAFEL 69 


Heiligkreuzaltar. Doberan, ehem. Zisterzienserkirche (S. 405) [nach Kunstd. v. Mecklenburg] 


TARE Te 


Ss 


5) 


. 40 


he (S 


bethkire 


Isa. 


» Eli 


Marburg 


ar. 


| 


kreuza 


8 


ili 


He 


405 


Dom (S. 


Lubeck, 


altar. 


euz 


r 


x 


ligh 


1 


He 


TAFEL 72 


Kreuzalt 


ar Ul 


nter 


dem Lettner 


ambon. Magdeburg, 


Dom (S. 398) 


Unter dem Ambon aufgestellter Altar. S. 


bei Torre de 


? 


Passeri (S 


Clemente in Casauria 
398) 


TAFEL 73 


6 GV AV ATOMS xem 


Trascoro mit Altéren. Malaga, Kathedrale (S. 401) 


Nebenaltar. | 


fantua, S. Teresa (S. 185) 


i 


TAFEL 


Portatile. Freiburg i. Br., Miinsterschalz (S. 455) 


Port 


e. Freibt 


5 (S.419) 


Freiburg 


Aaee tb usgsda gs 308) 


aabeee 


1. Br., Miinsterschatz (S. 455) 


TAFEL 75 


Portatile. Ober- und Unterseite. Paris, Cluny-Museum (S. 450) 


TAFEL 76 


(SPP ‘S) wmesnyy-wog ‘Sungssny “apteyszo0g 


(9GP S$) qneng Sunes ‘ways ‘SuNggeAS ‘apqeysog 


TAFEL 


iTragaltarkelch. Cividale, Dom (S. 439) 


Tragaltarkelche. Hildesheim, Domschatz (S. 438) [nach Bertram] 


= 


“I 


TAFEL 78 


(6PP ‘S) £04-015 ‘sanbuoy ‘ameyaog 


(Pop “S) juoupY ys “omewog 


TAFE 79 


Portatile. Ober- und Unterseite. Augsburg, Dom-Museum (S. 451) 


TAFEL 80 


Pp 


or 


t 


alile 


\ 


len, W 


elfensch 


atz (S 


453) 


[ 


nach Neum 


ann] 


Portatile. 


Miinchen, Reiche Kapeiie (S. 468) 


TAFEL 81 


oo 


Portatile. Miinchen-Gladbach, Stiftskirche (S. 480) 


Portatile. Siegburg, Pfarrkirche (S. 481) 


Braun, Der christliche Altar I 6 


TAFPEL 82 


Portatile 


Oberseite 


Sieg 


burg, 


Pfarrkirche (S 


481) [nach v 


on F 


alke] 


TAFEL 83 


(G¢Pp *S) unesnyyy ‘oye 


PIATD 


aneyog 


(9GP ‘S) Wnesny-wo “Sangssny ‘9]4e) 


10g 


TAFEL 84 


Portatile. Ober- und Unterseite, Niirnberg, 


Germanisches Museum (S. 428 und 457) 


TAFEL 85 


Portatile. Ober- und Breitseite. Osnabriick, Domschatz (S. 476) 


TAFEL 86 


nt 


LO OO ey 


Portatile. Namur, Kathedrale (S. 4 


77) 


- 


TAFEL 87 
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Portatile aus Stayelot. Briissel, Musée du Pare du Cinquantenaire (S. 483) 


Portatile. Augsburg, Dom-Museum (S. 466) 
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Portatile. Ober- und Breitseite. Fritzlar, Stiftskirche (S. 485) [nach Kunstd. von Hessen-Kassel] 
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Altar mit Confessio. Rom, SS. Cosma e Damiano (S. 194) 


Altar mit Confessio. Narni, S. Maria Impensole (S. 592) 
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Weihezettel, Reliquien und Weihrauchkorner aus einem spatmittelalterlichen 
Altarsepulcrum zu Preetz (Holstein) (S. 633) 
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Weihezettel aus einem Sepulcrum der Nikolaikirche zu Wismar (S. 632) 
[nach Kunstd. v. Mecklenburg-Schwerin] 
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Altchristliche Reliquienbehalter. Grado, Dom (S. 637) 
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ReliquiengefaBe. a) Altchristlicher silberner Reliquienbehalter. Wien, Hofmuseum (S. 636). b) 


[nach Mélanges d’archéologie]. c) Steinguttopfchen mit Bleideckel. Rom, Vicar 
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allchristliches Reliquienkastchen Henschir Akhrib (S. 639) 


ato (S. 644). d) ZinngeléBe. Bamberg, Dom 


(S. 642) 
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TAFEL 109 


ReliquiengefaéBe. a) Bleikastchen mit Siegel. Trier, Dom (S. 635 und 641). b) Marmorschrein- 
chen. Vich, Museum (S. 644). c) Steingutkastchen. Trier, Dom (S. 644). d) KI. TongefaB. 
Bamberg, Dom (S. 644). e) und f) BleigefaB und Deckel. Poitiers. Kathedrale (S. 641) 
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ReliquiengefaBe. a) und b) Glaser. Trier, Dom (S. 63 
(S. 635). d) Glasflaschchen. Wittenburg (S. 643) [na 
e) Glasbecher. Wismar, Nikolaikirche (S. 643) [n 


f) Bischofssiegel. Cividale, S. Martino (S. 634) 


3 und 643). c) Zinnbecher. Trier, Dom 
ch Kunstd. von Mecklenburg - Schwerin]. 
ach Kunstd. von Mecklenburg - Schwerin]. 
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ReliquiengefaBe. a) Deckelglas. Cividale, S. Martino (S. 643). b) Glasbecher. Trier, Do 
(S. 643). c) und d) Holzdosen. Vich, Museum (S. 645). e) Holzschiebekastchen. Vich, Meee 
(S. 645) 
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Reliquiengefabe. a) Steingutbecher. Trier, Dom (S. 644). b) TongefaB. Trier, Dom (S. 644). 
c) Beutelglas. Vich, Museum (S. 634 und 643). d) Behalter aus Blei in Form einer Kirche. 
Limburg a. L., Dom (S. 641). c) Altarweiheinschrift. Rom, S. Lorenzo in Lucina (S. 724) 
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Altarweiheinschrift, Sevilla, Biblioteca Colombina (S. 721) 


TAFEL 114 
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Portatilesalbung, Miniatur eines Pontifikale. Sevilla, Biblioteca Colombina (S. 731) 
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